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महामहोपाध्याय-शाखरल्नाकर-शत भूषणी- 
वारणसेयसंस्छृतविश्चविद्यालयसंमानितप्राध्यापक- 
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मातामहमहाशेकं महस्तदपितामहम्‌ । 
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सस्कृतविश्वविद्यालयवृद्धिक्रमचिन्तयेव निखिलं समयं निर्हुरताम्‌ 
सवतत्त्रस्वतन्त्र-महामहोपाध्याय-प्राच्य-प्रतोच्यतत्वविज्ञानमहारथ- 
यशःकाय-डक्टर्‌ श्रोगङ्खानाधभ्रातनुभुवां 
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वाराणसेय संस्कृतविश्वुविद्याल्योपक्रुलपतिमहोदयानां 
श्री मदादित्यनाथ फा ( एम, ए., एक, एक. वो., आई. सी. एस., } 
महोदयानां करकमरयोस्सादरमिदं समंप्यते 


५९/ 
ॐ 


भूमिका 


मातामहमहाशेकं महस्तदपितामहम्‌ । 
कारणं जगतां वन्दे कण्ठादुपरि वारणम्‌ ॥ 
ञद्वेततत्त्वसुधाया द्वेताद्वेततत्वसमीक्षात्मकः प्रथमो भागस्सा- 

मप्रतं सादरं प्रियपाठकानां पुरत उप्यते, यस्या देतविशिष्द्वेत- 
तरवपरीक्षात्मको द्वितीयो भागः, विश्वस्यते, अचिरेणेव बहिरवतरि- 
ष्यति। एतन्निबन्धेखने प्रथमप्रोत्साहका विद्यारसिकाः सततं देता- 
देतविचारविनिमयैकदृष्टय उदारस्वभावाः श्री-मण्डारकैरिपूज्यपादा, 
देतसिद्धान्तसमुन्नतिप्रकारनिर्णयेकदष्टयः द्वैताद्वैतविचारविनिमये- 
नेव काठ यापयन्तः, भगवन्मध्वाचार्यावतारस्थानोडपिक्षेत्रभूषणम- 
धिकरण-वादप्रस्थानेषु देतसिद्धान्तप्रतिष्ठास्थानन्यायसुधा-तात्पयं- 
चन्द्रिका-न्यायामृत-तरद््िण्यदवैतसिद्धि-रुघुचन्द्रिकादयदरेतनिबन्धचचं- 
यैव स्वजीवनयाचरां निरव॑हन्तः, श्रीपेजावरमठस्वामिपादाश्च न कदापि 
विस्मरणमर्हंन्ति । अयं हि निबन्धो न जय-पराजयद्ष्टया, किन्तु 
केवरं विचारविनिमयदृष्टय व निबद्धः, यस्य परमं लक्षय श्रीस्वा- 
मिपादानामाज्ञानुसारं तत्र तत्र न्यायसुधोद्धावितानामद्वेतसिद्धान्त- 
दूषणानां समुद्धरणमात्रम्‌, येन ॒तदाज्ञापरिपाकनमात्रेणात्मानं 
कृतकुत्यमयं निबन्धा मन्यते ॥ 


,  विद्रज्जनैकपक्षपातिनः स्वदेवताराधनसमयेऽपि द्ैताद्ेत- 
, व्रिचारविनिमयं स्वीयं परमलक्ष्यमपरित्यजन्तः प्रातःस्मरणीयाः 


( 
श्रीमदुत्तयदिमठाधीशाः श्रीसत्यध्यानतीर्भां द्ैत्रैतविचारविनि- 
मयमागप्रदशंका; स्वीयेन यशःकायेन साम्प्रतमपि निबन्धुरस्यापरोक्षाः, 
येषां स्मस्णमात्रेणापि विचारविनिमयद््टिः सोत्साहं प्रचुरं 
विकसति । ससन्तोषमिदं निवेदयते-साम्प्रतिका अपि तत्पीठ- 
मधितिघठन्तस्तदीययेवोत्साहशक्त्या द्रैताद्रेतविचारविनिमयेन काल- 
यापनमेव परमं लक्ष्यं मन्यन्ते-इति ॥ | 


देतद्वेतविचारपरम्परा कश्चन कालमारभ्य केवटं विषय- 
समालोचनमात्रदष्टया वदधते, येन॒ सम्प्रदायद्रयतत्वविन्नाने 
सर्वेषामपि महानेवावसरः । तत्र॒ मतदयविप्रतिपच्नास्तत्ताद्शा 
विषयास्तत्तत्सम्प्रदायानुसारेण प्राधान्येनानुसन्धानमर्ह॑न्त॒एतचचि- 
न्धोपोदघाते यथासम्भवं यथावगमश्च संगृहीताः। तत्र 
तत्वातत्वविनिर्णये प्रियपाठकमहोदया एव॒ प्रमाणम्‌ । सर्वेः 
ष्वपरेषु स्वीयेषु निबन्धेष्विव स्वाराध्यदेवतामाव्रशरणः निमित्त- 
मात्रमेवास्मिन्नपि निबन्धेऽयं निबन्धेति सविनयं निवेदयते ॥ 


न्यायसुधासमालोचिता विषयाः प्रायेण सहस्राधिका अस्मिन्नि- 
बन्धे निबद्धाः । मतद्वयविप्रतिपन्ना अपि तत्तत्सिद्धान्तानुसारेण 
यथासम्भवं केचनात्र॒ संगृहीताः। न्यायसुधानिर्ण॑या यद्यपि 
संग्रहेण न्यायचन्द्रिकया विद्यासागरोपनामपूर्णानन्दसरस्वतीपादैः' 
परीक्षिताः । अयं तु निबन्धः श्रीभण्डारकेरिस्वामिपादानामाज्ञया 
यावच्छक्ति प्रतिविषयं तत्परीक्षणेन कथश्चम न्थायसुधेव तत्तद्विष- 
याणां प्रकारमेदेनाम्रेडनेनैवात्मानं रकुभते ॥ 

एकं वत्सरमारभ्य सवंमपि क्षणं यावच्छक्ति प्रकृतनिबन्ध- 
संपादनैकदृष्टया कारं यापयताऽनेन निबन्ध्रा स्वाराध्यदेवताप्रसादे- . 
तायं निबन्धः कथश्चन साप्रतं पूति गमितः। एतन्मुद्रा- 


८ -3-.) 


पणकार्ये विनैव चिन्तां समयनिहरणार्थं मासाष्टकात्‌ पूवं नूतने 
वाराणसेयसंस्कृतविश्वविद्यालयेन सम्मानितप्राध्यापकपदेऽयं निबन्ां 
नियुक्त इति नितरामयं वाराणसेयसंस्कृतविश्चवविद्याख्यस्याधमणंः ॥ 


एतन्मुद्रापणं मासनच्ुतष्ठयात्‌ पूर्वं केषाश्चन सुहृदां प्रोत्साहनेनो- 
पक्रान्तम्‌ । श्युङ्खगिरिपीटाधीश-जगदशुरु-पूज्य-श्रीशङ्कुस्चार्थपादाः, 
पूज्यश्रीकामकोटिपीठाधीश-जगदगुर्पूज्यरङ्कराचायंचरणाश्चोभये ` 
भास्तवषेनेत्रस्थानानि स्वीयामूल्योपदेशादिप्रदानेन, असंख्याशो- 
वदाद्यनुग्रहेण च स्वाभाविकीं तेषां कृपादष्िमितरेष्विवात्रापि 
निबन्धे वितीर्याऽन्वगहन्निति सत्यमयं निबन्धा तदन्तेवासितामात्मनो 
धन्यधन्यां मन्यते ॥ 


तत्र प्रधानत उल्लेार्हाः विद्यारसिका प्राचीनदशंनसमुन्न- 
तिमेव परमं लक्ष्यं मन्वाना मस्प्रियसुहृदः श्रीमन्तः पो. एस. सुत्रह्य- 
प्यार्य-महोदयाः (धरण -प्णलक मद्रास, कणपुरमभूषणं 
संस्कतरत्नाक र'पत्रपोषकवराः संस्कतरत्नं प्रातःस्मरणीय- 
वाचस्पतिमिश्वकुलाभिजनाः श्रीहरगोविन्दमिश्राश्च प्रथमग्रोत्साहकाः। 
उत्तरप्रदेश-राज्यपाङाः, मद्रप्रान्तराज्यपाखाः प्राच्यतत्त्वविज्ञान- 
संवद्धंनैकदष्यो बहव्ययसाध्येऽप्यत्र साम्प्रतं सहखरूप्यवितरणः 
प्रतिन्ञयेमं जनं समवद्धंयल्निति प्रदेशद्वयशासकप्रवराणां सादरं 
स्वीयमाधमण्यं निवेदयते ॥ 


:  सादरमिदं निवे्यते--वाराणसेयसंस्कृतविश्वविद्याख्यस्योपकरल- 
पतिमहोदयाः, सर्व॑तन्तरस्वतन्त्र-महामहोपाध्याय-प्राच्य-प्रतीच्यविज्ञा- 
तमहास्थ-सव्यसाचिप्रवर-बहुतरगभीरमीमांसादिदशंनविमंशकप्रवर- 
पण्डितकुलभूषण-यशः.काय-श्रीगङ्खानाथञ्चामहोदयात्मभुवः सुधीरः 
प्रकृतयः, प्राच्यपण्डितकुलसंवद्धनैकदष्टयः, वङ्खव्याघ्र-छोकृमान्यः- 


( £ ४ 


श्री मदाशुतोषसरस्वतीं स्मारयन्त उत्तरमदेशप्रधानमन्त्िप्रवरसंस्कृत- 
वाडःमयजीवातु-श्रौसम्पूर्णानन्दमहोदयमेव संस्कृतवाङ्खमयप्रचार- 
दोक्षायामनुकर्वाणाः श्रीमदादित्यनाथ-्आा-महोदयाः ( एम० ए० 
एल ० एल ० बी०, आई ० सी° एस ०, ) प्रकृतनिबन्धप्रकाशनादि- 
कर्येष्वस्य निवन्धुस्स्वंतस्समुत्साहवर्धका एवास्य निबन्धस्य कर्तारः 
इति “त्वदीयं वस्तु गोविन्द तुभ्यमेव समपये'" इति नीतिमनुसन्धाय 
` सादरम्‌, सबहुमानश्च तेषामेवेदं समप्यते 1 अस्मिन्नवसरे बहुविध- 
वैदिकादितत्वगवेषणेकदीक्षाः वाराणसेयसंस्कृतविश्चविद्याऊ्यस्य 
भाच्य-प्रतोच्यतत्वगवेषणाविभागाष्यक्षाः, प्रियमित्राणि श्वीक्षेत्रेश- 
चन्द्रचटोपाध्यायाः, येषामपि तत्तादृशा उपदेशाः प्रोत्साहनश्चास्य 
निबन्धकस्य प्रधानमवङम्बः, इति तेऽपि न विस्मरणमरहुन्ति ॥ 


निबन्धोऽयं स्वल्पेनैव समयेन सम्पादितः, साधुरसाधुर्वेति 
परीक्षायां पण्डितप्रवरा एव प्रमाणम्‌ ॥ 


एतदग्रन्थसंस्करणावसरे मूलादर्शानां छिप्यन्तरकरणादिना 
संशोधनकार्ये स्वीयस्य बहुतरसमयस्य विनियोगेनात्यन्तसुपकर्ता 
सहंसम्पादकः श्रोसत्यनारायणशाच्िमहोदयो ममात्मबन्धुरित्येता- 
तन्मात्रमत्र पर्याप्तम्‌ ॥ 


वाराणसेयतारामुद्रणाख्येन मासत्रयेन महान्तमिमं निबन्धं 
मुद्राप्य, प्रबध्य च स्वकुटुम्बकारयरष्टया सादरं स्वीयममूल्यं समय- 
मत्र॒विनियुज्याचिरेण तत्प्रकाशानार्थं महान्‌ भारो गृहीतः, 
षति सत्यं सात्मजास्तदध्यक्षाः निबन्धुरस्याजीवमुत्तमर्णाः । 
तारामुद्रणाख्यपण्डितप्रवराः पण्डितप्रवर श्रीरामेश्वरपाठकमहोदया 
वाद्धंक्येऽपि बहुतरपरिश्रमस्वीकरणेनाञत्र संशोधनकार्ये महदुपाकुर्व॑न्‌ 
इति नितरामयं तेषामधमणंः | 


(<) 


द्वितीयभागस्त्वस्य साम्प्रतं ग्रीष्मके काश्यामवस्थाय- 
प्रकाशनकामशक्यमिति द्स्सहतापशमनान्तरं प्रारभ्येत। स 
हि भागः सिहावखोकनदष्टया शतद्षणीविमशंनात्मा देतविशि्रा- 
दरतसिद्धान्तवृद्धिक्रमं यथासम्भवं प्रकरोति । विश्वस्यते सुहृद राणाम्‌, 
राजकोयानाम्‌ घर्माचार्याणाम्‌, अन्येषाश्च संस्कृताभिवृदधिलक्ष्याणां 
प्रभुवराणां साहाय्येन यथासमयमयमपि बह्रवतरिष्यति ॥ 


मुद्रणावसरेऽक्षरत्रुटयादिनिबन्धनानां केषाञ्चन वणंलोप-विप- 
यसिादीनां स्वयं सप्रेमानुबन्धं संशोधनेन भ्रियपाठका निबन्धारमिमं- 
प्रोत्साहयन्त्विनि सानुनयं प्राथ्यंते ॥ 


वाराणसी इति विधेयतमः 


फाल्गुनशुक्त नवमी अनन्तङरष्ण शास्त्री 
विकारि, २०१६ 


कः 
५ 








देताद्रेतसंप्रतिपनविप्रतिपनविपयसंग्रहः ॥ 


द्रताद्रतसिद्धान्तयोर्वेदनित्यव्वे, तत्स्वतःश्रामाण्ये, तदनुयायिस्मृति 
पुराणतिहासादिमात्रप्रासाण्ये, स्वयंप्रतिमातवेदप्रामाण्ये, टोकिंक-वदिक- 
वणपदनिद्यत्वे, नियतजन्यक्रमवत्तयाऽनादिपरम्पराप्राप्तखेन वेदापौरुपे 
यत्वे, व्रह्मणस्तन्मात्रगम्यव्वे, धर्माधमैयोरपि वेदेकगम्यत्वे, वेदान्तानां 
कायेमात्रपरत्वायोगेन सिद्धार्थेऽपि तासपर्यवसाने, चकिडथस्येष्टसाधनत्वे 
पूवोत्तरमीमासयाभिन्नशा त्वे, शब्दध्रामाण्ये, शरतिप्रामाण्ये, वोद्धायागमा- 
प्रामाण्ये, ब्रदध्यवदहारस्य शक्तिग्रहोपायत्वे, स्फोटवादनिरासे, अन्यत्र च 
तत्तस्रसक्तानुश्रसक्तेु न विप्रतिपत्तिः, विप्रतिपन्नास्तु प्रधानतमाः केचन 
विषया अत्र संगृह्यन्ते । ते यथाः-- 


देतप्रक्रिया अद्ेतप्रक्रिया | 
१ ब्रह्मसूत्राणामोमथरब्दपू्ैकत्व १ ब्रह्मसूत्राणामोमथशब्दपूबकत्वा- 


नियम भावः 
२ जीवव्यतिरिक्तेश्वरसाधनम्‌। २ जीववेनेश्वरत्वेन च जीवेश्वरभ 


देऽपि तदुपठन्ितरूपेण तदे- 


क्यम्‌। 

३ इश्थरस्यवोकाराथेत्वम्‌ | ३ अद्धितीयसंविन्मात्र-निर्विशेषचेत- 

न्यस्येवोंकाराथत्वम्‌ । 

४ व्रह्ममीमांसाया स्वतन्त्रशाखत्वम्‌ , ४ ब्रह्ममीमांसा ययपि स्वतन्नशाखम्‌, 
यतः तस्याः सर्वेषां पदानां तथापि परविद्यात्वं सर्वेषां वेदा- 
सुख्यतया व्रह्मवोधकतयैव नामद्धितीयसंविन्मात्रतारपयवत््वे 
परविद्यातवम्‌ । न, नतु सर्वेषां पदानां 

मुख्यवरन्त्या ब्रह्मबोधकतवेन। 

५ साक्षात्‌ ज्ञानस्य न मोक्षसाधन- «५ साक्तात्‌ बन्धनिल्तिद्धारा ज्ञानस्य - 
त्वम्‌ , किन्त्वीश्वरप्रसादद्रारा । मोक्षसाधनत्वम्‌ ? न खदृष्टवि- 


धेयेश्रप्रसादद्रारा । 


॥ ~ 


६ अनादीनां भ्रकृतिधमेज्ञानानन्दा 
दीनामीश्रयाधीनसत्ताकत्वम्‌ । 


७ अविद्यासादाय्येनेश्धरशक्तरेव 
स्वभ्रकाशचेतन्यरूपजीवस्यावर- 
णम्‌ 

८ बन्धस्येश्धरशक्तिनिवन्धनत्वम्‌ , 
नाज्ञाननिवन्धनतवम्‌ | 


€ अनादेः प्रक्रतेर्नित्यस्वम्‌ । 


१० अज्ञानस्य, बन्धस्य वाऽनिवे- 
 चनीयत्वायोगः 


११ ईश्यरशक्तिप्रयुक्तस्य जीवावरण- 
स्येश्वरशक्त्येव निवृत्तिः, न 
तदतिरिक्तेन ज्ञानेन । 

१२ ज्ञाननिवत्यैत्वस्य बन्धसत्यत्वस्य 
चाविरोधः 

१३ अख्यात्यनिवेचनीयख्यात्याय- 
योगेनासत्ख्यातेरेव साधुत्वम्‌ 

१४ ब्रह्मणो निमित्तकारणत्वमा- 
चरम्‌, नोपादानत्वमपि 

१५ प्रत्यत्विरुद्धबन्धमिधभ्यात्व आ- 
गमाप्रामाण्यम्‌ 


६ अनादिप्रकृत्यादीनां प्रछ्ट्युपाधी- 
नामीश्चरोपाधीनामौपाधिकध- 
मादीनां बा निर्विदोषचेतन्य- 
समकाटिकत्वमाच्रम्‌ , नेश्वय- 
धीनस्म्‌ , ईश्वरवदेव तेषाम- 
प्यनादितात्‌। 

७ स्वाभावत एव व्रह्माधितयाऽ- 
विद्यया ब्रह्मणो जीवस्य वाऽऽ- 
व्रणमीश्चरशक्तिमनपेश््य | 

८ बन्धस्य ब्रह्म-जीवान्यतराश्चित- 
मायोपाधियोगनिबन्धनत्वम्‌ , 
न सीङवरशक्तिनिवन्धनत्वम्‌ । 

€ अनादेरपि प्रकृतेः परिणामिन्याः 
नाश्यत्वम्‌। 

१० अज्ञानस्य तसरयुक्तस्य बन्धस्यो- 
भयस्यापि सदसद्धिलक्षणस्वेना- 
निवेचनीयत्वम्‌ । 


११ अनादेरज्ञानस्यानिवेचनीयस्य 
ज्ञानमात्रवाध्यत्वम्‌ । 


१२ ज्ञाननिवत्यैत्वं सत्यत्वविरोधि । 


१३ अख्यात्यसत्ख्याव्यायसंभवेना- 
निवेचनीयख्यातेरेव साधुत्वम्‌। 

१४ ब्रह्मोपादानकारणमपि, निभित्त- 
कारणमपि) 

१५ अनन्यपरागमविरोधे प्रत्यक्षा- 
प्रामाण्यम्‌ , अन्यपरत्वे तु 
प्रत्यक्षप्रामाण्यप । 


# 


[€ 


९६ वुद्धीन्द्रिय-शक्ि-विषय-तद्धमां 
णामासमन्यायोपस्य बन्धव्वेऽपि, 
तस्येश्वरराक्त्याऽविद्याऽऽवरण 
निसित्तव्वेऽपिच न स्वरूपेण 
तेषामारोपः, किन्तु कदेत्वादीनां 
स्वीयानां परायत्तानामपरायत 
न्वारोप एव बन्धो नाम । तेषां 
दारीरादीनामपि संसगेमाच्रा- 
ध्यासः, न स्वरूपतोऽभ्यासः | 

१७ अहमर्थस्येव सुषुप्तावपि 
भासमानस्यात्मत्वम्‌ | 


१८ भिथ्यामूतस्यागमस्याप्रामाण्या- 
पन्त्या तस्य सत्यत्वम्‌ | 


१९ मिध्याभूतस्याथक्रियाकारित्वा- 
नुपपत्तिः। 


२० भेदनिषेधपराणां वाक्यानां मग- 
वतस्तदीयधमांणाच्च स्वरूपाभेद्‌ 
एव तात्पयेम्‌, न तु स्वरूप- 
मेदे । 

२१ मिथ्याभूतस्य कथाऽनङ्गत्वम्‌ । 


१६ शरीरेन्द्रियादीनां तद्धूमेस्य -चो- 
भयस्यापि सम्विन्मात्रेऽधिषएठान 
आरोप । 


१७ तुरीयावस्थायां प्रतिभासायोग्य 
त्वात्‌; सुपुप्तावप्यहं॑ सूपे- 
णाभाना्च नाहम्थस्यात्मथ- 
त्वम्‌, चिद्‌ चित्संबलितस्वरूप- 
त्वादहमथेस्य । 

१८ सखरूपतो भिभ्याव्वेऽपि महावा- 
क्यमात्रे विषयतोऽबाध्यतवान्ना- 
गमस्याप्रामाण्यम्‌, अन्यत्र तु 
यावदुब्रह्मसान्ताक्तार व्यावहा 
रिकं प्रामाण्यम्‌ । 

१६ ब्रह्मासद्िखत्षणस्य व्यावहा- 
रिकस्य प्रातिभासिकस्य 
चाथक्रियाकारित्वम्‌ , न तत्य- 
न्ताबाध्यस्य | 


२.० “नेह नानास्ति किंव्वन'"इत्यादि- 
मेदनिषेधपराणां श्रतीनां स्वरू 
पतः सजातीय-विजातीयस्वगत- 
स्ैनिपेधपस्त्वम्‌। 


२१ मिथ्याभूतस्यापि सत्वासत्त्वौ- 
दासीन्येनाथेक्रियाकारितिम्‌ ; 
कथाङ्गत्वं च । 
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२२ असतः साधकलानुपपत्तिः 


२३ अनिवेचनीयत्वं भावामाववि- 
क्षणल्वादिरूपेण दुवेचमप्रा- 
माणिकच्न । 


२४ सत्त्वासन्त्वयोः परस्परविरदरूप- 
त्वेन सदसद्िखत्तषणत्वासम्भवः 


२५ सदसद्रेखक्षण्ये ससप्रतीन्यनु- 
पपत्तिः | 


२5 प्रपच्नमिथ्यातानुमाने निदट्ष्ट- 
दश्यत्वहेतुनिवेचनासंभवः। 

२७ अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ 
ज्ञानं वाधः, येनासत्‌ख्याते 
निवहः, तेन च न वन्ध- 
मिथ्यालम्‌। 

२८ सत्पदं सत्यपरं ब्रह्मपरं वा; 
द्रव्यपरं वा, सत्त्वं तु न ब्रह्म 
मात्रस्य, किन्तु सवेस्य विश्चस्य । 


२6 ज्ञाननिबत्यंस्वं सत्यतराविरोधिः, 


३० अज्ञानाभावरूपत्वसमथेनं पर- 
मतमयुसृत्य स्वमतेऽपि तद्धाव- 


२२ तच्रासत्पदेन शशश्रङ्गादिभ्रहणं 
इष्टापत्तिः, मिथ्यार्थ॑स्य ग्रहणे 
नाद्वेतमतेऽसदसाधकस्वम्‌ ! 

२३ भावामावविखक्षणत्वसदसद्धि- 
छक्षणत्वादिना भ्रततिपन्नोपाधौ 
त्रेकाचकिनिपेधग्रतियोगित्वादिना 
चानिवेचनीयसवं सुवचं प्रामा- 
णिक च | 

२४ सत्त्वास्त्रयोः परस्परविरदरूप- 
त्वासम्भवेन सदसद्धिखक्चणत्य- 
रूपमिभ्यालाविरोधः | 

२५ सदसद्धेढक्षण्यवटकासस्वस्य कऋ- 
चिदुपाधो स्तवेन प्रतीस्यनदसव- 
रूपत्वात्‌ , सच्वस्य चावाभ्यरूप- 
त्वात्‌, सत्त्वेन प्रतीत्यदत्वम्‌ , 
सदसद्िखक्षणत्वश्च न व्याह 
तम्‌ | 

२६ टक्तादात्म्यरूपं दृश्यत्वं वुच्छ- 
ब्रह्मव्याव्रत्तं निदुषठं दश्यत्वम्‌ | 

२७ अधिषएटानतन््वसान्तात्कायो वाधः, 
येनानिवेचनीयख्यातेरेव नि- 
वाहुः, नासत्ख्यातेः, तेन च 
वन्धमिभ्यात्वमपि । 

२८ सत्पदाथस्तु सत्स्वरूपं व्रह्ममाच्र- 
म्‌ , अन्येषां तु सत्तादात्म्येनेव 
सतप्रतीतिविषयत्वम्‌ , तेन ब्रह्म 
सत्यम्‌ , जगद्‌ मिथ्या । 

२६ ज्ञाननित्यत्वं सत्यत्वविरोधि । 

३० दृर्शनान्तरसंमतभाववेक्षण्यं 
सिद्धवल्छृत्य भावाभावोभय 
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तस्वीकारेऽपि, तेन चाद्धेतिनां 
तद्‌भावलनिरसेन भावत्व- 
समथननिरासद्वारा भावाभाव- 
विलक्षणलरूपानिवेचनीयस्वस्य 
तन्मुखेन निरासः, तेन प्रसंगेन 
प्रत्यक्तादिप्रमाणपरीत्ता च। 

३१ “तत्त्वमसि” इत्यादिवाक्यानां 
जीवनत्रह्यक्यपरत्वनिरयसः । 


९२२ प्रत्यत्तस्यागमवाधक्रस्वम्‌ , तत्र 
युक्तयश्च । प्रव्यक्षस्यागमवाधक- 
त्वस्य “यजमानः प्रस्तरः” इट्यु- 
दाहरणेन, अनुमानादिना च 
समथेनम्‌ | 

2 नने (1}------- + 

२३ स्वरूपाभेदस्य “ततत्वमसि'"ति 

थेसवे [^> 
महावाक्याथेत्वे तस्मिन्‌ नित्य 
सिद्धे “परेऽव्यये सवं एकीभ- 
११ भूः थं ६६9) 
वन्ति"इत्यभूततद्धावाथे “च्वि 
प्रत्ययायोगः | 


३४ उपास्यस्यापि ब्रह्मणः तात्पये- 
विषयस्य सत्यत्वम्‌ । 


२२ 


२९ 


२४ 


(१ „ चम) 
वेखक्षण्यलाधनाथेमज्ञानाभाववे- 
लन्षण्यस्य साधनम्‌ , तेन भरसं- 
न प्रत्यज्ञादि प्रमाणपरीक्षा च) 


! “तन्त्वमसिः इत्यादिवाक्यानां 


जीवत्वेश्वरत्यविरिष्टैक्याभावेऽ- 
पि तदुपरक्षितस्वरूपेक्यपरता- 
समथेनम्‌ ! 
“यजमानः प्रस्तरः” इत्यादि- 
वाक्यानामन्यशेषाणामन्रानुदा- 
हरणतया देदात्मप्रत्यक्षस्याप्या- 
गमवाधकत्वाप्या च प्रत्यत्त- 
स्याटरेतागमवाधकत्वायोगः। 
स्वरूपैक्यं ह्यद्रेताभिमतमौपाधि 
कभेदनिव्युपक्क्तितसंविन्मा- 
त्म्‌, न तु द्वयोरक्यम्‌, 
तत्र संविन्मात्रस्य नित्यसिद्ध- 
त्वेऽपि तदुपलक्षणौपाधिकभेद्‌- 
निव्त्तेरखण्डाकारसाक्षात्कार- 
पपूवेमसिद्धत्वात्‌ तदनन्तर- 
मेव सिद्धत्वाच्च नाभूततद्धावाथं 
च्वि प्रत्ययायोगः, यथा 
घटाकाश-महाकाशादयो महा- 
काशीभवन्ति, बद्धो युक्तीभव- 
तीत्यादौ । एकीभावो ह्यत्र तत्त- 
दु पाभ्युपङक्तितस्वरूपमात्रत्वम्‌। 
सत्यम्‌, उपास्यमप्यवान्तर- 
तातपयेविषयतया सत्यम्‌ , परन्तु 
तस्य केवरं लोकिकपारमाधिक- 
त्वम्‌ , न तु तरिकाखनाध्यत्वम्‌ ॥ 


३५ 


१.११. 
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२७ 
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सवस्य वेदस्य विष्णुव्यतिरिक्ता- 
कारपरत्वेनापरविद्यात्वम्‌, वि- 
ष्णुपरत्वेन , परविदयात्वम्‌ 
ऋगादीनां शब्दब्रह्मविधयाऽ- 
परविद्यात्वम्‌, कमेकाण्डानां 
कमेवोधकानामपि बवाच्यविध- 
याऽन्यथा वा विष्णुपरत्वेन 
परविद्यालम्‌ । 
प्रामाण्यवद्प्रामाण्यस्यापि साक्षि 
भास्यत्वम्‌ , तेन च मिभ्याला- 
भावोऽपि साक्षिभास्यः । अतः 
प्रप्रमिशभ्यात्वाुमानस्य सा- 
क्िप्रव्यक्षविरोधः, अप्रा- 
माण्यं च । 


वाक्यसामान्यस्यानिताभिधान- 


, वादेनेवान्वयाचुभावकत्वम्‌ , 


३८ 


२६ 


नाभिदहितान्वयवादेन, इति वेदा- 
न्तानां संसगेगोचरमरमाजनक 
त्वमेव, नाखण्डाथंत्वम्‌। 


वेदाङ्गेषु व्यासप्रणीतस्य व्रहय- 
तकंस्यापि स्वीकारः । 

शब्दान्तरावाच्यस्य, अमेयस्य च 
निर्विशेषब्रह्मणो ठक््यविध- 


यापि न वेदान्तबोध्यत्वम्‌ । 


२५ 


२६ 


२५७ 


२६ 


२६ 


सर्वेषां वेदानां ब्रह्य-विष्णु-दिवा- 
त्मकतत्तदुपाध्यधिष्टानवुरीया- 
तीतनिविप्तेषमात्रपसत्वेनेवपर- 
विद्यालम्‌, अन्येषां तु शब्द 
व्रह्मविधयाऽन्यथा वा कमा 
दि-तत्तदथेवो धकानामपरविदा- 
त्वमेव, न परविदयाल्म्‌ | 


साक्षिचैतन्यं वर्तमानमात्प्रा- 
दिलात्‌ तात्काच्किमेव सत्त्वं 
गृह्णाति, न तु चिक्राखयवाध्यल्रम्‌ ; 
अतः सात्तिणो भाविवाधाभावा- 
म्राहकंत्वाद्‌ न साक्षिणा मिथ्या- 
त्वाज्ुमनस्य वाधः, अप्रामाण्यं 
वा| 


अन्विताभिधानवादे, अभि- 
दितान्वयवादे वा नाद्धेतिनां 
निभेरः; उभयस्याप्यवियोधात्‌; 
तथाप्युभयत्रान्वयपुदं न संसगै- 
परम्‌ , किन्तु तात्पयेविषयपरम्‌ , 
अतो न वेदान्तवाक्यानाम- 
खण्डा्थत्वहानिः । अन्वयपदं हि 
“तन्तु समन्वयादि"'त्यत्रेवतात्प- 
यैविषयपरमिति संप्रतिपन्नम्‌ । 


वेदाङ्गेगेषु रिक्षादीनां षण्णामे- 
वात्त्भावः न बह्यतकैस्यन्तापि। 


इश्चु्तीरमाधुयोदीनामिव, आक्र 
व्यधिकरणन्यायेनावाच्यानां 

व्यक्तीनां रक्षणया वोधनवत्‌ ; 
अन्विताभिधानवादेऽप्यवाच्य- 


[ १३] 


४० ईश्राुयोगिकभेदस्य प्रमाणा- 
न्तरासिद्धस्यापूवेखम्‌ ; अन्य 
पामपि सेदानां ज्ञातानासप्य- 
भ्यासेनात्र तासपर्यग्राहकलिङ्खेन 
परमते “तत्त्वमसि वाक्या- 
स्येव शाख्रमहातास्पयंविषयलं 
सम्भवति ! अतो सेदस्येबौप- 
निषदत्वं नाभेदस्य | 


४१ प्रव्यक्षानुमान-शब्दाः ब्रीण्येव 
प्रमाणानि 


४२ स्वाप्नानां तत्तद्रासनमयतवं 


सत्यत्वं च । 


४३ ईश्चरप्रतिविम्बो जीवोऽणुपरि 
माणः, नित्यपरमात्मस्वरूपोपा- 
धिको सिन्नांशश्च, तस्य सवेग- 
तत्वं तु विम्बरूपेण । 


४४ पाच्चरताविरोधेन वेदप्रामा- 
ण्यम्‌, न तु तद्धिरोषेऽपि । 


४५ ““तन्त्वमसीस्यत्र तदुशुणसारः 
त्वेन गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ 
अतन्तलमसीति पद्च्छेदो बा 


स्यान्वयविशोषस्य वोधवच्च 
वेदान्तेलैक्षणयेव निर्विदोषत्रद्य- 
वोधाविरोधः। 


४० ईश्वरभेदस्य शास्त्कगम्यस्याप्यु- 
पासनोपयोगितामात्रेण चारिता- 
थ्यांत्‌; परत्वेन निर्विशेष- 
वाक्यस्य प्रवटम्रामाण्येन निषे- 
धापे्तितनिपेध्यसमर्पकतयाऽ- 
वान्तरतात्पयां विरोधात्‌, अन्येषां 
मेदानामप्यवान्तरतात्पर्योपपा- 
द्कतयाऽभ्यासोपपत्तेः, सर्व 
विशेषनिपेधपरतया निर्विरोष- 
वाक्यस्येव {प्रावल्यम्‌ , तथापि 
भेदवाक्यानामभेदवाक्याना- 
व्वाधिकारिभेदेन व्यवस्था । 


४१ प्रत्यक्षायुमानोपमानागमार्थाप- 
्युपर्ब्धयः षट्‌ भ्रामाणानि। 


४२ स्वाप्नानामपि प्रमाठचेतन्या- 
भ्रितरलविद्याकायत्वेनाऽ5- 
विद्यक्रत्म्‌। न 

४३ अहमर्थो जीबोऽ-ल्पपसिमा- 
णान्तःकरणोपाधिकत्वात्‌ तत्परि 
माणः, व्यापकत्वं तु सरव 
पाधिषिरदहितसंविन्मात्रत्वेन | 


४४ वेदविरोषे पाञ्चरात्रस्याप्रामाण्यम्‌ 


४५ तत्त्वमसीत्यत्राभेदे मुख्यमेव सा- 
मानाधिकरण्यसुपाधीनामविव- 
क्षया; अतत्त्वमसीति पदच्छेदे 
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प्रकरणविरोधः, उपक्रमोपसंहदार- 

विरोधः,ग्रतिज्ञादृष्टान्तानुपपत्तिः, 

उद्राष्याचुव्याख्यानत्वं चात्र 
४६ भेदाभेदवादो धमे-धर्मिणोः+जीव- ४६ ब्रह्म-तदितरयोः सामानाधिकरण्यं 





ब्रह्मणोः, परम।त्म-तदवताराणां वाधायाम्‌,अभेदे वा सवेत्राचि- 
च विशेषकृतेन भेदेन भेद या-परयुक्ताध्यारोपनिवन्धनम्‌ , 
भावे सेदकायेकारिणा । सोऽपि भेदभावे भेदकायेकारित्वस्य 
न स्वेत । वाधाद्‌ विशेपेऽविद्यातिरिक्ते न 


किमपि प्रमाणम्‌। 


४७ मायामात्रस्य वासनामयत्वम्‌ , ४७ वासनाया अर्थाकारेण परिणा- 


तेन रवप्रानामपि सस्यत्वमीश्चर- मो वाधितः, ईश्रस्टते तत्त- 

टत्वं च । सपुरुषमात्राुभाव्यत्वविरोधश्च। 
४८ जीवन्मुक्त्यजुपपत्तिः, तदु पपाद- ४८ वाधितानुव्रत्या वित्तेपश- 

काज्ञानसंस्कारादीनां दुरुपाद्‌- क्तिमान्त्ेणाज्ञानस्येवानु व्रत्या 


त्वात्‌ । जीवन्मुक्स्युपपत्तिः। 


क्रम संख्या 
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| विषयानुक्रमणिका ॥ 


टेतादरेताविप्रतिपन्ना विषयाः 
भेदस्य प्रमाणान्तरसिद्धतेन मिथ्यात्वम्‌ 
निविरोषत्रह्मण एवापूवेतम्‌ 
सेदप्रव्यक्षाचमान-श्रतीनामभेदश्रत्यविरोध 


मेदवाक्यानां निर्विशोषवाक्यशेषतया तत्रावान्तरतात्पयेम्‌ 


श्रतिवाधितस्य भेदस्य मिध्याखमेव, नासत्त्वम्‌ 

दोषजन्यत्वस्येव भ्रमत्वप्रयोजकत्वम्‌ 

मेदप्रत्यक्षादेव्याबहारिकप्रामाण्येऽपि नाकायेकारितवम्‌ 
अभेद एव श्रतीनाम्‌ , गीतायाश्च महातातय॑म्‌ 
मिथ्यार्थानुबादकत्वेऽपि श्रतीनां प्रामाण्याविघात 

जीवेश्वराभेदस्वरूपनिष्कषं 

भेदस्य धर्मिस्वरूपत्वायोग 

भेदाभ्यासेऽनन्यपरपुनःश्रवणरूपतातपयेग्राहकाभ्यास- 

लक्षणायोगः | 

नवद्तवस्तत्त्वमसिबाक्याभ्यासस्य सदृष्टान्तस्याद्वेत एव 

स्वारस्यम्‌ 

प्रथमादि-तुरीयान्तदृष्टान्तानामद्रेत एव स्वारस्यम्‌ 

पव्वमदृष्टान्तस्याद्रेत एव स्वारस्यम्‌ 

षष्ठदृष्टान्तस्याद्रेत एव स्वारस्यम्‌ 

सप्तमदृष्टान्तस्य सप्रयोजनत्वम्‌ 

अष्टमदृष्टान्तस्या्ते खारस्यम्‌ 

नवमदृष्टान्तस्याट्रेते खारस्यम्‌ 

सद्धियाप्रकरणस्य सर्वैस्याद्रैत एत्र खारस्यम्‌ 


पृष्ठ संख्या 
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मोत्तधमेवचनानामद्वेताविसेधः, तत्रैव स्वारस्यं च 
परमो पनिपदोऽद्रेतेऽविरोध 

भ्रपञ्म्चमिध्यात्वस्येव श्रौतत्वम्‌ , न तु तत्पारमार्थिकस्वस्य 
“असत्यमप्रतिष्ठं ते इति गीताया नाद्रेतनिन्दापर्वम्‌ 
श्रतिव्याख्यानानामद्धेत एव खारस्यम्‌ 
अद्धेतदशंनमेव रमणीयं दशनम्‌ 

एकानेकजीववादेन जीव-ब्रह्मक्योपपत्तिः 
ग्रपञ्ज्चमिथ्यात एव॒ माण्डूक्यागमप्रकरणस्वारस्यम्‌ 
ऋग्वेदेऽद्रेतवाद्‌ः । 

शुक्तयजवें देःऽद्वेतवाद्‌ 

तेत्तरीयवेदेःऽद्रेतवाद्‌ 

सामवेदेःऽद्रेतवाद 

अथवेवेदेऽद्रंतवाद 

ऋडः मन्त्राणां द्रेतपरतया विवरणस्यानोचित्यम्‌ 
विश्वस्याभ्यस्तत्वम्‌ 

अद्धेतवादस्य नेरात्म्यवादत्वाभावः 

श्रमे पूर्वाचुभवस्य प्रमात्ानियमः 
साटश्यज्ञानक।रणत्वानियम 

परस्पराध्यास आरोप्येऽधिषछठानसंसगारोपमात्रेण 
भेदस्येव कल्पितत्वम्‌ , नाभेदस्य 

आत्मन ेक्यं स्वाभाविकम्‌, ओपाधिको भेदः 
अधिष्ठानस्य नासत्त्वम्‌ 

ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य व्यावहारिकं सत्त्वम्‌ , न पार 
मार्थिकत्वम्‌ 


सृज्यत्वं न सत्यत्वव्याघ्रम्‌. 
अज्ञानस्यानादेरपि निव्रत्तेरुपपत्तिः 
भ्रत्यत्तस्य सव्यत्वानियमः 
आत्ममिथ्यात्वायोगः 
स्वरूपज्ञानस्यानिवतेकत्वम्‌ 
ब्रह्मणोऽशल्यत्वम्‌ ं 
्रत्यक्षापेक्षयाऽऽगमप्राबल्यम्‌ 


गट 


` ९२ 
९३ 
८४ 


६ 
९.७ 
९८ 
<€ 
६० 


६१ 
६२ 
६२ 
९४ 


| [ ३ 1 
उपजीव्यस्य प्रत्यक्षुस्यो पजीवकागमाद्यवाधकत्वम्‌ 
सेदवाक्यानामभेदावाधकत्वम्‌ 
साक्षिम्रत्यक्षस्यागमावाधकत्वम्‌ 
प्रमाणवहुस्वं बाधकत्वे न तन्त्रम्‌ 
भेदवाक्यानां व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌ 
अभेदाऽऽगमस्य सवेप्रमाणाविरोधः 
वेदान्तानामसत्कारणतावादे न तात्पयेम्‌ 
भेदवादस्याट्धेतमतेऽपि नेकान्तेनापलपः 
प्रामाण्यस्वतस्त्वाप्रामाण्यपरतस्त्रवादयोनोन्योऽ- 
न्याश्रयः 
जीवब्रह्मैक्य एव वेद्‌।न्तानां महातात्पयेम्‌ 
अनुवादकानामपि प्रमाठृदष्टयाऽपूवाथेत्वम्‌ 
वेद्‌।न्तानां शून्यवाद न तासयम्‌ 
मेदवाक्यानामयुबादव्वेऽपि नाभ्यासन्याय- 
विपयता 


मपच्वमिथ्यालायोगः 
अनिवेचनीयत्निस्क्त्ययोगः 
जगन्मिभ्यातप्रतिज्ञाः 
अनिवेचनीयत्वनिरुक्टयुपपत्तिः 
सदसद्धिलक्षणत्वमिध्यात्वोपपादनम्‌ 
सत्त्वासत्त्वनिर्क्व्यनुपपत्तिः 
सत््वासतत्वनिर्क्ट्युपपत्तिः 
सद्विविक्तमिभथ्यालानुपपत्तिः 
सद्धिविक्तत्वमिभ्यात्वोपपत्तिः 
प्रतिपन्नोपाधौ निषेधाटुपपत्तिः 
प्रतिपन्नोपाधौ निपेधोपपत्तिः 
भ्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वाचुपपन्तिः 
भ्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वोपपत्तिः 
अभ्रमाणविषयत्वमिथ्यात्वायुपपत्तिः 
अप्रमाणविषयत्वभिध्यासवोपपत्तिः 
अविद्यातत्काये-मिथ्यात्वालुपपत्तिः 
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अज्ञानलज्ञणायोगः 

अज्ञानलन्तणोपपत्तिः 
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मोक्षसाधनत्वात्‌ 
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देहात्मादिज्ञानस्य रमत्वोपपादनम्‌ 


श्रमस्थलेऽसत्ख्यातिनिरासेनानिर्वचनीयख्यातिसमर्थनम्‌ 


परस्पराध्यासोऽनिवेचनीयख्यातावेव नासत्छ्यातौ 

परस्पराध्यासेऽप्यधिष्टानस्य न स्रूपाध्यासः 

किन्तु तत्संसगेमात्रस्याध्यासः, इति नाधिष्ठानं मिथ्या 

अदं कतेत्यनुभवस्यानिवेचनीयाहंकारादिविषयकत्वम्‌ 
ध्यासपूवेकोऽध्यासो न विरुध्यते 

कतेत्वायध्यासस्य व्याबहारिकलव्यवस्था 

अधिषठानस्येवायोप्यस्यापि न संसगेमाच्राभ्यास 

आरोपितानां मिथ्याखमेव, नाधिष्ठानवत्‌ सत्यत्वम्‌. 


अधिष्ठानस्य स्वरूपतोऽध्यासस्य भगवत्पादासम्मतत्वम्‌ 


अवाधितस्य नारोप्यत्म्‌ 
अहमर्थस्य न युख्यात्मखम्‌ 

€ [^ 
अदहमथेमुख्यात्मते श्रतिप्रमाणोपन्यासः 


अहं ब्रह्मेति सामानाधिकरण्यस्य सुक्तावहंकारमाच्रनारोना- 


मेदादुपपत्तिः 

अस्मच्छव्दार्थाऽहमथेः, अदङ्करशब्दाथश्चान्यः 

मुख्यादमथाोसमनानात्वाभावः 

अवाच्यस्यापि ख्द्यलं प्रमेयत्वं च सुपुप्रासंप्रज्ञात- 
समाध्योरिव 

अथातोऽदहंकारादेश इत्य देदेवत।गुणपरत्वमेवेति- 
मताुवाद्‌ 

ूर्वोक्तव्रह्मतकौरयनिरास 

अर्थक्रियाकारित्वाजुपपत्त्या प्रपच्मिथ्यात्वायोग इति 
दाङ्का 

रतेरपि भिथ्यात्वाद्‌ मिथ्यावादे तस्या 
अप्यप्रामाण्यापत्ति 

मिथ्याथंस्यापि साधकत्वम्‌ ; सत्त्वस्य साधकताऽन- 
वच्छदकत्वात्‌ 

मिथ्यात्वेऽपि श्रतिभ्रमाणता 

वादि-प्रतिवादिसम्मतभिभ्यालविरोधिसन्त्वासिद्धः 
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प्रत्यक्षागमयोः प्राबल्य-दौबेल्यनियामकव्यवस्था 
परेषां चावांकनिराकरणेन स्वमतसमथंनन्यायेनाद्धेत- 
समथेनम्‌ 
श्रतिप्रत्यक्तषयोरविरोधेन प्रत्यत्तेण न श्रतिवाध 
सविशेषवेदान्तवाक्यानामपि निर्विशोपवाक्येन वाध 
अविदयातिरिक्तविशेषनिरासः 
भेदाभावे भेदकायव्याघातः 
प्रतियोगिभेदोभयनिषेधो नाप्रसक्तप्रतिपेध 
ब्रह्मनिर्विशेषत्वाथं भेद्‌-प्रतियोग्युभयनिपेध 
मेदमात्रनिषेधेऽप्रसक्तप्रतिषेध 
प्रतयक्षायचमान-शब्दादिप्राप्तस्य शब्देन निपेधोपपत्ति 
असतः साधकत्वोपपत्त्युपसं 
अर्थक्रियाकारिस्वेन प्रपच्चसत्यत्वाचुमाननिरासः 
साक्षिणोऽपि सविदोषतयेव सविशेषतयेव साधकत्वम्‌ ; 
साक्ित्वादेरप्यनाद्यविद्ाग्रयुक्तत्वात्‌ . 
साक्षित्वस्याविद्याप्रयुक्त्वेऽप्युत्पत्ताविव ज्ञप्तावपि 
नान्योन्याश्रयः 


अज्ञानस्य संविन्मात्रेण, साक्षिणा च न विरोधः, तेन 
तस्य भानोपपत्तिश्च 
अज्ञानस्य साक्षिविषयत्वपरी्ता 
निर्विशेषचेतन्यस्य सक्षिव्वेऽपि साधकत्वम्‌ 
मिथ्यात्वेऽपि श्रतेर्बांधकत्वाविरोध 
सवस्वसिद्धान्तप्राधान्येन वादित्वव्यवस्था 


अद्भेतिनां यावद्बाधं सवेप्रामाण्यवादिनां वादित्बोपपत्तिः 


सत्त्वस्य कारणतानवच्छेदकत्वम्‌ 

असतः साधकत्वालुपपत्ताबविवादः 
सत्ताविभागे कारणानि 
सनत्तात्रेविध्यपरीक्ता 
सदसद्रेरक्षण्यसाधकतवप्रयोजकतवम्‌ 
साधक्त्वाजुपपत्तिरेव मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ 
सद्सद्धेलक्षण्यस्य श्रौतत्वम्‌ 
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सदसद्धिन्नलमिभ्यात्वसमर्थनम्‌ 
अनिवेचनीयस्य सदसदुभयप्रतीत्युपपत्तिः 
वियदादावपि शुक्तिरजतन्यायातिदेशः 
वियदादेः प्रमातृचेंतन्याध्यस्ततापि 
घटादीनां स्वप्रकारचेतन्याध्यस्तानामपि कादाचित्का- 
प्रत्यक्तत्वनिमित्तम्‌ 
संनिनरष्टस्थज्ञेऽन्यथाख्यातिरेव 
अख्यातिवाद्वैषम्यमनिर्वचनीयख्यातौ 
ब्त्तिव्याप्य-फखव्याप्यविवेकः 
असद्धिलक्षणव्वप्रतीत्यथेमपि न सस्रतीत्यपे्ञा 
अससप्रतीतिविशेषः कल्पव्रन्तिरेव, नापरोक्षा 
विकल्पाख्यप्रतीतेः प्रतीर्यन्तराद्धिशोषः 
शरग्डङ्गभ्रमस्य विकल्पाद्‌ विरोष 
स्मृतावविद्याघ्त्तिरेव 


की क 


अनिवेचनीयख्यातावप्यसत एव भानमिति परेषां शङ्का 


्रमस्थल्े न कस्याप्यसतो भानम्‌ 


सत्यानृते भिथुनीकरत्येत्यस्य तादात्म्यासत्त्वे न तात्पयम्‌ 


[क 


“अतस्मिन्‌ तदूलु दिरि"ति भाष्यस्यापि नासत्ख्यातौ 


तात्पयम्‌ 
अनिवेचनीयवादेऽनवस्थादूषणं परेषाम्‌ 
अनिवेचनीयख्यातावनवस्थापरिहार 
असत्ख्यातिपक्ष एवानवस्थादिदूषणानि 
अद्रेतमतवत्‌ कारणायुपपत््याऽसत्ख्यातिवादायोग 
आश्रय-विषयादुपपत्याऽज्ञाननिरासः 
अज्ञानस्य जड-जीवाश्रयत्वायोगः 
अज्ञानस्य ब्रह्माश्रयत्वायोगः 
अज्ञानविषयस्योपपत्तिः 


अविद्याया भानाज्पपत्तिः, तन्निवतेंक-निव्र स्यसुपपत्तिश्च 


चिन्मात्रस्याविव्याश्रयत्व-विषयत्वोपपत्तिः 
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परमाथतो निरुपाधिकस्येव कारणत्वादिः 
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निविरोषस्य खप्रकारास्याप्यावरणोपपत्तिः, 
अनवस्थाऽभावश्च 

अविदयानिवतेकोपपादनम्‌ 

अज्ञानस्य जीवाश्रयल्रकल्पोपपत्तिः 

अज्ञानस्यानादिखम्‌ , अज्ञानान्तरयानुपादानकस्यापि 
ज्ञाननाश्यस्वं च 

अज्ञानस्य साक्षिभास्यलम्‌ 

अज्ञानाभावरूपत्वनिरासः 

अज्ञानस्य ज्ञानप्रागमावलनिरासः 


भावरूपेऽज्ञाने प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌ , न च तस्याभाव- 
विषयकम्‌ 

सोषप्राभावोऽपि भावरूपाज्ञाने प्रमाणम्‌ 

भाबरूपाज्ञाने विवरणादुमानादि 

भावरूपेऽज्ञानेऽथापत्तिप्रमाणम्‌ 

अज्ञानाश्रयनिणेयः 
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तातपयैविषयेऽथे प्रत्यत्तादिविरोधोऽकिच्चित्करः; 
तदथाविवक्षयाऽविरोधात्‌ 
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हेतुत्वमेवेति शङ्का 
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च न सङ्गति 
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न्ततो विरोध 


२९५ 
२१५६ 
२९७ 
२९७ 
२०८ 
२.५८ 
२९६ 
२६० 
२६० 
२६९ 
२६९१ 
२६२ 


२६२ 
२.६३ 


२६३ 
२६३ 
२६४ 


२६४ 


२६९ 
२६५ 


२६१५ ` 


२६९ 
२६९ 


२६७ 


३८२ 
३८३ 
२८४ 


३८५ 


३८६ 
२८७ 
३८८ 
२८९ 
२९० 
२६१ 
२६२ 
२६२ 
३६४ 
२६५ 
२६६ 
२३६७ 
२६८ 
२६€ 
%©० 
४०१ 
०२२ 
४०२ 
०४ 
४०५ 
४०९६ 
%©\9 
४०८ 
४०€ 
° ४९१५० 
४९९ 


[ ५] 


प्रामाण्यस्वतस्त्वं संप्रतिपन्नम्‌ 

ब्रह्ममीमांसायाः परवियास्वम्‌ 

श्रति-स्पति-मीमांसा-रोकिक-वाक्यप्रामाण्यनिभित्तम्‌ 

द्रेतवादाभिमताः जिज्ञासाधिकरणप्रसतुताः 
षट्पञ्चाशत्‌ प्रक्रियाः 

द्वेताद्धेतवादविप्रतिपन्नाश्चतुश्चतवारिरत्‌ प्रक्रियाः 

ब्रह्मतकंस्य विद्यास्थानखपरीक्षा 

ब्रह्मतकंस्य विद्यास्थानस्ायोगः 

ब्रह्मतकंस्य स्वतन्त्रविद्यास्थानत्वायोगः 

व्यासस्य व्रह्मतकंकठते न प्रमाणम्‌ 

ब्रह्मतकंप्रामाण्यं न क्षोदक्षमम्‌ 

ब्रह्मतकस्य कृ गोरवेण प्रामाण्यायोगः 

ब्रह्मतकंमाच्रस्य न व्यासकरृतविस्तरसंग्रहस्वम्‌ 

जिज्ञासासूतरे ब्ह्मव्दाथो न ब्रहमतकंनिणीतः 

दरताभिमतजीवपूवेप्ाज्पपत्त्युपसंहारः 

दवेतवादे जन्माधिकरणावुस्थितिः 

जीवास्मानमादायाद्रेत एव पूवैपक्षसंभवः 


२६. 
२६५७ 
२९८ 


२९८ 
२९.१० 
२,७९१ 
२७५ 
२\७६ 
२५७६ 
२२.५७ 
२.७८ 
२.७८ 
२७६ 
९७६ 
२.७६ 
२८१ 


परमते देवमीमांसाया गतार्थत्वात्‌ प्रथकजिज्ञासा वेयथ्येम्‌ २८१ 


निर्विगोषत्रह्मजिज्ञासायामेव सूत्रखारस्यम्‌ 


जन्मादिसुत्रस्य तटस्थलन्तणद्रारा निविशेषज्ञ(पकत्वम्‌ 


मायाविरिष्टव्रह्मकारणस्वमायापेश्षमेव, बरह्मणः 
बरह्मयोगुणपणेत्वायोगकारणव्वे 


अध्यारोपेणेव सगुणत्वं ब्रह्मणः, अतो निगणत्वानिरोधः 


ब्रह्मणः कारणत्वे प्रकारभेदाः 

चित्कारणस्वे विवरणभामतीम्रस्थानव्यवस्था 
मायाक।रणव्वे द्वेतमतद्विशेष : 
भागवतस्याप्यद्रत एव स्वारस्यम्‌ 
तटस्थस्वरूपलक्षणद्भयङ्रत्यम्‌ 


जीवेश्वरेक्यं नामद्धेतवादे, किन्तु संबिन्मात्राभेदवाद्‌ एव 


“यतो वे'तिवाक्यस्याभिन्ननिमित्तोपाद्‌नपर्वम्‌ 
अक्षरविदयाया अप्यद्रेत एव स्वारस्य 


२८४ 
२८५ 
२८९ 
२८९ 
२८६ 
२८६ 
२८७ 
२८७ 
२८८ 
२८€ 
२८६ 
२६० 
२९० 


४९२ 
४१३ 
८९१४ 
१५ 
४१६ 
९.७ 
५९१८ 
४१६ 
४२० 
५२९ 
४२२ 
४२२ 
२२४ 


८२८५ 


४२६ 
४२७ 
२८ 
५२६ 
४३२० 
४२१ 
४२२ 
४२३ 
४२४ 


४२५ 


४२९ 
४२७ 
४२८ 
४२€ 
४० 


५1 


जन्मादिसूत्रे न रक्षणा २६१ 

स्वप्रकाशस्य सद्धितीयत्वानिव्यस्यो भयव्ययस्था २६१ 

अज्ञानावरणादानन्दांशस्य बन्धकारणस्वम्‌ २६२ 

निर्विशेषस्य वेदभ्रतिपाद्यत्वाविरोधः २६२ 
असेदे [कय [कव ७ क क 

ऽपि सेदव्यपदेशोपपत्तिरद्रेतमतेऽपि २६२ 

जन्मादित्रयलक्षणोपपत्तिः २६३ 


जन्मादित्रयस्य सवत्रक्षणोपटक्षणस्वं तत्र सर्वेपामन्तर्मावात्‌ २६३ 
जन्मादीनां मिलितानां प्रव्येकं वा ठक्षणव्वे न निरः २६४ 


जीवपुबेपत्तोपपत्तिरद्रेतवादे २६४ 
स्वरूपखक्तषणेऽपि तात्पयं जन्मादिसूत्रस्य २६५ 
तत्त्वमसीव्यत्राभेदविवक्षायामसिपदोपपत्ति २€५ 
दरेतमते जीवप्‌ वेपक्षताऽयोगोपसंहदारः २६5 
जन्मादिसुत्रस्य सुद्रादिकारणत्वनिरासे तापयांयोगः २६8 
रुचिभेदेन सगुणे ब्रह्म-रुद्रादेरप्युपास्यसम्‌ , 
इति न कस्याप्युत्कषेः २६६ 
पुराणानामेकण्ठ यम्‌ २६७ 
सर्वेषां दशेनानामधिकारिभेदेन प्रामाण्यव्यवस्था २६७ 
पाच्चरात्रस्यापि वेदाविरुद्धांश एव प्रभाण्यम्‌ २5७ 
पुराणानां तामसादिविभागो न तदप्रामाण्याशयेन २६८ 
कारणस्यरूपेऽद्वेतनिष्क २66 
जन्माद्यस्येति सूच्रस्याद्रेतमत एव साफल्यम्‌ २०१ 
तटस्थ-स्वरूपखत्तणद्यसाथक्यम्‌ २०१ 
श्रतीनां सुख्यावान्तरतात्पयंविषयत्वं सविशेष-निविशेषयोः ३०२ 
निर्विंशेषवाद्‌ एव सुख्यफलटनिर्वाह ३०२ 
अद्धेतमते जीव-त्रह्यक्यानुपपत्तिः, पूवेपक्ष-सिद्धान्तो- 
भयायुपपत्तिश्च २०३ 
अद्धेतिनां जन्मादिसूत्रावेय््यम्‌ ३०३ 
इतरव्यपदेशाधिकरणस्याद्रैतमत उपपत्ति ३०४ 
जीवव्यावतेनायुपपत्तिद्रेतमते एव ३०४ 
जन्मादिसूत्रे नाद्रेतस्य विरोध ३०४. 


भागवतस्य स्वरूपछन्षण एव तात्पयम्‌ ३०५ 


४४१ 
४४२ 
४४२ 
४४४ 
४४५ 
४४६ 
४४० 
४८ 
४४९ 
४५० 


४५१ 
४१२ 


४२ 
४५४ 
४८५९ 
४५९ 
४७ 


४९८ 


४९९ 
४६० 


४६१ 
४६२ 
४६२ 


४९४ 
४६५ 
४९९ 


1 & प 


जन्मादिसूत्रे न स्वरूपलक्षणं कक्तणएया 
तत्तवमस्यादिवाक्येषु न गोणं सामानाधिकरण्यम्‌ 
ब्रह्मसगुणल्य-निगणत्वयोरविरोध 
ब्रह्मणो निगणल्वं सवेधमेशून्यत्वमेव 
अविद्ययाऽऽवरणेन चेतन्यस्येवाधिष्टानत्वम 
तन्त्वमसिवाक्येऽनेकपदावेयर्थ्यम्‌ 
घटः पट इति वाक्यस्य नाखण्डाथेत्वापत्तिः 
अद्रेतेनादवेताव्याघातः 
सत्यादिवाश्याखण्डाथेत्वम्‌ 
सव्यादिपदपर्यायत्वाभावात्‌ सस्यादिवाक्येऽपि न 
पदव्रयवेयथ्येम्‌ 
वेदस्य निर्विशेषवोधकलोपपत्तिः 
भेदे शाखरातातयेम्‌ 

शास्नयोनिलाधिकरणम्‌ 
शाद्ययोनित्वसूत्रनिवतेनीयं शङ्काद्रयम 
वेदाविरोध एवागमप्रामाण्यम्‌ , न तु विपयेये 
अविद्याकार्यस्यापि वेदस्य भ्रामाण्यनिर्वाह्‌ 
निविशेषवाक्यस्यव मुख्यं प्रामास्यम्‌ 
शाख्पदं न पाञ्चरात्रपरमपि आगमभ्रामाण्यचचांया ` 
अनवसरात्‌ 
सवेषामागमानां पुराणादीनां च परमात्मस्वरूपं एवं 
प्रामास्यम्‌, पुराणतामसल्वादिकथायोगच्च 
पाशुपत-पाच्चरात्रप्रामाण्यविवेकः 
अनाप्राप्रणीतत्मेव प्रामाण्यकारणम्‌ न तु तत्‌ 
कतृ गोरवप्रयुक्तम्‌ 
पाशुपताप्रासाण्यं शाख्योनित्वाधिकरणविषयः 
दोवा्ागमानां प्रामास्यं वेदाविरोधेन, न खदृष्टाथैव्वेन 


` एकतमागमविरोधेनागमान्तरस्य नाप्रामाण्यम्‌; 


नियामकाभावात्‌ 

रावागमाश्नमास्यकारणसाम्यं पाच्चरात्रेऽपि 
आगमविरोषेणागमान्तरनिन्दा “न हि निन्दान्यायेन 
ज्ेयतत्त्लविषये पा्वरात्रस्याप्यप्रामास्यम्‌ 
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द्वितीयवणेके मतद्भयाविसंबादः 
न्यायसुधायाः प्रथमवणैकनिरासप्रकारः 
भ्रधानकारणतानिरासस्य नोपयोगः 
वेद्कठृ स्वस्य सवेज्ञत्वासाधकत्वम्‌ 
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इई्तणीयतवेनाशाब्दत्वातमानदूषणम्‌ 
निर्विशेषस्य साज्ञादवाच्यस्वेऽपि शाब्दबोधोपपत्ति 
ईच्तणीयत्वेनावाच्यत्वनिषेधालुमानस्य निरासोपसंहारः 
पद्विशेषवाच्यस्येव लक्ष्यत्वानियमः . 
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ईक्षतेरिति सुत्रसयाद्रेतवादाविरोधितवम्‌ 
गोणश्चेदिति द्धितीयसूत्रस्याप्यद्धेताविरोधित्वम्‌ 
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बह्मणोऽवाच्यत्वमिथ्यात्वेऽपि न दोषः 
वरत्तिज्याप्यत्वमवाच्यत्वेऽपि युज्यते 


२३१ 
२३२२ 
२३२ 
२२२ 
२२३२ 
२३४ 
२२४ 
२३९ 
२३९ 


२२७ 
२२३५ 
२२७ 
३२८ 
२३३८ 
२३२८ 


२२९ 
२३९ 


२२९ 
२२९ 
२४६० 
२४० 
२४१ 
२४१ 
२४१ 
३४२ 
२४२ 
३४२ 
३४२ 
२४३ 


८२४ 


८२९ 
२९ 
९२९७ 
५२८ 
८२६ 
५३० 
५३१ 
३२ 
२३ 
८३४ 
५२५९ 
९३६ 
३५७ 


८३८ 
८३९ 
८४० 
५४१ 
८४२ 
४२ 
५४४ 
८४५ 
५४६ 
४.७ 
८४८ 
८४९ 
९० 
८९१ 
९५२ 


[ २ ) 


सूत्राणां निरणपरत्व एव श्रुस्येकवाक्यता २४३ 
ह आनन्दमयाधिकरणम्‌ 

 दष्स्याऽनन्दमयाधिकरणनिष्कषैः २४४ 
अद्रेतवादटस्याऽऽनन्द्मयाधिकरणा्थनिष्क्ः २४४ 
तत्र द्रृताद्रतसिद्धान्तविभागः २४५ 
पव्छव्रह्मवाद्‌ एकत्रह्मविषयत्वानुपपत्तिः २४५ 
मतद्येऽप्यभेदेऽपि भेदवुद्धि-बन्धादिकारणविवेकः ३४५ 
पुच्छव्रह्यवादभ्राधान्ये कारणानि ३४६ 
पच्छव्रह्यतावादे सृत्रास्वारस्यादि ३५६ 
पव्चव्रह्मवादेऽनुपपत्तयः | २४५७ 
उत्प्तिश्वणणान्नान्नमयस्य ब्रह्मत्वम्‌ २४५ 
अन्नमयशाब्दस्य जीवपरत्वम्‌ , नान्तयांभिपरत्वम्‌ २३४७ 
पुच्छब्रह्मवाद्‌ एव प्रकरणस्वारस्यम्‌ ३४७ 


आनन्दमयशब्दस्य मयटः पचुयाथंत्वेऽपि न परमास्मपरत्वम्‌ ३४९ 
अनन्द्मयस्याकामतश्रोत्रियावस्थपयन्तस्य जीवत्वाद्‌ 

र | १ दिक्रमेण छ 
जीव-त्रह्यक्याभिप्रायेणेवाच्रान्नमर्या ब्रह्मोपदेशः ३४5 


पुच्छवाक्यस्येव विषयत्वे स्वारस्यम्‌ ३५० 
अभ्यासादिति हेतुरपि पुच्छवाक्यप्राधान्य एव युञ्यते ३५० 
आनन्दमयाधिकरणस्याद्रेत एव स्वारस्यम्‌ ३५१ 
श्रगुवह्यां कारणत्मनोपदेशस्याद्टेत एव स्वारस्यम्‌ २५१ 
अन्नमयादावभ्यासहेत्वनन्वयः ३५१ 
छनन्दमयपदस्य सौत्रस्यान्नमयाद्युपलन्तणएत्वम्‌ ३५२ 
आनन्दमयपदे्‌ मयटः प्राचुयांथेत्मकिच्ित्करं सिद्धान्ते ३५२ 
मनोमयादिपयांयस्योक्ताधिकरणाविषयता ३५२ 
आनन्दमयाधिकरणे पुच्छवाक्यस्येव प्राधान्यम्‌ ३५२ 


आनन्द्मयपद्‌बिषयत्वे मयटो विकाराथत्वशङ्कायस्थितिः ३५३ 
“अन्योऽन्तर अस्मे” त्यन्यत्वोपन्यासस्य द्वेतमतेऽयोगः ३५३ 


पच्चब्रह्यतावादे श्रगुवद्यीविरोधः २५४ 
अन्नमयादीनां कमेण प्राप्यत्वालुपपत्तिद्रंतबादे ३५४ 
पुच्छपदस्वारस्यमद्रंतवादे ३५५ 


मान्तरवर्णिकसुत्रे एकवचनम्‌ › नपुंसकं च पुच्छत्रह्मतावाद्‌ 
एव स्वरसम्‌ . २९९ 


९५५२ 
९४ 
९५ 
५९८१ 


५५७ 
५५८ 
५९५९ 


५६० 
५६१ 
५६२ 
५६३ 
८६४ 
५६५ 


८६8 
८६७ 
६८ 
९८६€ 
९.७० 
९५७९ 
९५७२ 
५७३ 


९८५५४ 
७९ 
७६ 
७.9 
५७८ 
९७६ 
५८० 


२१ । 


भ्रत्यगभिन्नेकव्रह्मतावाद्‌ एव प्रकरणान्वय 


सत्य-गुहदा-तन्निहिताभेदपरत्वं सवस्या ब्रह्मवध्या 
ज्ञेयस्य पुरुषपदेन निर्दशस्वारस्यमद्रंतवादे 
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नोपपत्ति 
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शब्दान्तरादन्नरसमयादिभेदायोगः 


अन्नमयादीनां कोशानाम्‌ , तद्धिविक्तातमस्वरूपस्य चोपदेशः 


आनन्द्मयसूत्राभिमतन्यायस्वरूपविवेकः 

निदुषटं “विकारशब्दादि"” तिसूत्राभिग्रेतन्यायस्वरूपम्‌ 
निदुष्टं मान््रवणिकसूत्राभिग्रेतन्यायस्वरूपम्‌ 
पुच्छब्रह्मण एव प्राधान्यम्‌ , नान्नमयादेः 
पुच्छव्रह्मवाद्‌ एवाभ्यासादोनामन्बयः 

अन्नादौ न ब्रह्मशब्दाभ्यासः 
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स्वरसम्‌ 
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निर्विशोषपरस्वेन विरोधपरिहारः 
अध्यारोपापवादनयेन विरोधपरिहारः 
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अस्यापि निर्विशेषपरत्वे स्वारस्यम्‌ 
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वेदान्तानामद्वेत एव मुख्यं तात्पर्यम्‌ 
आलुमानिकाधिकरणलत्त्यम्‌ 


साङ्ख्यादिनिरासस्यान्तभावखन्तणसङ्गव्यविरोधः 
साङ्ख्यनिरासस्य लक्त्यं प्रधानकारणतानिरासः 


प्रधानकारणतानिगरससङ्कत्यविरोधः 
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कारणत्वेनाकाशाधिकरणस्यात्र सङ्गतिः 
तुरीयपादाथेनिष्कषेः 
स्वतन्त्रप्रधानवादोऽश्रौतः 
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परिग्रहानवसरः 
सृच्मभूतस्यात्र न प्रधानत्वम्‌ 
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अजामन्तरे स्वतन्त्रप्रक्रत्यविवक्षा 
अजामन्त्रेऽजापदं न जन्माभावाभिप्रायम्‌ 
अजापदस्य प्रधानपरत्वे दोषः 
अश्नत इवाऽनदनतोऽपि, जीवस्येवाच्र भ्रहणम्‌ , 
न परमेश्चरस्य तदतिरिक्तस्य 
अजापदस्य प्रक्रतिपरत्वनिरासप्रयोजनम्‌ 
““भुक्तमोगामजोऽन्य'” इत्यत्राजपदमपि न परमात्मपरम्‌ 
अजापद्स्य तेजोऽवन्नात्मकम्रक्ृतिपरत्वमेव 
अजानुशयानत्वं जीवस्येव 
तेजोऽवन्नात्मकस्वेऽपि स्मीलिंगेकवचनो पपत्तिः 
अजाटृष्टान्तस्य न मनोरञ्जनमात्रतल्म्‌ 
द्वेतवादे चमसाधिकरणवेयथ्येम 
वेदिकशब्द्‌ानां मुख्य-मुख्यतमस्यविभागायोगः 
सुख्यतमचव्त्त्याऽजामन्त्रस्य न परमात्मपरत्वम्‌ 
एकस्य वाक्यस्याबाघे प्रथमप्रतीता्थंबोधकत्वमेव 


संख्योपसंग्रदाधिकरणम्‌ 


अस्यापि साङ्ख्यमतनिरासाथत्वम्‌ 
पच्चपव्चजनपदस्य न साङ्ख्यतत्त्वपरत्वम्‌, न वां 
पच््व्यूहपरत्वम्‌ 

पच्चंशो विभागे न पच्विंशतितत््वप्रतीतिः 
बरह्मविवतेमानत्वे श्रति-सूत्रस्वारस्यम्‌ 

ब्रह्मणो निरवयवस्य विवते एव जगत्‌ , न परिणामः 
अत एव मिभ्यात्वमपि तस्य 

विबतेमानव्वेऽपि ब्रह्म न जीववत्‌ दुष्टम्‌ 

अविद्या निमित्तकारणमात्रेमिति ब्रह्मसिद्धथादिकल्पेऽपि 
न ब्रह्मविवतेतादानिः ¦ 
अनेकाविद्यावादेऽपि प्रषच्चेकरूप्यं विषः 
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अविद्योपधानेऽपि ब्रह्मणो न भ्रान्तत्यम्‌ 
अनाद्यज्ञानकल्पितसचिदादिसेदेन ज्ञाताज्नातांरावत्त्वाद- 
धिष्टानत्वं ब्रह्मण 
अनादित्वादविद्योपधानस्य नान्योन्याश्रयः 
परस्पराध्यासोऽधिष्ानांशमात्रे संसर्गाध्यासेरेव 
अज्ञानस्य जीवाश्रयत्वपन्ते नान्योन्याश्रय: 
देदाध्यासे वीजाङ्क्ुरस्यायायोगः, अनवस्था वा 
प्रपच्वभिध्याववे “नेह नानाऽस्ती?ति श्रति्मानम 
स्वरूपतो मिथ्याभूतायाः श्रतेर्विपयतोऽपि न मिथ्यात्वम्‌ 
ब्रह्मणोऽवाध्यत्वं मुक्तौ 
आरोपितस्याप्यथेक्रियाकारिता 
वाध्यानामपि व्यावहारिकादिसत्यत्वम्‌ 
स्वप्नन्यायेन भिथ्याभूतस्याथेक्रियाकारित्वम्‌ , 
स्वाप्नपरोक्षा च 
सविषयस्यव ज्ञानस्याथक्रियाकारित्वम्‌ , न तु ज्ञानमात्रस्य 
ज्ञानगतधमेस्यवाथेक्रियाकारितभ्रयोजकत्वशङ्ा 
विषयाविशेषितसस्यज्ञानमात्रस्यासाधकत्म्‌ 

श्रमस्थले ज्ञानस्यापि मिध्यात्म्‌ 
मिथ्याभूतस्याथैक्रियाकासित्वोपसंहार 
शक्तिरूप्यादीनाम्‌ , जगतोऽपि च प्रातिभासिकादि- 


सत्तामेवाथेक्रियाकास्त्िम्‌ 
च्रिकालावाध्यस्येवार्थक्रियाकारिवे नद्यो 
जगत्कारणत्वानुपपत्तिः 

काय-कारणभावे न सत्त्वापेन्ता 


सत्तवासत्त्वौदासीन्येनेव स्वाः कथाः 

मिथ्यालाभावस्य सात््यवेयलोपपादनम 
बृन्तेरप्यज्ञानप्रयुक्तत्वेन चृत्तिनाश्वत्वाद्‌ न निहैवकनाशः 
बृ्त्यादीनामपि ज्ञाननिवव्येत्वम्‌ 

प्रपच्चसत्त्वस्य साक्षिणा म्रहणम्‌ 
श्रति-प्रत्यक्षप्रामाण्यविवेक 

मिथ्यात्वाभावस्य साक्िवेद्यत्वराङ्का-तत्परिदारों 

सा्तिणः परीत्तासहच्रतस्यापि न प्रामास्यग्राहकत्व् 
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सान्िणः प्रदयक्तादी नामेकान्तिकश्रमाण्यग्राहकस्वे 
[# | ¬, 1 

न्यार्बाक्मतस्यव विजय 

साक्षिणो विदययमानज्ञानप्रामास्यमाचनि्वीहकत्वम्‌ 


रतेः स्वरूपतो मिध्यासेऽपि ब्रह्मणः सव्याद्‌ व्रह्यज्ञानथं 


प्रवन्त्युपपत्ति 
व्रह्यणो वाधाहेस्वाःऽयोग 
ब्रह्मणो वाधानहेतेऽचुमानसमथेनम्‌ 


साव्त्चतन्यस्य वराधस्नपाततला भावाद्‌ न वाधवच्छत्वम 


विद्याया आविद्यकरसवेऽपि न सबेवाधकतायुपपत्ति 
विश्वसत्यत्वश्रुतीनामपि व्यावहारिकसत्तवपरतया 
मिभ्यालाविरोधः 

सत एवाथेक्रियाकारिसे न क्रिसपि प्रमाणम्‌ 
स।च्तिणोऽपि सिभ्याखविरोधिसलामाहितम्‌ 
प्रपच्चाधिद्यक्रत्वे जीदेकत्वानकत्वाद प्रस्थानमेदा 
प्रकृतिदचेति सुत्रस्याद्रेतसिद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ 
प्रपच्चमिथ्याखध्रमाण मार्ड्क्यागमप्रकस्एकारिकासंग्रह 
माण्डूक्यकारिकराया अनुव्याख्यानेन विवरणम्‌ 
उक्तातुव्याख्यानस्य सुधया विवरणम्‌ 
मायामात्रमिदं सवेमित्यस्य द्वेतादुगणविवरणम्‌ 
अद्रेतः सवेभावानामिव्यादावद्रेव एव स्वारस्यम्‌ 
यदि शब्दस्य सम्भावनापरत्वम्‌, अवधारणपरस्वं 
वा, न प्रसङ्गपरत्वम्‌ 

निधारिताथैः सत्तेव, नोत्पत्तिः 

सत्तानिघ्र्योरेव व्याधिः, न तदुतपन्नि-निघ्रस्योः 
मायामात्रपदादीनामद्रेत एव सखारस्यम्‌ 
प्रपच्चपदस्य भेदपच्चकपरत्वायोग 

ब्रह्मविवतवाद्‌ एव माण्डूक्यागमाथ 
गृत्तिकाटष्टान्तेनेकविज्ञानेन स्वैविज्ञानप्रतिज्ञाया 
अद्रेत एवोपपत्तिः 

रञ्ञ्वादिदृष्टान्तायुपांदाने कारणम्‌ 
नाचारम्भणसिति श्रुत्य्थोँऽप्यद्रेताननुगुण एवेति शङ्का 
तत्र इताममतवाचारम्भणदाब्दाथे 
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त॑त्र विकारपदाथेः, एकविज्ञानेन सवेविज्ञानोपपाद्नं च 
मृत्तिकेत्येव सत्यमित्यत्र सव्यपदाथेः 
वाचारम्भणविकारादिसवेपदसाथेक्यं द्वतवाद्‌ एव 
अद्रेतवादे इतिशब्दान्थक्यादिः 

काये-कारणयोभंदनिरासो नेविशव्दप्रयोजनम्‌ 

अदट्ेते दृष्टान्तानामेकविज्ञानेन सवंविज्ञानादुपपादकस्यम्‌ 
दवेतवाद्‌ एकविज्ञानेन सवेविज्ञानादयुपपत्तिः 
मृत्तिकादिदृष्टान्तस्याट्रेतवाद्‌ एव सङ्गतिः, स्वारस्यं च 
संस्कृतस्य प्रधानस्य ज्ञानेन न सवेविन्ञानम्‌ 

सत्यपदा्थोँ न द्वेतवादालुगणः 
विकार-वाचारम्भण-सत्यादिपदानामद्धेतवादसङ्गतिग्रकारः 
इतिपदस्याप्यद्रेतवाद्‌ एव स्वारस्यम्‌ 

इत्येव सत्यमित्यभ्यासस्वारस्यमप्यद्धेतवाद्‌ एव 
छोकिकाटोकिकटृष्टान्तेः कार्य-कारणायोः कारणात्मताया 
एव सत्यत्वोपादना्थमेव वाचारम्भणादि 
मायाया अनादेरप्यनिव्यत्वमेव, 
द्वितीयत्वस्य 

एकविज्ञानेन स्वविज्ञानमसंकुचितमद्धेतवाद्‌ एव 
अद्ध तवादे वाचारम्भण-विकारपदयोर्योजना 
यथा सोम्येकेनेव्येकपदसा्थक्यमद्ध तवाद एव 
एकविज्ञानेन सवंविज्ञानस्वारस्यमद्र तवादे 
ब्रह्मविवतेवाद्‌ एव श्रुतीनां ताप्यम्‌ 

परमते प्रक्रत्यधिकरणवेय्यम्‌ 


अथ न विलश्चणत्वाधिकरणम्‌ 


स्वाभाविकत्वादा- 


द्धौताभिमताधिकरणशरीरपरीक्षा 


प्रमाणादिविचारस्यात्राद्रेतमत एव सङ्गतिः 

भ) ४) (^ ^ [= ६ 

द्र तवादेऽद्र तवाद्‌ इव युक्तिविरोधपरिहाराथंताऽयोग 

साङ्ख्ययोगनिरासवैयथ्थ द्वेतमते । 

पाच्चरात्रा्यागमानां नेकान्ततः श्रुतिमूखकत्वम्‌ 

वेदाविरोध एव सर्वेषां मतानां पौरुषेयाणां प्रामाण्यम्‌ 
र 

तत्त्वमसिवाक्याथंस्येव मुख्यत्वम्‌ 
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पाच्चरात्रसिद्धान्तस्यानेकरूप्यम्‌ 
ब्रह्म केवख्निमित्तकारणातायां पाञ्युपतादिनिरासायोगः 
पाञ्चरात्रस्यासौत्रस्रम्‌ , शाक्तमतनिरासयोगस्व 
आगमान्तरात्‌ पा्चरात्रस्य विशेषादिपरीक्षा 
पाच्चरात्र्रामास्येऽद्र तसिद्धान्तः 
पाच्चरात्नप्रामाण्ये पादुपतसिद्धान्तः 
पाच्चरात्रस्येव सख्यं प्रामास्यम्‌ , न पाशुपतादेरिति 
सिद्धान्ताशयः 
्रुत्यविरोघे सवागमभ्रामाण्यमद्र तदशन 
स्म्रत्यधिकरणम्‌ 

द्वितीयाध्यायाथेसंग्रहः 
प्रथमाधिकरणाथः 
न विलत्तणत्वसत्रद्रं तभाष्यपरीक्ता 
अभिमानिन्यपदेशसूतरवेयथ्य दवेतादे 
द्वितीयाधिकरणे मतद्रयाभिग्रेताधिकरणविभागः 
अद्रेतरीत्योक्ताधिकरणप्रयोजनम्‌ | 
द्ेतिनामद्रेतवादेऽधिष्टानस्यापि स्वरूपाध्यासवादनिरासः 
अभावकारणतानिरासपरतयोक्ताधिकरणयोजनपरीत्ता 
तकोप्रतिष्ठानादिति सुत्रभाष्यपरीन्ता 
“शिष्टा अपरिगरहा” इति सूत्रपाठभेदपरीक्षा 
शिष्टापरिप्रहाधिकरणस्य प्रधानजीवादिकारणतानिरासे न 
तात्पयेम्‌ , किन्तु परमाणुकारणतानिरास एव 
प्रमाणुवादः सवपिक्षया हीन इति शङ्कापरीक्षा 
दरतमतेऽप्यणुक्रारणतानिरास इति वक्तव्यम्‌ 
प्रधानवादस्याणुवाद पेक््योक्कषे एव, न दीनत्वम्‌ 

अथ भोक्त्रापत्त्यधिकरणम्‌ 
जीववद्‌ जगत्कारणत्वं ब्रह्मणोऽपि नेत्यनापत्त्या ब्रह्मैक्या- 
ख्याद्धेतनिरासा्थैताऽस्याधिकरणस्येति द्वैतम्‌ 
जीवस्य सुक्तावेकीभावानुपपत्तिरद्रेते 
जीवस्य सुक्तावेकी भावो्रेतवाद्‌ एव लोकवत्‌ 
मेदनिषेधेनाद्रेतवाद्‌ः शून्यवाद्‌ एव 
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दवेतवाद्‌ एव एकीभवन्तीति च््विप्रययोपपत्तिः 
द्वेताभिग्रेतभोक्तरापन्तिसूत्राथं 
मुक्त जीव-त्रह्मक्यं न जीवजगत्कारणत्वापाद्कम्‌ ; 
न तन्मतनिरासाथंताऽस्य सूत्रस्य 
अद्रेते भोक्त-भोग्यसांकयेश द्धोपपत्तिभ्रकार 
मुक्तौ न जीवस्य जगत्कारणत्वं भामस्यादिप्रस्थाने 
अद्रतेऽपि एकीभावः, च््विप्रत्ययोपपत्तिश्ध 
पराभिमतेकीभावस्य मुख्यस्य दुर्वैचत्वम्‌ 
च्विप्रत्ययावगतेकी मावनिष्क्ः 
ओपाधिकभेदनिवत्येकीमाबोपपत्तिः, एकी भावविरोध्य- 
नुमानद्षण च 
भेदमिथ्यात्वे विष्णपुराणाविरोध 
भेदनिघ्रतेरेकीभावरूपत्वम्‌ 
द्रेतिनां मोक्चवापत्तिसूचव्याख्याऽसाधुतम्‌ 
भोक्त-भोग्यसाद्कयापत्तिपरिदारोऽद्वेतिनाम्‌ 
अथ तद्नन्यत्वाधिक्ररणम्‌ 

तदनन्यत्वपदविभागः तेन निरस्यमतनिर्देशश्च 
इदमधिकरणं द्वेतवादनिरासस्याप्युपलक्तषणम्‌ 
इदमधिकरणं परिणामवादनिरासस्याप्युपलक्तषणम्‌ 
इदमधिकरणं परिणामवादनिससपरमपि 
वाचारम्भणवाक्यभूलकमिदं विवतेवादपरमेव 
ब्रह्मनिमित्तकारणता-परिणामिकारणताभ्यां पूवप 
विवतेवादेन सिद्धान्त 
अभेदस्य न साधनम्‌, किन्तु भेदनिषेधमात्रम्‌ 
प्रकृटयधिकरणेनास्यागताथंत्वम्‌ 
भेद-भेद्यभयनिषेधेऽस्याधिकरणस्य तासयेम्‌ 
तद्नन्यस्वपदाथनिष्कषे 
अभेदस्वरूपनिष्कषेः 

सत्यपि तादास्मये व्यवहारदशायां सेदस्येव भानम्‌ 
परमाथंतस्तु कारणज्यतिरि्तिकायांभाव एव तद्नन्यत्वम्‌ 
रञ्जुसपावुदाहरणे निमित्तम्‌ 
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ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरसापेच्ञत्वानपेक्षत्वच चां 
द्वेतिनामारस्भणाधिकरणपवेपत्त 
ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्तत्वं तदनन्यत्वपदाथं 
स्वतन्त्रका रणान्तरानपेक्षत्सिद्धान्त 
विवतेवाद्परतया सूत्रयोजनमेव साधु 
ब्रह्मणः कारणान्तरानपेक्षत्वानुपपत्ति 
देतिनां विषयवाक्यमपि विवतेवादस्येबोपष्टम्भकम्‌ 
तदनन्यत्वपदस्वारस्यमद्रेतवाद्‌ एव 
अद्रेतवादेऽनन्यत्वनिस्क्त्यनुपपत्ति 
विवतेवादे न तदनन्यतानुपपत्ति 
विवतेवादे मेदाभेदोभयोपपत्तिकारणम्‌ 
अद्रतवादे नारम्भवाद्‌ः, न वा सत्कायवाद्‌ः, 
किन्तु सद्धिवतेवादः 
मतद्रयाभिप्रेताधिकरणविभाग 
सवेसूत्रविवक्िताधिकरणाथं संग्रह 
जीवस्य स्वतस्तत्तत्कचेखपूेपक्ष 
दरेतवाद्‌ एतदधिकरणवेयथ्येम्‌ 
सूतरान्ञरयोजनस्वारस्यमद्र॑त एव 
ब्रह्ममीमांसाया द्वितीयाध्यायद्धितीयपादान्तस्य निर्विरोष 
एव तापसम्‌ 
इतरव्यपदेशाधिकरणवेयथ्ये' द्रेतमते 
तदनन्यत्वादिसूत्राणामपि न द्रेतमते सङ्गति 
छरत्स्नप्रसक्त्यधिकरणादीनामप्यद्रेत एव संभव 
जीवेश्वरयोरंशांशिभावोऽद्रेतवाद्‌ एवाभेदेन 
जीवाणुत्ववादस्य द्वेतवादेऽनिवांहः 
भगवतो विरोषस्य वा भेदायनिवाहकत्वम्‌ 
रचनानुपपत्त्यधिकरणम्‌ 
दवेतवादामिमतनास्तिकषडदशंनी, अधिकरणविभागश्च 
अद्रताभिप्रेतनास्तिकषडदशंनी 
अत्रान्तिमाधिकरणमातरे विप्रतिपत्तिः 
पाच्रात्राधिकरणम्‌ ; शाक्ताधिकरणं वा . 
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दवेतवादाभिमतरीत्या सूत्राणां योजना, पूर्वोत्तरपक्षसं मदश्च 
वेद्विरुद्धस्य पाच्चरात्रस्य न प्रामाण्यम्‌ 
सङ्कषेणादीनां भगवद यूहत्वायोग 

अद्रेतिनां पाच्चरात्राप्रामाण्यवादनिरासः 
गीतोक्तत्वात्‌ पाच्वरात्रप्रामाण्यम्‌ 
पाच्वरात्रप्रामाण्यं श्रतिमूख्मपि 
जीवोत्पत्तिवादस्य नाप्रामाण्यकारणस्वम्‌ 

न च कुः करणमिति सूत्राविरोध 

द्रेतिनां पाच्वराच्रप्रामाण्यसमर्थनालुपपत्ति 
दरुतवादस्य पाक्वरात्रविरुद्धत्वम्‌ 
द्रतिनामस्याधिकरणस्य शाक्तमतनिरासपरता 
संकषेणादीनामुत्पत्त्यसं भवः 

्रत्यविरोधे पाच्चरात्रप्रामाण्यम्‌ 


नारायणकतृ कव्वेऽपि पोरुपेयत्वात्‌ 

पाशपतादिभ्यो न विदोषः 

वेदपूरकत्व॑ न पा्वरात्रस्य 

केवल-पाच्वरात्रादेवे दिकानधिकार 

पाञ्युपत-पाच्वरात्रयोवेंदानुग्रदीतस।ङ्ख्ययोगाभ्यां विशेष 

दरतसिद्धान्तः पाच्चरात्रविरुद्ध इति श्रीभाष्यादुयायिन 

पाव्वरात्रस्य कृत्स्नस्य न श्रौतत्वम्‌ 

एकायनदाब्देन पाच्चारात्रस्य प्रहणमविप्रतिपन्नम्‌ 

शाण्डिल्यवतेनं पाञ्चरा्राप्रामाण्य एवहेतुः 

स्वपक्ष-समथेन-परमतनिरासकरणस्य न मन्त्राथत्वम्‌ 

यदि परसमयनिरासे पाच्वरात्र-प्रामाण्यानोचित्यम्‌ 
तर्हि शाक्तमतनिरासस्याप्यनौचित्यम्‌ 

पाच्चरात्रागमानामद्रेतसिद्धान्तोपव्'हणत्वम्‌ 

पाव्वरात्रस्याद्रेतपरत्वे पाद्यादिसंहितावचनानि 

जयाख्यसंहितावचनान्यद्रेतपराणि 

अद्रंतपराण्यदिवभ्न्यीयवचनानि 

नारदसंहितावचनान्यद्ेतपरयाणि 

अद्रेतपराणि ब्रह्मसंदितावचनानि 
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सर्वेषां कारणवाक्यानां द्र तमिथ्यात्वसिद्धिपूर्वकाद्रौ त- 
सिद्धाबुपयोगः 
निर्विशेषधर्भिग्राहकममाणस्य नान्येन वाधः 
श्रमेऽधिष्ठानसंसगेमाच्रस्याध्यासः, न त्वधिष्ठानस्या- 
प्यारोप्यस्येव सः 
यावदूबाधं सद्वितीयस्रम्‌ , ततस्त्वद्वितीयस्वम्‌ 
धर्मिम्राहकभ्रमाणविरुद्धमद्धितीयत्वम्‌ 
धमे-धम्युभयविषयकस्य प्रकारांश मिथ्याखेऽपि 
नेकज्ञानत्वविरोध 
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ध्यारोपविधया, न स्वतः 


अनूद्य निषेधो निर्विशेषवाक्ये, परमाणुनिरवयवत्वानुमाने 


` तु न तथेति वैषम्यम्‌ , अतो विरोषाद्‌ बाध्य-बाधकभा- 
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स्थानेक्यादिना सामानाधिकरण्यायोगः 


अथांश्चाधिकरणम्‌ 
अद्रेताभिप्रेतसिद्धान्तसारः 
सन्ध्याधिकरणम्‌ ॥ 


अद्धेते [भ & 9 
अद्रेते सन्ध्याधिकरणाथेसंग्रहः 


स्वाप्निकानां वासनापरिणात्मत्वम्‌ , सत्यत्वं चेपि द्रतसिद्धान्तः 


स्वाप्निकवःसनापरिणामत्वायोगः 
स्वाप्नानामीश्चरसृष्टत्वे न श्रुतिः प्रमाणम्‌ 
स्वाप्नानां वासनापरिणामलायोगः 
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वाधविषयत्वादिति हेतोरन्वयः 
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सृष्टि-तिरोधानादीनामीश्वरेच्छाधीनत्वमिति दवेतवाद्‌ः, 
तद्योग 

वासनाकार्यत्वे स्वाप्नानामथेक्रियाकारिललाजुपपत्तिः 
““देहयोगाद्े" ति सूत्राथेविवेकः 

परमते “देहयोगाद्रे"ति सूत्रवेतथ्यम्‌ 
सेदाभेदवाद्भस्थानानां सर्वेषां स्वरूपविवेकः 
दतवादे जीबोपाधिविवेकायोगः 

दरेतवादे जीवाबतारोपाधिभेदायोगः 
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॥ अद्ेततत्त्वसुधा ॥ 


टैतादैततचपरीत्तात्मकः पथमो भागः ॥ 
| उपोद्घातः ॥ 


हेतादेताविगप्रतिपन्ना विषयाः । 


अत्र द्ताद्रेवसिद्धान्तयोर्वेदनित्यत्वे, तत्स्तःप्रामाण्ये, तदयुयायि- 
स्यति-पुराणेतिहासादिमात्रप्रामाण्ये, स्वय॑प्रतिभातवेदप्रामाण्ये, लौकिक- 
वेदिकबणेपदनित्यत्वे, नियतजन्यक्रमवत्तयाऽनादिपरम्पराप्राप्तस्वेना- 
पोरुपेयतवे, ब्रह्मणस्तन्मात्रगम्यत्वे, तस्य निर्दोषत्व, सगुणावान्तर- 
तात्प्यविषयतायाम्‌ , धमाध्मयोरपि वेदेकगम्यत्वे च न विप्रतिपत्तिः ॥ 


भेदस्य प्रमाणान्तरसिद्धत्वेन मिथ्यात्वम्‌ । 


विग्रतिपत्तिस्तु निर्विशेषस्य वेदसुख्यतात्पयेविषयत्वे, «एकमेवा- 
द्वितीयमि"त्यादिश्चुत्या तदू ज्यतिरि क्तस्य सवस्य सजातीय-विजातीय-स्वगत- 
भेदस्य तच्र निषेधेन बाधितत्वेन, अविद्याधीनव्वेन चान्थकारितायां 
च ; निर्विशेषव्रहमवादेऽपि निदोषतायामविवादात्‌ । तत्र सव विशेषा दोषा 
इत्यद्वेतभिति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 

निर्विरोषत्रह्मण एवापूर्वत्वम्‌ । 

तत्र तु “निरुणं निरञ्जनमिटयादिश्चत्या तत्र सगुणत्वस्यापि 
निषेधेनोपास्यतया श्रुत्यवगतानां गुणानामसत््वेऽप्युपासनाया निबोदेण 
तत्सत्ताया भरमाणाभावात्‌, श्रतिबोधितानामप्युपासनामात्राथत्वेन तत्न 


ध निविरोषं ब्रह्मैवाध्यारोपापवादन्यायेन वेदमुख्यतात्पये- 
ढ 


न] 
२ अदे ततत्त्वसुधा 


९ तत्र जीवत्वे श्रत्बोपलच्तितसंविन्मात्रं परमाथैः, जीवेश्वरभेदादिकं तु 
सवे न परमाथः इति जीवेश्वरभेदाविरोध्येव ब्रह्मस्वरूपमद्धितीयं वेदान्ताथः। 
मेदप्रतयक्चाचुमानश्रुतीनासमेदश्चत्यविरोधः । 

तत्र॒ जीवेश्वरमेदः प्रव्यत्ते जीवादौ प्रत्यक्षृपरोक्षसाधारणभेदभाना- 
विरोधात्‌ प्रमाणान्तरसिद्धः, इति तत्र वेदस्य न युख्यं तात्पर्यम्‌ , किन्त्व 
वान्तरमेव तत्‌ । यद्यपि ईश्यरे जीवादिभेदो न प्रव्यत्तसिद्धः; तथाप्यातु- 
मानिकः स न विरुध्यते । जीवः, ईन्धराद्धि्नः, विरुद्धधमेकत्वादित्यनुमान- 
संभवात्‌ , अन्यथा निव्यपयोत्ताणामन्यतो भेदस्याप्रामाणिकलापत्तेः ॥ 

अङ्गीक्रियते दहि न्यायाग्रतादावुक्ता्ुमानेन जीवेश्चरभेदसिद्धिः। 
अत एव निरपेत्तवेदेकगम्यधमांध्मयो्भदः । श्रुतिर्हि धमोधमंस्वरूपमान्र 
तत्ततफलविरोषसाधनतया बोधयति, न तु जीवेश्वसयोरिव साक्षात्तद्‌भद्‌- 
मपि । तथाच यदि श्रुतिमूलकत्वेन जीवेन्धरभेदायुमानस्य प्रामाण्यम्‌? 
तर्हिं धर्माधर्मयोरभेदस्य श्रतावगप्रतिपादनात्‌ तदू भेदोऽप्रामाणिकः स्यात्‌; 
कर्मभेदध्रमाणन्याया अप्युपपत्तिरूपत्वादुमानान्येव । तत्र यदि श्रुति 
सिद्धविरुद्रधर्मकस्वमेव भेदालुमापकम्‌ , तर्द श्रुतिसिद्धत्वविशेषणवेयथ्येम्‌ , 
इति ब्याप्यत्वासिद्धिः ॥ 

बस्तुतस्तु-जीवादौ प्रत्यक्षे परोक्षेश्धरभेदस्य पभ्रस्यक्षाविरोधात्‌ , 
तुल्यचित्तिबे्यतया प्रत्यक्चमूलालमानेनेवेश्चरे जीवभेदोऽपि श्रुतिनिर- 
पक्षमेव सिद्धयति, इति प्रमाणान्तरसिद्धाजुवादकत्वमेव जीवेश्र- 
मेदश्रुतीनाम्‌ , इति न तत्र युख्यं॑तात्पयं तासाम्‌; किन्तु तन्निपेधेन 
जीत्ेश्यराभेद एव्र तत्‌ ॥ 

सेदवाक्यानां निर्विदोषवाक्यरोषतया तत्रावान्तरतात्पयम्‌ 1 

जीवेश्धराभेदस्त॒ तद्धेदभ्रयोजकतत्तदुपाधितस्रयुक्तभेदोभयवाधेन 
तदविवक्षया संविन्मात्रतेव, न तु जीवत्वेश्वरत्वविशिष्टयोरभेदः, इति न 
्रतयक्ञविरोधः, तन्मूलालुमानविरोधः, आगमविरोधो वा जीवेश्चराभेदश्चुती- 
नाम्‌ , इति भिन्नविषयत्वात्‌ प्रव्यक्षागमयोनँ बाध्यवाधकभावः, किन्त्रभेद्‌- 
$तिनिषेध्यौपाधिकमेदसमर्पकत्वादभेदश्रुयुपकारकत्वमेव, यथा नेदं रजत- 
मिति निषेधापेक्लितनिषेध्यसमपेकमिदं रजतमिति भ्त्यक्षम्‌, यथा वा- 
८अनाहतिवैँ जर्तिलाश्च गवीधुकारचे?ति निषेधापेक्षितनिषेध्यसमपेकतया 
(“जर्तिलयवाग्वा वा” “गवीधुकयवाग्वा वा” इति वाक्यं निषेधवाक्यो- 


पकारकम्‌ ॥ ं 


४ ~ 


उपोद्घातः ३ 


तत्र॒ निपेध्यानामनन्तत्वाद्‌ सेदपराणां वाक्यानां बहुत्व॑न 
तसप्रामाण्यप्रयोजकम्‌ , अभेदवाक्याप्रामाण्यप्रयोजकं वा ! न दि बहुलान्ध- 
कारस्येकदीपग्रभाविरोधित्वम्‌ , एकेनेव दीपेन वहुलान्धकारावाधो वा; 
प्रव्यक्षविरो धात्‌, इति न वहुत्वाल्पवप्रयुक्तो वाध्य-वाधकभावः ॥ 

एतेन-वाधितप्रामाण्याभेदवाक्यवाध्यत्वं न सेदभ्रत्यक्तस्य; तत्पराणां 
वाक्यानां वेति-परास्तम्‌ ; अभेद्वाक्यवाध्यत्वे नियामकाभावेन 
निर्दोपववेन, निपेधवाक्यत्वेन च तस्प्रतियोगिसमर्पकभेदप्रत्यत्तादीनामेव 
वाध्यव्वेन चाभेदागमेनेव सेदप्रस्यक्षादिवाधात्‌ तेनाभेदागमाप्रामाण्य- 
वणेनायोगात्‌ , असेदागसवाध्यसे सेदप्रव्यक्षादिप्रामाण्यम्‌ , तसप्रामाण्य 
सगमाप्रामाण्यसिस्यन्योन्याश्रयाच् ।। 

यन्तु-आगमाुमवोऽप्यप्रमाणं स्यात्‌ , एवं तस्रामाण्याजुभवोऽपि-- 
इत्यादि, तदिदं सवस्य तस्य व्यावहारिकप्रामाण्याङ्गीकारादकायेकारि । 
व्यावहारिकत्वं हि प्रामाण्यस्य विषयस्याविद्याप्रयुक्तल-वाधयोग्यत्व- 
साधिषठानकायोप्यतयादिग्रयुक्तम्‌ , न तु ज्ञानमात्रस्य वाध्यस्वेन, इति घटादि- 
ज्ञानानामिव, क्मोँपासनाकाण्डानामिव च नखण्डाथेवाक्याघ्रामाण्यम्‌ ; 
तद्धिषयस्यानारोपितत्वात्‌, निरधिष्ठानस्ाच । वत्तिमात्रस्याज्ञानप्रयुक्तव्वे- 
नाविद्यानिवरत्तिप्रय॒क्तनिव्रन्तित्वेऽपि न दानिः, यथा विकत्पाख्यघरन्ते- 
रवि्ाव्रत्तिव्वेऽपि नासतस्तद्धिपयस्य आरोपितत्वम्‌ , न वा मिथ्यात्म्‌ । 
अत एव साक्षिभास्यानां न वत्तिभास्यत्वमिति मते शक्तिरूप्यस्वाप्नादि- 
मिध्यासेऽपि साक्षिचेतन्यस्य तद्धासकस्यावाधात्‌ , बरत्तिस्वीकारपक्तेऽपिं 
रजत।कारव्रन्त्यवच्छिन्नचेतन्याभिन्नशक्त्याकारव्रत्त्यवच्िन्नचेतन्यस्येवः र 
जतप्रत्यक्षत्वाच्च रजतवाघेऽपि न तस्रत्यक्षस्य प्रातिभासिकत्वम्‌ ॥ 


श्रतिबाधितस्य भेदस्य मिथ्यात्वमेव, नासत्वम्र्‌ । 


एतेन-भेदप्रत्यक्षवाधिततेनासत्कल्पत्वमागमस्येति-परास्तम्‌ ; उक्त 
न्यायेनानिर्वचनीयार्थकव्वेनेव, भेदप्रव्यक्षस्यासत्कल्पत्ात्‌ । असत्कल्पतवं 
हि विषयस्य सदसद्धिलन्ञषणव्वेन 


न हि शुक्तिरजतादिविषयः सन्‌ ; बाधितत्वात्‌ , नाप्यसम्‌ प्रत्यक्षत्वेन 
प्रतीतेः । प्रत्यक्षत्वं॑हि भावीति व्यवहारयोग्यसखमभानापादकाज्ञाना- 
सत्त्वापादकाज्ञानद्रयनिघ्रच्युपदितचेतन्यतादास्यमनिवेचनीयत्वं विना 
 नोपपयते। असत्तु यद्यपि प्रतीयते; तथापि न भाति। न दि तदभानापाद्‌- 


धच अद्धैततत्वसुधा 


काज्ञानविषयतावच्छेदकम्‌ न वा तदज्ञाननिव्रत्तौ भातीति प्रतीयते, इति 
नासत्ख्यातियु्ता ॥ 

यद्यप्यनिवेचनीयेऽनिवेचनीयत्वमप्यनिर्वचनीयम्‌ ; तथापि मिभ्यात- 
तन्मिथ्यात्योरिव तत्र प्रयोजकेक्याद्‌ न प्रथमानिर्वैचनीयत्व- 
व्याघातः 

वाध्यत्वं हि विषयस्य तदधिष्ठानसाक्षात्कारनिवर्त्यतम्‌ , वाधकत्वं 
त्वधिष्ठानसाक्षाकारविषयत्वेन ; अन्यथेकस्यां रजनो सर्प-भूरन्ध्र-जल- 
धारादिश्रमाणां बहूनामेकरल्नुसाक्षात्कारवाधकल्व॑ तद्रहुत्वेनापयेत ; 
एकाधिष्ठानकत्वस्य भेदवहुत्वस्थलेऽप्यविरोषात्‌ ॥ 

एतेन-एकाधिष्टानकानेकविषयश्रमोऽपि-- व्याख्यातः; इति वाध्यत्व- 
प्रयोजकं बाघावसेयदोषजन्यत्रमेव, न तु सङ्ख्याधिक्यम्‌ ॥ 

दोषजन्यत्वस्येव ्रमत्वप्रयोजकत्वम्‌ । 
शुक्तिरजतादिस्थलेऽपि तद्राध्यत्वं दोषजन्यतवभ्रयुक्तमेव । यथा 
रज्वधिष्ठानकभूरन्धादि्रमाणां बहूनाम्‌ ; अन्यथा विरोधात्‌ ॥ 

न च दोषजन्यसनिन्चयो बहुप्रमाणविरोधाधीनः ; यावद्वाधं मिथ्या- 
त्वेनानिश्चीयमानाथेविषयकत्वेन शुक्तिरजतादिज्ञानानामपि प्रमाणलावि- 
शेषेण यावद्राधं प्रमाणाभ्रमाणविभागायुपपत्तेः। तत्र सेदवाक्यानामपि 
भ्व्यक्षादिप्रमाणप्राप्रमेदादुबादकत्वेऽपि तदयुवादस्यान्यार्थत्वात्‌-“अभ्भि- 
हिमस्य भेषजमित्यादीनामिव न स्वाथ एव पयंवसानमपौरुषेयवेद्वाक्य- 
त्वेऽपि । अयुवादो दि प्रव्यत्तादिभ्राप्तस्यापि, यथा वहिहिमभेषजववे, वेद्‌- 
वाक्यप्राप्तस्यापि, यथा जर्तिलयवागूस्थलते, इति सत्यकामादिवहुतरभेद्‌- 
परवेदवाक्यगम्यत्वमपि तेषां बाध्यत्वे न विरोधि।॥। 

एतेन-“श्रावल्यमागमस्येव जात्या तेषु षु स्मृतम्‌ ।“ 

इति ब्रह्मतकंवचनमपि--व्याख्यातम्‌ ; प्राबल्य-दौर्बल्यचचां हि सति 
विरोधे, न त्वविरोधे, इति भ्रव्यक्षेणागमविरोधे प्रव्यक्षाप्रामाण्यग्यवस्था- 
पकमेव तद्धचनम्‌ , इति नास्य धमोदिमात्रविषयत्वम्‌ ; अन्यथा तद्ध चन- 
वैयर्थ्यात्‌। न दहि धमः, प्रत्यक्षस्य विषयः, इति न तत्र॒ प्राबल्य- 
दौबैल्यकथाऽवसरति । विरुद्धविषयतवे हि श्रमाणद्रयस्य सा कथा सा च 
भेदाभेदयोः, भ्रपच्नसत्यात्रासत्यत्वयोरेव ; अन्यथाऽल्पपरिमाणसुयोदि- 
म्रत्यक्षस्य तद्धिरुद्धागमेन बाधो न स्यात्‌ ॥ 


उपोद्धातः ९ 


अयमेव न्यायः प्रपच्चसव्यत्व-मिथ्याखयोरपि ; प्रत्यत्तसिद्धं सत्तादा- 
त्म्यमात्रम., सत्तासामान्याथैक्रियाकारित्वादि वा, न त्ववाध्यत्वमिति 
सिद्धान्तात्‌ ॥ 

ओपाधिकयोर्जविश्वरयोरेव भेदः, तयोरेक्यं तु संबिन्मात्राभिभ्रायेणेति 
सिद्धान्तात्‌ , इति नात्रापि प्रव्यक्षागमयोर्विरोधः। असतः सद्‌ जायते- 
स्यादिश्रुत्यथेस्तु पौवांपयेपर्यालोचनेनानमिव्यक्तनामरूपावस्थाविदयो- 
पदिंतव्रह्मकारणतापर्वात्‌, युक्तिविरुद्धस्वाच्च नासत्कारणतोपपाद्कः, इति 
नागमप्रामाण्यमात्रेणासत्कारणतापत्तिः ॥ 

संमतं चेतद्‌ नोक्तवाक्यमसत्कारणतापरमिति। न च परमतेऽपि प्रत्यक्चा- 
विरोधाथं तत्र गत्यन्तरम्‌ ; ब्रह्मकारणतायाः, मूलग्रकृतिकारणतायाश्चान- 
परोक्षत्वाद्‌ अनुमानस्यापि तत्र प्रस्यक्तमूलस्यासंमवादागमेकगम्यत्मिति 
हि जन्मादिसूत्राज्सारेण परेऽपि मन्यन्ते ; अन्यथा प्रत्यक्षप्राप्रजीव- 
कारणताऽचुवाद्परत्वमेव “यतो वा इट्यादिवाक्यानामपीत्यापन्त्येश्धरवाद्‌ 
एव लुप्येत । अयमेव न्यायो देहदातिरिक्तात्मवादेऽपि ॥ 

न हि प्रमाणसिद्धत्वमात्रेण वस्तुसिद्धिः; प्रतीतिकाल्काबाधमादाय 
शु क्तिरजतादीनामपि सत्त्वापातात्‌ , किन्त्वधिष्ठानज्ञानावाधिताथेप्रतीत्या । 
भेदप्रत्यक्ञादिकं तु बाधितम्‌। तदलुवादपराणि वाक्यानि खधिगताथै- 
विपयलाद्‌ स्रतिरि न स्वयं वस्तुत्रसाधकानिः; तदुपजीवि्वादयुवादस्य ॥ 


मेदप्रत्यक्चादेर्व्यावहारिकप्रासाण्येऽपि नाका्य॑कारित्वम्‌ । 


एतेन~-स्मृत्यप्रामाण्यमपि-- व्याख्यातम्‌ । न दि आान्तार्थस्मरण- 
मपि प्रमा, इति श्रुतिवाधितमभेदभ्रवयक्षायनुसायांगमानाम्‌ , अन्यपरश्रति- 
निरपेत्ततन्तदर्थपराणां बाऽऽगमानां न स्वाथंसाधकत्वलक्षणं प्रामाण्यम्‌, न 
वा तेरभेदागमस्य बाधः ॥ 

्रवरत्तिप्रयोजकत्रलक्षणम्‌ , अनुठापकत्वलक्षणं वा प्रामाण्यं तु स्मृती- 
नामप्यविशिष्टम्‌ । तदपि प्रबलम्रमाणविरोधे बाधितमिति तु विरोधाधिक- 
रणे वातिककारा इति स्न्यदेतत्‌ ॥ 

एतेन-भेदप्रत्यक्षादीनां तकेवाध्यत्वमपि-व्याख्यातम्‌ ; तसप्रामाण्य- 
स्यानिश्चयात्‌ , अन्यथा पूर्वोक्तरीत्याऽन्योन्याश्रयात्‌, न ह्यन्यथा शक्ति 
रजतादीनां तक॑बाध्यतवं स्यात्‌ । यदि तत्र प्रत्यक्ष्रमाणविरोधात्‌ तकण 
बाधः, तर्हि प्रकृतेऽपि प्रबलागमबाधात्‌ स इति समानम्‌ ॥ 


६ अदधेततत््वसुधां 
अभेद एव श्रुतीनां गीतायाश्च महातात्पर्यम्‌ । 


अत उपक्रमोपसंहाराययवगतयुख्यतार्पयेकाभेदवाक्यसिद्धः ्रस्यक्ता- 
दिष्रमाणान्तराविषयोपाधिविरहप्रयुक्तभेदविरहरूपोऽभेद एव सर्वश्चति- 
स्मृतिपुराणेतिहदासादिसिद्धः। ततपराणामेव त्वागमानां तत्रेव मुख्यं तात्पर्यम्‌ ; 
तद्विरोधेनावान्तरतात्पयं तु सर्वेषां सेदग्रस्यक्तादीनाम । आभासत्वं त॒ 
पयैवसानतो भेदपराणामेवागमानाम्‌, न त्वभेदागमस्येति सर्व 
सुस्थम्‌ । तत्र- 
“^दराविमौ पुरूपौ लोके त्तरश्चात्तर एव च। 
त्तरः सर्वाणि भूतानि क््टस्थोऽन्तर उच्यते ॥ 
उत्तमः पुरुषस्त्वन्यः परमात्मद्युदाह्तः । 
यो लोकत्रयमाविश्य विभ्त्यव्यय ईश्यरः ॥ 
यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽहमत्तरादपि चोत्तमः 
अतोऽस्मि लोके वेदे च प्रथितः पुर्पोत्तमः ।।” 


इत्यादिगीतावचनात्‌ न्षराच्तरसर्वो पाधिविनि्मक्तसंविन्मात्रतेव पुरुषोत्तमः, 
न तु प्रछ्त्यादिशबलितं विष्ण्वादिस्वरूपम्‌ ; अन्यथा 
“4यस्मात्‌ क्षरमतीतोऽदमन्षरादपि चोत्तमः }" 
इति स्वस्य पुरुषोत्तमत्वे तत्र देतुनिरूपणमसंगतं स्यात्‌ । काये- 


कारणोपाधिशवलितं प्रत्यत्ताुमानादिना श्रत्यनुग्रदीतेन लोकसिद्धम्‌ । 
तदेव ` लोकसिद्धं वेदेऽप्युपाधिविरदिततया प्रतिपाद्यत इति दहि 
2 शास्राथैः धः . 

“न्तेत्रज्ञं चापि मां विद्धि इति स्थूल-सूच्म-कारणदारीरतत्समष्ट्य॒प- 


हितपरमात्मा ह्यत्र प्रस्तुत उपसं दियते । अधिकं तु गीतातरङ्खिण्याम्‌ , यत्र 
-गीताया मुख्यं तातपयंमद्धेत एवेति निरधारि ॥ 


मिथ्यार्थाचुवाद्कत्वेऽपि श्तीनां प्रामाण्याविधातः । 


यद्यप्यद्वेतवादे देतश्रतिर्मिभ्याथेवादिनी; तथापि मिथ्यायं भिथ्यासवेन 
बोधयन्त्याः श्चतेनाप्रामाण्यम्‌ ; बाधिताथेविषयकत्वे ह्यप्रामाण्यम्‌ | न च 
मिथ्यार्थस्य मिथ्यात्वं बाधितम्‌; प्रपञ्च-तन्मिथ्यात्योभयवाध्यत्वेऽपि 
प्रपद्नसत्यलाभावस्योपपादयिष्यमागत्वात्‌ ॥ 
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उपोद्घातः ७ 


वस्तुतस्तु-मिथ्यार्थस्य सत्यत्वेन वोधने दहि तद्वाधितार्थत्वादप्रमा । 
विद्रन्मात्राधिगस्या हि ब्रह्मसव्यता, जगन्मिथ्यात्वं च, इति तदीयाुभव- 
मादायेव तत्त्वञ्यवस्थाऽत्मतत्त्वविपये, तद्धिकारस्तु ब्रह्मविद्यानिष्णाता- 
नाम्‌ , नतु कमेमात्रनिष्टानाम्‌ , उपासनामात्रनिष्ठानां वेति कमंबिचारेकटृष्टि; 
प्रभाकरणुरः स्वीयन्रृहव्यां लिखति-“यस्तु बदह्यविदामेष निश्चयः 
यदुपलभ्यते, न तत्‌ तथ्यम्‌, यन्नोपलभ्यते, वत्‌ तथ्यम्‌-इति, नमस्तेभ्यः, 
विदुपां नोत्तरं वाच्यम्‌""-इति। सर्वथा तु श्रतिः प्रपच्वविषय एव 
मिभ्यात्ववादिनी, ब्रह्मणि तु सत्यत्ववादिन्येव ; इति जीवत्वेश्वरत्बोपलक्तित- 
संविन्मात्राद्धितीयत्रह्मतत्वस्यानासेपितस्य, निरधिष्टानस्य, अधिष्टानतत्त्व- 
साक्तात्कारावाध्यस्य च सत्याद्‌ न श्रुतेव्रेद्यंशेऽपि मिथ्याथायुवादित्वम्‌ ; 
न वा वेद्वादिनोऽवेदवादिम्‌ , शून्यवादिसाम्यं वा ॥ 

जीवेश्वराभेदस्वरूपनिष्कषः । 

अद्भेतं हि जीवव्वेश्धरत्वोपलत्तितौपाधिकसेदशून्याद्वितीयसंविन्माच्र- 
तेव, न तु जीयववेश्वर्यविशिष्टक्रिंचिज्ज्ञ-सर्वज्ञासेदः, इति नाहं सर्वज्ञ 
इत्यनुभवः, अदं सयज्ञ इव्युभवामावो वाऽकिञ्चित्करः; अहं सवेज्ञ इत्यलु- 
भवस्यद्वेताननुभवस्थात्‌ , अहं सर्वज्ञ इत्यनुसवस्यापि भिथ्याथविषयस्वाच । 
भिन्नयोरभेदाुभवो भ्रम एव ॥ 

परमा्थेतस्त॒-वट-पटादीनामपि कायालमना भिन्नानां कारणात्मना 
ह्यभेदोऽभेदवादो नाम, इति अहं सवेज्ञ इर्यनुभवोऽप्युपलन्तणतया 
जीवत्वेश्वरत्वावगादही तत्तदुपाधिरान्यसंविन्मात्रतयाऽभेदविषयकोऽपि 
प्रमाणमेव । अयं ह्यजुभवः-अं सवज्ञ इत्यभिलप्यमानोऽप्युपाधीनामत्रो- 
पलक्षणतयेव विवत्तणाद्‌. नामान्तरेण संविन्मात्राज्ुभव एव ॥ 

अयसेव ददि तत्त्वमसिमहावाक्यजन्योऽद्रेता्भवो नाम । तत्र 
भेदाज्भवो नाभेदाचुभवस्य विरोधी; अभेदस्य संबिन्मात्रस्वरूपत्वात्‌, 
भेदस्य च प्रतियोग्यलुयोगिसापेक्ञस्य तद्विरोधित्वात्‌! न ह्यभेदाभावो 
भेदः - मेदाभावो वाऽभेदः, येनोभयोरपि विरोधः स्यात्‌ ॥ 
“5 भेदस्य धरभिस्ररूपत्वायोगः । 

मेदस्य धर्भिस्वरूपतवेऽपि त॒ स्वरूपमात्रयोभेंदाभेदयोः कथं विरोधः १ 
घटपटादिस्वरूपाणां सर्वेषां प्रतियोगिनिरपेक्षभेदस्वरूपत्व एेक्यात्‌ कथं 
घट-पटादिभेदालुभवः, तत्तदथेक्रियामात्रकारित्वं वा तस्य १ इदं रजतः 


८ अद्धेततत््वसुधा 


मित्यत्र स्वरूपमात्रस्य भेदत्वे इदंज्ञानस्येव नेदं रजतमिति भेदज्ञानरूप- 
त्वादिदंरजतयोः कथं सामानाधिकरण्यम्‌ ? वाधनज्ञानरूपस्य तस्य कथं बा 
भ्रमत्वम्‌ ? सदसत्ख्याव्यादिपक्तेषु ऊुत्रापि कथं वा रजताधिना- 
मिदंकाराभियखभ्रवृत्तरनिर्वाहः ? कथं वा स्थाणुवां पुरूषो वेति संशयोऽपि ॥ 


एतेन-“स आत्मा तत्त्वमसि श्वेतकेतो” इव्यत्राकारप्रश्लेषेणाऽ- 
तत्त्वमसीति पदच्छदोऽपि- परास्तः; तथा व्याख्यानेऽपि स्वरूपातिरिक्तस्य 
भेदस्य तत्राभावात्‌ को वा फलभेदः ? स्वरूपट्रयस्य भिन्नस्य प्रतीतौ 
कथं सामानाधिकरण्यम्‌ ? किमथं वाऽकारप्ररलेषः ? इति संविन्मात्रा- 
द्रेताुभव एव तत्त्वमस्यादिवाक्यानां महावास्प्य॑म्‌ ॥ 


एतेन--स्वरूपमान्न न वेलक्तण्यम्‌ ; अन्यथा स्वरूपे ज्ञातेऽप्यात्मा 
घट इत्यादि संशयः स्यादिति- व्याख्यातम्‌ । स्वरूपमात्रं बेलक्तण्यमिति 
वदतामपि हि- आत्मा घट इति, घट आत्मेति वा कथं न ज्ञानम्‌ ? 
उभयोरपि तदितरविलत्तषणयोरेव भानेन प्रामाण्यनि्वाहदात्‌ । नीलो घट 
इति च न सामानाधिकरण्यं स्यात्‌ ; घटस्वरूपातिरिक्तनीलादिस्वरूपा भावेन 
रक्तादिघटभेदप्रतीत्यभावप्रसङ्गात्‌ ॥ 


व्यक्तिविशेषमा्चं तु न घटशब्दार्थः; नीलादिपदसमभिव्यादारान्यथा- 
उपपत्त्या लक्षणया घटन्यक्तिविशेषविक्तायां तु तत्त्वमसीत्यत्रापि लक्ञणया 
संविन्मात्रविवन्षयंव सामानाधिकरण्यं निवेहणीयम्‌ , इति तत्र न 
भेदभ्रतीतिः, इति जीवब्रह्मभेदे न तास्पयं तत्त्वमस्यादिवाक्यानाम्‌ ॥ 


ततश्च , पदा्थस्वरूपमान्रभेदतायामपि तत्तत्पदवेंलक्ञण्यप्रतीतावपि 
“एकमेवाद्वितीयमि"'त्यादयुपक्रमोपसंहारप्यांलोचनया तदादिपदावगतवे- 
लक्षण्याविवक्षया वाक्याथं एव जहदजदछत्तणया, अन्यथा वा 
तत्तत्संप्रदायभेदेन शाखरतास्पर्यम्‌ ॥ 


मेदाभ्यासेऽनन्यपरपुनःश्रवणरूपतात्पर्यग्राहकाभ्यासलक्चषणायोगः । 


सर्वेषामागमानां प्रत्यज्ञादिप्राप्तभेदपराणामपि, तद्भ्यासस्य तदायं 
हेतुसवात्‌, भेद एव तारपयादतनत्त्वमसीव्येव पदच्छेद इति तु न युक्तम्‌ ; 
आगमेषु प्रत्यक्षादिश्रमाणप्राप्रभेदनिरदैशस्यान्य।थ॑तायाः पूवैमेवोक्तत्वेना- 
न्यपरपुनःभ्वणत्वेन वास्यग्राहकाभ्यासङक्तणाभावात्‌ ॥ 
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अनन्यपरपुनःश्रवणं खलु तासपर्य्राहकप्रमाणमभ्यासो नाम, 
अन्यथा-“अच्निदोत्रं जुहोति” “दध्ना जुहोत्ति” “पयसा जुहोती- 
त्यत्राप्यभ्यासापत्त्या कथं न कमेभेदस्तत्र ! 


इयान्‌ विशेषः--क्रियाया अभ्यासो भेदे प्रमाणम्‌, सिद्धवस्त॒नि तु 
अ, तात्पर्यवि 
तस्येव सुख्यतया तात्पर्यविषये, इत्थनुबादत्यमेवान्यार्थत्वे पुनर्भिर्देशस्य, 
इति कथमचाज्ञातार्थोपदेशपुनःभवणमभ्यासः स्यात्‌ ॥ 


न च जीवव्रह्माभेद्‌ः प्रमाणान्तरेण, अन्यथा वा प्रसक्तः, इति 
तद्सेदनिपेघेन भेदसाधनेऽप्रसक्तप्रतिपेधापत्तिः। प्रत्यक्षादिकं हि 


क (0 क 


तदूभेदमेव प्रसञ्जयति, नाभेदमिति हि परेऽपि मन्यन्ते ॥ 


तत्र “सदेवेदमिति कारणात्मना ब्रह्म प्रत्य तस्य कारणस्यात्मत्वम्‌, 
परमात्मत्वं वा निर्दिश्य तद्धिन्नस्याश्रौतस्याकारणत्वे निर्णीत कतो बा 
तद्भेदः प्रसज्यते, निपेद्ध वा शक्यते १ अतो विरुद्रधर्मकत्वेन प्रसक्त 
भेदमोपाधिकं विहाय स्वरूपेक्यवोधनमेव सद्धि्याया छक्यम्‌ , अभेदस्तु 
तयोयेथाश्र॒ताथंविवत्ञायां न संभवति, इति भागव्यागलक्षणयाऽखण्ड- 
स्वरूपालुभावकत्वमिति तु वस्तुस्थितिः ॥ 


नवक्रत्वस्तत्वमसिवाक्याभ्यरासस्य सदृष्टान्तस्यादधेत एव स्वारस्यम्‌ । 


अत एव-“ततत्वमसि इति नवछरत्वोऽभ्यासस्तत्र सदृष्टान्तं 
उपपद्यते । तत्र विरृद्रधमकस्वेन प्रतोयमानभेदाविवक्ञयाऽभेदपर्यवसानं 
कुत॒ इति शङ्कायां नवस्वपि पयायेषु नव दृष्टान्ता आश्नाताः ॥ 

तत्र प्रथमो दृष्टान्तः-स यथा शङ्कनिः सुत्रेण प्रबद्धो दिकं दि 
पतित्वान्यत्रायतनमलब्ध्वा वन्धनमेबोपश्रयते, एवमेव सोम्य तन्मनो 
दिशं दिशं पतिखाऽन्यत्रायतनमलब्ध्वा भ्राणमेवोपश्रयते” इति ॥ 


अत्र शङनिसुत्रयोयंदययपि भेदः प्रत्यक्षः; तथापि “तस्य तावदेव चिरं 
यावन्न विमोदच्येऽथ संपत्स्ये इति प्रतिपादयिष्यमाणसंपत्तिस्वरूप- 
प्रतिपादनाथेत्वात्‌ “तन्निष्ठस्य मोक्ञोपदेशात्‌ “अवस्थितेरिति काशङ्कतस्तः" 
इत्यादिन्यायसिद्धसंपन्तिनं लोकान्तरभ्रापरिरूपा, सा हि बन्ध एव, लोकान्तरे 
जन्मान्तरादिभ्रहणस्य बन्धरूपत्वादित्ति ज्ञापनाथं स्वस्थानस्थितिरेव 


खुक्तिरित्येताबन्मात्रमनेन भतिपा्यते । स्वस्थानस्थितिसतु “श्रा्ञेनाऽऽत्ना 
ब्‌ ¢ 


७) ~ 
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संपरिष्वक्तः" इति बचनसिद्धा “सुपु्तस्थान एकीभूतः” इति वचनसिद्धा 
वे प्ाज्ञात्मनाऽवस्थानमेवेव्येतावन्मात्रमनेन दृष्टान्तेन विवक्ष्यते | तथाच 
सुषुप्ततुल्यत्वमेव युक्तस्याज्ञानोपाधिकसवेदुःखनिलृत्तिमात्रेण, विशेषस्तु 
तयोरज्ञानसत्त्वासन्त्वमात्रेण ॥ 
अत्र सूत्रस्थानं प्रज्ञः। तथा च जागरितस्प्रसदशलोकान्तरादिगमनमपि 
ज्ञतादात्म्यापन्नस्येव जीवस्य, परन्तु वाह्याभ्यन्तरवन्धसत्त्वासत्त्वाभ्यां 
सुषुप्तजागरितादीनां विशोषः } तत्र॒ सूत्रवद्भत्वं शकुनेरात्यन्तिकभेदेन, 
जीवात्मनस्तूपदितस्योपाघेरिव प्राज्ञेन तादात्म्याद्‌ सेदाभेदाद्भवोऽपि । 
तथाच तत्र कलिपतं भेदमादाय दृष्टान्तः ॥ 


न हि दष्टान्त-दाष्टीन्तिकयोः सवात्मना साम्यं कुच्रापि; अन्यथा 
हृष्टान्तताया विघातात्‌, इति शकुनिदृष्टान्तो नाद्रेतस्य व्याहन्ता । 


अनेन चोत्कमणानपेश्षः “अचर व्रह्मसमश्चुते” इति श्रतिसिद्धोऽत्रेव 
ब्रह्मभाव एव मोक्ष; । स च तत्पदार्थस्य सविशेषेकस्वभावतायां नोपपद्यते 
षति निर्विशेषं ब्रह्मेव तत्पदाथः, यदसेदो जीवस्य तन्त्वमसिमहावाक्यतास्पये- 
विषय इति सूचनद्धारा तत्त्वमसिवाक्यस्याखण्डव्रह्मपरत्वं ज्ञाप्यते 
सविशेषब्रह्मवादः, उत्रमणापेक्षब्रह्मसाम्यमोक्ष॒तावादश्च निरस्तो भवति ॥ 

द्वितीयस्तु दृष्टन्तः-यथा सोम्य मधु मधुतो निस्तिष्ठन्ति, नानाव्य- 
यानां बक्षाणां रसानां समाहारमेकतां गमयन्ति, ते यथा तत्र न धिवेकं 
लभन्तेऽमुष्याहं वक्षस्य रसोऽस्म्यहममुष्य ब्क्षस्य रसोऽस्मीत्येवमेव खलु 
सोम्येमाः प्रजाः सति संपद्य न विदः सति संपद्यामह इति त इह व्याघ्रो 
बा सिंहो वा वृको वा वराहो वा कीटो वा पतङ्गोवा दंशो वा मदाको वा 
यद्यद्भवान्ति तत्तदाभवन्ति-इति॥ 


अच्रापि ययपि नानाव्रक्षरसानां तन्तद्रक्षरसव्वेनोपाधिना भेदो वतते 
प्रतीयते च; तथापि मधघुभावं प्राप्तानां मघुरूपातिरेकेण न रूपान्तरम्‌ ; 
न व। तंत्तद्रसत्वोपाधिप्रयुक्तभेदाजुभवस्तेषां तेषाम्‌, इति तेनेव न्यायेन 
यावत्तत्तच्छरीरोपाधिसत्वमेव जीवानां मेदः, तदनुभवो वा, न तु ब्रह्मभावं 
प्राप्रानाम्‌, इति निर्सदस्वरूपमेव मोक्षस्वरूपम्‌, सति संपत्तिरवेत्येवात्र 
विवक्षणात्‌ नात्रापि दृष्टान्ते भेदकथा । अतोऽत्र «त इह व्याघ्ो वा सिंहो 
वेशव्यौपाधिकभेदविरह एव सषुप्त्यादाविव मुक्तौ प्रतिपादयते ॥ 


आसमिनः स्वरूपैक्येऽप्युपाधिकरृत एव भेदो बन्धावस्थायामपि, उपाधि- 
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निन्रत्तौ तु स्वरूपेक्यमेव । तत्त क्षोच-कषेत्रज्ञविवेकबतां जीवन्युक्तानामेवानु- 
भवगम्यम्‌ , इति सुषुध्रितोऽपि वरा जीवन्मुक्तिरिति तु निष्कषैः ॥ 


विशेषस्तु--शकनेरिव सृष््मो वन्धो नीडावस्थस्य सुषुप्तस्य वियुक्तस्थूल- 
सृक्ष्मशरीरस्यातिसूष्ष्मकारणशरीराभिमानो निवतंते, जीवन्मुक्तस्य तु 
कारणदारीरमपि संस्कारातमनेवाुवतेते, न स्वरूपतः, इति सुपुक्रजीवन्यु- 
्तयोर्विवेकः ॥ 

एतेन--दतीयोऽपि दृष्टान्तो- व्याख्यातः । स यथा-इमाः सोम्य- 
नद्यः पुरस्तात्‌ प्राच्यः स्यन्दन्ते पश्चास्रतीच्यस्ताः सयुद्रमेवापियन्ति, 
समुद्र एव भवति ता यथा तत्र न विदुरियमहमस्मीति एवमेव खलु 
सोम्येमाः सवां प्रजाः खत आगम्य न विदुः सत्त आगच्छामह-इत्यादि ॥ 


[श (= [*) ४५५ क १९ ४५५ 

अत्रापि यद्यपि नदीसञुद्रयोनेदीसखेन ससुद्रत्रेन च भेदो बतेते; 
तथापि स भेदः कायात्मनेव, न तु कारणात्मना । तत्र॒ नदीसयुद्रयोः 
कायंकारणमवेऽपि-- 


(र ट + 
“मया ततमिदं सवं जगदव्यक्तमूतिना” । 


इटयुक्तरीत्या नदीनां सस॒द्रात्मता, घटादीनां ्रदात्मतेव न व्यक्ता, 
इति नदीव्वेनेव यथा समुद्रे तद्ययपय॑न्तं प्रतीतिः, एवमत्रापि बन्धाव- 
स्थायां जीवात्मतयेव प्रतीतिः ; यथा च. घटादीनामनभिव्यक्तनामरूपात्मना 
म्रदात्मनामपि घटाद्यात्मता नामरूपात्मता च व्यक्तावस्थायाम्‌ , इति सवेषां 
कायाणां कारणात्मतेव सर्वत्राऽनुबतमाना सत्या नदीनामिव सयुद्रात्मता । 
घटाद्यास्मता तु व्यावतेमाना न परमाथैः, एवसुपाधौ निव्रत्तायायुपाधी- 
नामिवोपहितानां जीवानामप्यखण्डव्रह्यभाव एव परमा्थैः; यथा च 
नदीनां तत्तदिगुपाधिभेदमातरेणेव भेदः, स्वरूपतस्तु ससुद्रात्मतेव परमाथैः, 
एवं जीवानां परस्परभेदोऽप्युपाधिमातरेणेव नदीनामिव प्रागाद्युपाधिभेदेन 
तत्तदुपाधिविलये तु, प्रागादयुपाधिविलये नदीनां सस॒द्रात्मतेव जीवानां 
ब्रह्मभाव एव, न तु सुक्तानां ब्रह्मणा सास्यमारं युक्तिरिति ्रकृतदृ्टान्ताथेः। 
तेन च सक्तौ नाहमिति प्रतीतिरपीति सर्वेषां जीवानां जीवत्वमपि युक्तौ 
निबतेते इत्यद्रेतसिड्ान्त एवास्यापि दृष्टान्तस्य स्वारस्यम्‌ ॥ 


९ तेन वचाहंकारमात्नस्योपाधेरेव सक्तौ नाशः। स एव बन्धो नाम, 
न त्वात्मनोऽपि, इति न~“अदं सुतः स्यामितीच्छालुपपत्तिरिति ज्ञाप्यते । 


०, | 
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अनेन च सुक्तावपि जीवः--अहमि'ति स्वरूपेणैवास्ति, तीति च 
वादोऽपि परास्तः॥ 

वुरीयस्तु दृष्टन्तः-स एष जीवेनानुप्रभूतः पेपीयमानो मोदमानस्ति- 
ति अस्य यदेकां शाखां जीवो जहात्यथ सा शुष्यत्ति-इति ¦ अत्रापि यद्यपि 
जीवच्च्तयोरमेदः प्रतीयते ; तथाप्यत्र वर्ञदाब्देन देहस्योपाधेरेब विवत्त- 
णात्‌ त्ते्र-तेवज्ञविभागभ्रतिपादनद्ारा स्थूल-सृक्ष्म-कारणशरीरविलापनेन 
तुरीयावस्थेव जीवस्य सुख्यं स्वरूपम्‌ , यदेवातीतसमष्टिस्थूल-सृक्ष्म-कारण- 
दारीरं तत्पदलन्त्यार्थाभिन्नं मुक्तात्मनः स्वरूपमिति ग्रतिपादनद्राराऽखण्डं 
ब्रह्मेव सुख्यं तत्त्वमित्यनेन विवद्यते । तेन च तुरीयस्येबोपाधिसेदमात्रेण 
जागराद्यवस्था व्यष्टिसमष्टिरूपा आत्मनोंऽशारचेति--“अंशो नानान्य- 
पदेशादि”ति सूत्राथों ज्ञाप्यते । अनेन च कारणशरीराज्ञाननिब्रत्त्याऽद्‌- 
भावविगमोऽपि सुक्ताविति निरूपणद्रारोपाधिविलयेन तत्तदुपाध्यभिमान- 
निबन्धनदुःखनिव्रत्तिरिति ज्ञाप्यते ॥ 

अत एव-“अस्य यदेकां शाखां जीवो जहात्यथ सा शाष्यतीति 
दृष्टान्तः 

अनेन हि देह्ामिमाननिव्र्तिरेवाशरीरत्वम्‌, न तु कमनिमित्तमिति 
त । तदुक्तमाकरे+““नित्यमशरीरत्वमक्मनिमित्तत्वादित्यवोचाम' इति। 
अनेन-- 


“अशरीरं शरीरेष्वनवस्थेष्ववस्थितम्‌ | 

महान्तं विभुमात्मानं मत्वा धीरो न शोचति” ॥ 
इति श्रुतिरपि--व्याख्याता, इति न दिव्यशरीरम्रापरिर्मोज्ञः, संपत्तिवां, 
किन्तु सवेविधशरीररादित्यमेव, इति तत्तद्वायभिमतसंपत्ति- 
स्वरूपनिरासद्वारा निविशेषनिरहंकारसंविन्मात्रभाव एव संपत्तिरित्येव 
` दृष्टान्तानां स्वारस्यम्‌ 


प्रथमादितुरीयान्तद्ष्टान्तानामदधेत एव स्वारस्यम्‌ । 


निष्कर्षस्तु- प्रथमेन दृ्टान्तनोत्रमणापेन्ता युक्तिरपि बन्ध एव ; भेद्‌- 
पैत्तस्य तस्य सुंखादुपयोगित्वादिति भेदस्य बन्धहेतुता, खस्वभावावस्था- 
नस्यैव ुक्तित्वं च ज्ञाप्यते, इति द्वितीयो दृष्टान्तो जीवब्रह्मैक्यं जीवन्सुक्ता- 
लुभवगम्यसुपपादयति। वतीयो द्टान्तोऽखण्डाकारसात्तात्कारा- 
बस्थामादाय जीवन्रद्मैक्यं समथेयति। तुरीयो दृ्टान्तस्त्वखण्डाकारः 
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वृन्त्याऽज्ञानतत्संस्कारादिसर्वंपाधिविरदितं स्वयंज्योतिःस्वभावमखण्ड- 
चेतन्यमाव्रं तत्त्वमवगमयति ॥ 
पञ्च सदृ्टान्तस्याद्ेत एव स्वारस्यम्‌ । 

एतेन-पच्वमोऽपि दृष्टान्तः--व्याख्यातः; स॒ यथा-न्यग्रोध- 
फलमत आहरेति इदं भगव इति भिन्धीति भिन्नं भगव इति किमत्र 
पश्यसीति अण्व्य इवेमा धाना भगव इति किमत्र पश्यसीति न किंचन 
भगव इति तं होवाच यं वे सोम्येममणिमानं न निभालयस एतस्यैषो- 
ऽणिम्न एष महान्‌ न्यग्रोधस्िएति--इति ॥ 

तत्र प्रथमेन दृष्टान्तेन “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवाद्धि तीयमित्ति 
सद्धियायाः प्रथमवाक्ये सवस्य भ्रपच्चस्य सदात्मना प्रतीयमानत्वं सञच्चिदानन्द्‌- 
रूपतव्रह्मणः सदात्मना ज्ञायमानस्येवो पादानत्वनिवन्धनम्‌। त॒ सत 
आत्मस्वरूपत्वात्‌ चिदासमन आनन्दात्मनाऽज्ञानेनेव विवर्तोपादानत्वमे- 
वेति, ““तदेत्तत वहू स्यां प्रजायेय” इति वाक्यान्ततात्पर्यं विवक््यते । तेनं 
च “सदेव सोम्येदम्‌” इति सदातमना बाधायां सामानाधिकरण्यमचेतन- 
प्रपच्छस्येति सूचनद्वाराऽचेतनजगदुपादानस्वेन सप्रपच्नमपि ब्रह्माद्धितीय- 
मेकमेवेति सजातीय-विजातीयादिव्यावृन्निव्रेद्यण उपक्षिप्यते ॥ 

तत्र छत्स्तप्रसक्तिर्मिरवयसशब्दकोपो वा इति न्यायोपक्षिप्यमाणो 
निरवयस्यातिसृक्ष्मस्य च कथमुपादानखमिति शङ्काविदोषः. “श्रतेस्तु 
शब्दमूलत्वादि” ति न्यायेन यत्‌ परिद्ियते, तदुपष्टम्भनाथं पच्वमो 
टृ्टान्तः ॥ 

अयं दिं दृष्टान्तः-“स एषोऽणिमे"ति सवैप्रप्वकारणस्य सतोऽणुलं 
नाणुपरिमाणत्वेन, किन्तु दुर्विज्ञेयत्वेन । तच्च सर्व॑प्रप्रकारणत्वेऽप्युप- 
पद्यत इद्युपपादयति । तथा चाव्यक्तस्य परमात्मनोऽपि व्यक्तप्रप्छोपा- 
दानसखमज्ञानोपधानेन, तदाभ्रिताज्ञानपरिणामविधया - नामरूपात्मना 


ठ्यक्तेन रूपेण भानम्‌, सदात्मना तव्यक्तेन रूपेण ब्रह्मणो भानमिति न 
विरुध्यते । तथाच गीता- 


“मया ततमिदं सवे जगदव्यक्तमूर्तिना 1५ 

इति । इदमेवाभिप्रत्योक्तम्‌- 
“अस्ति भाति प्रियं रूपं नाम चेत्यंशपव्चकम्‌ । 
आद्यं त्रयं॑तब्रह्रूपं जगद्रुपं ततो द्वयम्‌ ॥ 


2 
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इति । तेन च-- “न विलक्तणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌", ““दृश्यते 
तु इत्यादिसुन्राथः ऽमाणितो भवति ॥ 

तथापि केवलं सदात्मनोऽपि प्रपच्चस्य नामरूपात्मनैव कथं प्रतीतिः, न 
त॒ ज्यवहारदशायामपि सच्चिदात्मना ? कथं च शुद्धब्र्मोपादानमशद्धात्मना 
प्रतीयते, नतु स्वीयेन ुद्धेन रूपेण ? कथं च- 

“मया ततमिदं सवे जगदव्यक्तमूर्विना ।" 
इति गीतोपपद्यत इति शङ्कापरिदाराथं षष्ठो दृष्टान्तः ॥ 
पष्टद्टान्तस्याद्वत एव स्वारस्यम्‌ । 

स यथा-लवणमेतदुदकेऽवघायाथ मा प्रातर्पसीदथा इति स ह तथा 
चकार तं होवाच योषा लवणमुदकेऽवाधा यङ्ग तदाहरेति तद्धावमृश्य 
न विवेद्‌ यथा विलीनमेवाङ्गास्यान्तादाचामेति कथमिति लवणमिति मध्या- 
दाचामेति. कथमिति लवणमिति अन्तादाचामेति कथमिति लवणमिति 
असिप्राश्येनदथ मोपसीदथा इति तद्ध तथा चकार तच्छश्चत्‌ संवर्तते तं 
होवाचात्र वाव सत्सोम्य न निभालयसेऽदरेव किलेति ॥ 

तेन च सुषटेः पृं सदात्मनोऽपि चेतनाचेतनात्मकस्य सर्वस्य प्रपच्नस्य 
सृष्ट्यनन्तरं न खदात्मनेव प्रतीतिः, किन्तु नामरूपात्मना व्यक्तेन, यथाऽ- 
लबणावस्थायायुदकात्मतेव, सलवणास्था तु रूपान्तरेण, इति 
षष्ठेनोदाहरणेन विदादीक्रियते ॥ । 

तथाच यथा लवणोदकयोः परस्पराव्यतिकरावस्थायां तत्तद्रपमात्रेण 
भानम्‌, परस्परव्यतिकरे त॒ लवणोदकत्वेन, एवमेव ` परस्पर 
तादात्म्याध्यासाद्‌ मायिकनामरूपात्मकप्रपव्वातममना व्यक्तं भानम्‌ , 
सदात्मना त्वव्यक्तमिति- 

“मया ततमिदं सवं जगदव्यक्तमूतिना” 
इति सुष्ठु लगत्यद्धेतवादे । | 
| सप्तमदृशान्तस्य सप्रयोजनत्वम्‌ । 

एवं तर्हि कथं सदात्मतेव परमाथैः ? तद्व्यतिरेकेण च सर्वांभावः, 
कृथं च जीवेश्वरयोः स्वरूपेक्यज्ञानं न सर्वेषामिति शङ्कावारणार्थम्‌ , तद्वधा- 
रणोपायः-“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः श्रोतव्यो मन्तव्यो निदिध्यासितन्यः” 
इति रहदारण्यकोपनिषस्रतिपादितः, साधनचतुष्टयसंपन्नाधिकारिकः 
भ्रवणादिरेवाचार्योपसदनद्वारक इति निरूपणाथं सप्तमो दृष्टान्तः ॥ 
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स यथा-यथा सोम्य पुरषं गान्धारेभ्योऽभिनद्धाक्षमानीय तं 
ततोऽतिजने विसृजेत्‌” इत्यादि ॥ 


अचापि-यद्पि गान्धारपुरुषयोर्मेदो वतते, प्रतीयते चः; तथापि 
साधनावस्थायामद्भेतस्याद्धेतवादेऽनभ्युपगमात्‌ उपायमात्नप्रदशंन- 
तात्येकस्वाचचोक्तटष्न्तस्य नात्र विरोधः; यावदूव्रह्मसान्तात्कारं 
उ्यावहारिकभेदस्याद्रेतसिद्धान्ताविरोधात्‌ ॥ | 

न चात्र प्राप्यप्रापकामेदप्रतिपादनं लक्ष्यम्‌ ; तस्य प्राचीनेरुदाहरणेः 
प्रतिपादितवात्‌, किन्तूपायांश॒ एवायं दृष्टान्तः, इति प्राप्यप्रापकमेव्‌- 
प्रतीतिरत्र न व्याहन्यते ॥ 

तथाच भाष्यमानन्दमयाधिकरणे “मेदव्यपदेशाचचे" ति सूत्र““आत्म- 
नोऽप्रच्युताटम भावस्यैव सतस्तत्त्वानववोधनिमि त्तो मिथ्येव देहादिष्वनात्म- 
स्वात्मत्निश्चयो लोकिको दृष्टः, तेन देहादिभूतस्यात्मनीऽप्यास्माऽनन्वि- 
्टोऽन्वेष्टव्य इत्यादिभेदव्यपदेशः-यथा वा घटाकाशादुपाधिपरिच्छि- 

न्नादनुपाधिपरिच्छिन्न आकाशोऽन्यः ; इंटर च विज्ञानास्म-परमात्मनोरभेद्‌- 

माश्रित्य--“नेतरोऽनुपपत्तेः भेदग्यपदेशाच ““इट्युक्तम्‌-” इति ॥ 

तत इयं शङ्का शिष्यस्योत्तिष्ठति-“सत्यं भिदा सत्यं भिदे“त्यन्यत्र 
प्रतिपाद्यते, अभेदस्तु सव्य इति प्रकते प्रतिपाद्यते । किमत तत्त्वम्‌- 
करं जीवात्मनोऽदंकच दिरूपेणव युक्तौ स्थितिः, उत स्वप्राकश संविन्माचा- 
त्मनेति ; तन्निवारणाथेमष्टमो दष्ठन्तः ॥ 


अ्टमदश्रान्तस्यादेते स्वारस्यम्‌ । 


स यथा-“अथ यदाऽस्य वाड््नसि संपद्यते मनः प्राणे प्राणस्तेजसि 
तेजः परस्यां देवतायामथ स न जानाति" इति ॥ 


अच्रापि यद्यपि जीवप्राणादीनां मेद्‌; प्रतीयते; तथापि स यावल्ाणाः- 
दिलयम्‌ , स्वैविलये तु न ज्ञात्-ज्ञेयादिभेदसतत्वम्‌ , किन्तु स्वप्रकारसंवि- 
न्मात्राघस्थानमिव्येव विव््यते ॥ 


अत्र परस्यां देवतायां संपत्तौ ज्ञातर-ज्ञेयादिविरहप्रतिपादनात्‌ सर्वा 
त्मना ब्रह्मभाव एव तत्त्वमसिवाक्याथे इति विशदमवगम्यते ॥ 


„ अत्र प्राकृतप्रलय एव ज्ञादृ-ज्ञेयादिभेद भावविरदहो यद्यपि निरूप्यते 
तथापि तन्नेव तथावे केव कथा युक्तौ १ यत्र॒ सर्वस्य वीजभावेन।वस्थे 


९ अद्धततचसुधा ` 


ति मत्वा भराकृतप्रलयोदाहणम्‌। इदसुपलक्तणएम्‌-“एवमेवास्य परिद्रष्टुरिमाः 
षोडश कलाः पुरुषायणाः पुरुषं प्राप्यास्तं गच्छन्तीति दृष्टान्तस्यापि ॥ 


नवम ान्तस्याद्धेते स्वारस्यम्‌ । 
नवमो दृ्टान्तस्त्वात्मनोऽकठैत्वमेव स्वभावः, कतरैस्व॑ स्वारोपितम्‌ , 


इत्यहमात्मना जीवस्य मुक्तो नानुवत्तिरिति निरूपयितुम्‌ ॥ 

स यथा-“पुरषं सोम्य हस्तग्रहीतमानयन्त्यपदार्षीत्‌ स्तेयमकार्षीत्‌ 
परशमस्मे तपतेति । स यदि तस्य कर्तां भवति तत एवाचरतमात्मानं 
रुते । सोऽनृताभिसन्धोऽच्रतेनात्मानमन्तर्धाय परश तप्रं प्रतिगृह्णाति 
स दद्यतेऽथ हन्यते । अथ यदि तस्याकतां भवति तत एव सत्यमात्मानं 
कुरुते । स सत्यामिसन्धः सत्येनात्मानमन्तधाय तप्तं परश प्रतिगृह्णाति 
स न दह्यतेऽथ मुच्यते इति । अयं हि दृष्टान्तोऽकद्ेललाु सन्धानेन 
कतृत्वादययारोपितसर्ववन्धनिवृत््या स्वग्रकाशसंविदात्मतेव संपत्तिः; 
मुक्तिदेति शपथेनोपपादयति, इति स्तेनापहाययोसंदप्रतीतिरत्रा- 
किंचित्करी; कटता-कचत्योरकेत्वसत्यतायां तदल॒सन्धानेनेव बन्धस्य 
मुक्तेश्चात्र विवक्षणात्‌ ॥ 

सद्धि्याप्रकरणस्य सर्वस्याद्ेत एव स्वारस्यम्‌ । 


यत्त “सन्मूलाः सोम्येमाः प्रजाः सदायतनाः सस्रतिष्ठाः इत्यादिना 
भेद एव प्रतिपाद्यते- इति, तत्र सन्मूलत्वस्य सदुपादानकल्वरूपत्वात्‌ , 
तस्य च ““सदेवेदमि"7द्युपक्रमावगततादास्म्यो पपादककल्पित भेद परत्वस्येव 
संभवाद्भेद्‌ एव तात्पयम्‌ ; अन्यथा ““सदेवेद” मिति सामानाधिकरण्यं 


नोपपद्यते ॥ 
वस्तुतस्तु--सोऽपि बन्धावस्थायामेव; कार्यकारणभावस्य तदेव 
संभवात्‌ , युक्तात्मनां परस्परम , सुक्तात्मनः परमात्मना चाभेदे नोक्तं वाक्यं 
प्रमाणम्‌ । स्वां पाधिशुन्यस्यानाघ्रतसंविन्मात्रस्याखण्डस्यानायनिदयाकल्पि- 
तसदादिभेदसखण्डोपादानत्वाभावेन जगतः “सदेवेदमि"ति भ्रकरणगत- 
सत्पदा्थ॑त्वा भावेन, युक्तारममूलत्वा भावेन, प्रजानां सन्मूल्लत्वस्य युक्तात्मा- 
भेदस्य चाविरोधि्वात्‌ , मृक्तातमनामकायेत्वेन सन्मूलत्वाभावाच ॥ 
एतेन- 
सरष्टत्वाद्‌ाश्रयत्वाच्च युक्तानां च जगत्म्रति। 
स्थापनाच्च॒बिभूर्विष्यएुरन्यः संसारिणो मतः ॥ 


उपोद्घातः १७ 


इत्यपि-उयाख्यातम्‌ ; संसाररित्रह्मणोर्भेदस्य, नियस्य-नियामकभावस्य 
चाद्धेतेऽप्यविरोधात्‌ ॥ 


अत एव “अनेन जीवेनातमनाऽनुभ्रयिदर्य नामरूपे व्याकरवाणीशत्यपि 


--व्याख्यातम्‌ । इदं हि जीवस्य परमात्मनाऽभेदम्‌ , जीव-परमात्मनोःस्वरू- 
चैक्यं वा वोधयति-- अनेन जीवेनात्मनेति ॥ 


अत्र॒ जीवशब्देनानिरुद्धाख्यस्येव परमात्मनो बोधनमिति त॒- 
“अदो नानाव्यपदेशा"" दिव्यादौ व्यूहावतारयाणां सर्वेषां पस्मात्मस्वरूपां- 
रातस्य व्यवस्थापनात्‌ , प्रयुश्नादिरूपेणापि परमात्मनोऽकारणव्वे प्रमाणा- 
भावात्‌, अन्यथा स्वरूपेक्यासंभवात्‌ , जीवपद्स्य प्रसिद्धसंसारेजीवपर- 
स्यानिरुद्धमात्रपरस्वे प्रमाणाभावाच्च नोपपद्यते ॥ 


तत्र तत्र विष्णुर्जीव इल्य॒क्तिस्त सर्वजीव-ब्रह्माभेदसिद्धान्तमेव स्वरूपात्मना 
बोधयति, न तु जीवशब्दवाच्यत्वमात्रं परमात्मनः ; सवेंशब्दानां लोकिकनां 
वेदिकानाम्‌ , किं बहना ? कर्मकाण्डवटकवसन्तेइव्यादिपदानामपि परमात्म- 
परत्वमेव मुख्यमिति परविद्यापक्षपातिनां किंमच्र जीवश्ब्दमाच्रस्य परमात्म- 
परत्वठ्युत्पादने परिश्रमेण ? अद्रेतमतेऽपि स्वरूपंक्यमादाय सदात्मना 
सर्वस्य परमात्मत्वम्‌, तद्राचकपद्वाच्यस्वं वा न विरुध्यते ॥ 


तत्र “तत्तेज रेक्षत” “ता आप देक्षन्त” इत्यादौ “अभिमानिव्य- 
पदेशस्तु विदोषालुगतिभ्यामि"ति न्यायाद्‌ अविदयाश्रय-विषयसत्पदाथे- 
परमात्मस्वरूपमात्रं विवक््यते, जीवत्वं तु तस्य शरीरप्रवेशमान्नाधीनम्‌ , 
दारीरान्तगतान्तःकरणाभिव्यङग्यत्वमात्रप्रयुक्तं वा, यदुपपादनाथेम्‌ “अनेन 
जीवेनात्मनेति वाक्यम्‌ , इति नास्य वाक्यस्य वेयथ्येमद्रेतमते ॥ 


परमते तु सत्पदार्थस्य परमात्मन एव सरषटत्वा्नानात्‌ परमात्मनोऽ- 
निरुद्धास्मनेव सष्टत्वप्रतिपादनं वितथम्‌। न च तत्‌ संभवत्यपि; अन्यथा 
“तत्तेज क्षत” इत्यादावपि तस्येव खष्टस्वेन विवक्षाया आवद्यकत्वात्‌ 
किमथ वा “अनेन जीवेनेति वाक्यम्‌ १९ अद्रेतमते तु जीवत्वं 
परमात्मन ओौपाधिकमिति निरूपणेन तत्‌ सफलम्‌ , इति “जीवेने" 
तिपदेन साकमास्मनापदमपि प्रयुज्यमानं सत्यपि विशिष्टरूपेण जीव- 
ब्रह्मणोमेदे स्वरूपेण तदेक्यपरमेव । अत एव॒ ^तत्त्वमसी” त्यभेदे 
सामानाधिकरण्यम्‌, इति सं सुष्ठ, इति भ्रथमादिदा्टन्तिकनाक्यपरीक्षा ॥ 

दे 


१८ स द्ध ततत्त्वसुधा 


एतेन-“एवमेव खल सोम्येमाः सवाः प्रजाः सति संपद्य न विदः 
सति संपद्यामहे" ति द्वितीयदाष्टन्तिकवाक्यसपि--व्याख्यातम्‌ ।-सत्यम्‌ , 
“सति .सपदे"ति तत्र भेदाज्ञानमेव प्रतिपाद्यते }! अविज्ञानं तु सेदस्य 
बाधेनापि भवति, सत्त्वेऽपि तदुम्राहकप्रमाणाप्रबरत्या च । वयं तु मन्यामहे 
बाधात्‌ , तत एव तदूमाहकप्रमाणाप्रसराच्च तदिति} “त इह व्याघ्रो 
वा सिंहो वेत्यादि तु सत्ति संपन्नानां सुपुप्त्यवस्थायामपि न सेदज्ञान- 
मित्येव बोधयति, न तु भेदाज्ञनेऽनथेम्‌ ; अनाकाङष्ितलात्‌ तद्धाक्यमात्रे 
तत्प्रयोजनस्य ॥ 

“इमाः सोभ्य नद्यः पुरस्तात्‌ प्राच्यः स्यन्दन्ते इति तु नदीनां तत्तत्स 
सुद्रोद्धवानां समुद्रात्मता, समुद्राणां च महासमुद्रातसता, एवं परम्परया 
नदीनामपि महासमृद्रात्मता, यथा घटादीनां कपालादयास्मता, 
कपालादीनां मृदाद्यात्मता, ख्दादीनामप्यवाद्यात्मताविधया मूलप्र्रत्या- 
त्मता, तथा तस्या इव सर्वेपां ब्रह्मतयेकविज्ञानेन सवेविज्ञानमुपपादयत्‌ , 
“वाचारम्भणं विकारो नामधेयं गृत्तिकैत्येव सत्यमिति वाक्ये सर्वं 
मूलकारणात्मना सर्वेषामेक्यप्रतिपादनमेव विवक्षत्‌ , समुद्रात्मताद्रारा 
नदीनां ब्रह्मतापयन्तं वाक्यतात्प्य॑मिति ज्ञापयत्‌, समुद्रात्‌ समुद्र 
मपियन्ति, समुद्र॒ एव॒ भवतीति मूलकारणादभेदं कायेस्य वोधयच्च 
सर्वात्मना नदी-सयुद्रयोरभेदपरमेव, न भेदपरम्‌। “समुद्रात्‌ ससुद्र- 
मपियन्ति, समुद्र एव भवतीति चानथाँन्तरम्‌ ॥ 


उपपादनप्रकारस्तु पयेवसित एवं वर्णेन एवोपपद्यते; अन्यथा 
सयुद्रान्तरस्य महासमुद्ररूपताऽनुपपन्ना स्यात्‌ , इति नदीनां ससुद्रेणेकी 
भूतानामपि नदीत्वमेव, न ससुद्रत्वसिति विवरणं नोपपद्यते । न हि 
गङ्गासङ्गमस्थानमपि गङ्गेव ; अन्यथा गङ्गास्नानाथं तावत्पयंन्तं यात्रा, 
समुद्रस्नानविधिना तत्स्नानादिकम्‌., तदुदकेनाचमनादिनिषेधश्चानुपपन्न 
स्यात्‌। समुद्राणेवादिभेदा दिग्देशविशेषावच्छिन्नप्रवहणशीला नदय एव 
महाकारा इव घट-मटायवच््छिन्नां घटाकाश-महाकाशादयः, इत्युपाधिभेद्‌- 
क्रत एब भेदो नदी-समुद्रयोः,. इत्य॒पाधिविगमे घटाकाशादीनां महाकाशतेव 
तत्तदुपाधिभेदबिगमे नदीनामेव सयुद्रत्रम्‌, न त॒ समुद्राणुभ्योऽतिरिक्ता 


नदीनामणवः ॥ 
, एतेन-न हिं भिन्नानां नदीजलपरमाणूनां ससुद्राणुभिरेक्यं युज्यते । 


उपोद्धातः १९ 


तथा सति दहि मद्ाजनसमितौ भ्विष्टानां द्धि्ाणां तदैक्यं स्यादिति- 
परास्तम्‌ ; न हि महाजना उपाधिभेदतो भिन्नाः, न वा तत्र प्रविष्टा द्विजाः॥ 


अप्ययो दहि समुद्रे नदीनां तदात्मवेव; कारणावस्थाया एवाप्ययपदा- 
त्वात्‌; परमात्मन एव कारणत्वात्‌, सूेरश्मीनामेव छृतस्नससुद्र- 
परमाणुसमूहरूपमेघनृष्टयुदक-दिग्देशविरोषादयवच््छिन्नप्रवहदप्रवहन्नदीकरूप- 
तटाकादिरूपत्वेन तेषां तत्तदुपाधिविलये तदात्मताया एव युक्तत्वाच्च ॥ 


अयं ह्यप्ययो जडग्रपक्चमभि्ेत्य, चेतनस्य तु “स्वमपीतो भवती"ति 
परमात्मनाऽऽत्यन्तिकोऽभेद एव घटाकाश-मठाकाशादीनामिव महाकाशेन । 
“स्वमपीतो भवती"द्यत्र स्वशब्देन परमात्मविवत्ताऽपि नाद्रेतविरोधिनी; 
परमात्मभावस्येवात्र बिवत्तणात्‌ ॥ 


अत एव~+“परेऽग्यये सवै एकीभवन्ती"ति श्रुतिः । तत्रेकीभाव इति 
च्चिप्रत्ययो द्योपाधिकत्वावस्थायां ब्रह्मणाऽत्यन्ताभेदस्याभूतस्य उपा- 
धिविलये तद्धावमभिप्रेत्य । अप्ययो हि “श्रभवाप्ययौ इति प्रयोगात्‌ 
कारणभावापत्तिरेव, न प्रवेशः ॥ 


““यतप्रयन्त्यभिसंविशन्ती"त्यादौ द्वितीयेवाप्ययस्थले दरयते, न तृतीया, 
इति “स्वमपीतो भवतीस्यादावपि कारणभावापत्तिरूप एवाप्ययः, इति 
नात्र ^स्वेनापीतो भवती"ति प्रयोगापत्तिरेकीमावविवक्षायाम्‌ । श्रुतिस्तु 
न पयेनुयोञ्या, इति द्वितीयाया एव दृतीया्थंताऽपि न विरुध्यते, इति 
“स्वमपीतो भवतीत्यादौ स्वशब्देन परमात्मविवक्षाऽपि जीवात्म-परमात्म- 
नोरभेदमाश्चिव्याद्रेतमते न विरुद्धयते । युख्यं स्वरूपं दहि जीवात्मनोऽपि 
परमात्मेव ॥ 

“स एष जीवेनात्मनानुप्रभूतः पेपीयमानो मोदमानस्तिष्ठति अस्य यदेकां 
शाखां जीवो जहात्यथ सा शष्यती"ति तु पूवमेव परीक्ितम्‌ ॥ 


अयमेव न्यायोऽत्र प्रकरणेऽणिमादिशब्देः परमात्मस्वरूपविवक्षायाम्‌। 
न हि जीवेदवरेक्यवादे जीववाचकराब्दैः परमामविवन्ञा विरुध्यते 
कुत्रापि । “रेतदास्म्यभिदं सवैभि"व्यत्रेतदात्मसंबन्धीति वा, एतद्‌त्मस्वरूप- 
मिति वा विवन्ञापि स्वेस्य ब्रह्मविवतेतायां न व्याहन्यते ॥ ` 


, इदमेव _ विवादास्पद्म्‌-परमात्मनो जीवभेद  उपा्यविवक्षयां 
भवति, न वेति । “सदेवेदभिद्युपक्रमाजगुणं विवरणं तु “पेतदातम्यभिदं 


च्म, 
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सवेमि"त्यत्र स्वाथे ण्यप्रत्यय एव स्वरसम्‌ , इति वाधायां तादाल्म्येन प्रवतत 
प्रकरणं न भेदपरं भवितुमर्हति, इति नाच्रातत्त्मसी"ति वाक्ययोज- 
नोत्सूत्रभाष्याचुव्याख्याना संभवति, किन्तु तनत्तवमसीत्यभेदे सामानाधि- 
करण्येनेव ॥ 
तच्चादरेतवादस्येवायुगुणम्‌, न तु द्वेतवादस्य । न च जीव-्रद्यसेदोऽत्र 
प्रतिपिपादयिषितः; दवेतकेतोः स्वस्य ब्रह्मभेदशध्रमाभवेन तन्िपेधेन 
तद्धेदप्रतिपादनस्यानाकाङ्श्चितत्वात्‌ | यत्तु-परमात्मातिरिक्तानामात्मा- 
भासत्वं तत्र तत्रोच्यते, तत्‌ बद्धाभिप्रायम्‌, न त॒ युक्तभिप्रायम्‌ ; 
तस्य परमात्मस्वरूपस्य, तदभिन्नस्य वा तदाभासत्वायोगात्‌ ॥ 
मोक्चषधर्मवचनानामद्धेताविेधः, द्रव स्वारस्य च । 
यस्तु--अन्तिमे दृष्टान्तवाक्ये स्तेनपद्प्रयोगादन्यथा ज्ञायमानं 
परमातमानमात्मानं पद्यन्निति विवरणमेव तस्य युक्तम्‌ , तच्च भेदतास्पयं 
एव युञ्यत इति- वादः, त्रातममनः स्वतः, परतो वा क्ैतख।नुसन्धातुरेव 
` स्तेनसाम्यस्य विवक्षणात्‌ तदकदेत्वानुसन्धातुरेव सस्यवादिंस्वादिव्यवस्था- 
पनाच्च परमात्माभेदायोग्यात्मस्वरूपवोधने तात्पयं नोपपद्यते ॥ 
एतेन- 
““हेकासम्यं नाम यदिदं केचिदाहुरनेपुणम्‌ । 
शाख्नतन्त्वमविज्ञाय तथावादावलम्बनाः ॥ 
कामक्रोधाभिभूतत्वादहंकारवशं गताः। 
याथातथ्यमविज्ञाय शाख्राणां शाखद्स्यवः ॥ 
| ब्रह्मस्तेना निरानन्दा अपक्रमनसो जनाः |} 
इतयादिमोक्षधमेवचनान्यपि--व्याख्यातानि; एतेषां बद्धकिंचिञ्ज्ादि- 
जीवस्याहम्थेस्य स्वज्ञकारणाभेदविज्ञननिन्दापरत्वेन विगलितसर्वोपाधि- 
जीवव्वेश्रत्बोपलश्षितसंबिन्मात्रतासिद्धान्ताषिरोधित्वात्‌ ॥ 
परमोपनिषदोऽदधेतेऽविरोधः । 
“तथा जिवेश्वरौ भिन्नौ सर्वदेव विलक्षणौ । 
तथापि सृक्ष्मरूपतान्न जीवात्‌ परमो हरिः ॥ 
भेदेन मन्ददृष्टीना दरयते प्रेरकोऽपि सन्‌। 
वैलक्षण्यं तयोर््ञात्वा सुच्यते वभ्यतेऽन्यथा ॥ 


इति परमोपनिषदपि त्तेन-तेवज्ञविवेकेनाशरीरजीवपरमात्मता- 
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ज्ञानमोक्षसाधनतापरा । न हन्यथेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानोपपत्तिः। न हि 
प्रधानविज्ञानेन सर्वेऽप्रधाना लोके विदिता दरयन्ते ॥ 
तच प्राधान्यं यदि सवेकारणत्वेन, तर्हिं तस्यापरिणामिकारणतया 
विवर्तोपादानरूपतायामद्धेते पयैवसानम्‌ । निमित्तकारणतायां त॒तद्‌ 
बाधितम्‌ । न हि निमित्तकारणकुलाल-चक्र-दण्डादिविज्ञानेन तत्कायांणि 
विज्ञायन्ते । यदि तु प्राधान्यमन्येन प्रकारेण, तर्हि सद्धिदयायां कार्य-कारण- 
भावोपदेशस्य वेयथ्येम्‌ , ब्रह्मप्राधान्यनियामकान्तरानिरूपणेन तद्योगः, 
सृन्तिके्येव सत्यमिति कारणज्ञेन सवेविज्ञानोक्तिविरोधश्च ॥ 


प्रपञ्चमिथ्यास्वस्यैव श्रौतत्वम्‌ , न तु तत्पारमाधिकत्वस्य । 


एतेन-“वाचारम्भणं विकारो नामधघेयमिश्त्यस्या्थान्तरपरतया 
योजनमपि- निष्प्रयोजनम्‌ , इति “सदेवेदमि?त्यादिवाक्यसन्दभेस्य 
ब्रह्मव्यतिरेकेणेतराभावमभिग्रव्येकविज्ञानेन सवैविज्ञानप्रतिज्ञा जगन्मि- 
ध्यात एवोपपदयते ॥ 

“कविर्मनीषी परिभूः सखयंभूयाथातथ्यतोऽथांन्‌ व्यदधात्‌ शाश्वतीभ्य 
समाभ्यः इत्यत्र खष्रत्ववणेनेनेव सत्यत्वे सिद्धे याथातथ्यत इति पदं 
प्रपच्चस्य सृष्टस्य यथातथाभावंः यावद्व्यवहारं सत्त्वमेव बोधयति, न 
पारमा्थ॑कं सत्त्वम्‌ ; यावत्कारणसत्वं कायैसत्ताबोधन एव तनत्तात्पयात्‌ ॥ 

कारणत्वं तु ब्रह्मणो मायोपदितस्य यावन्मायासत्त्वमेव, इति माया- 
विनारो तस्रयुक्त-तत्कायविनादोन मायाया इव तत्कायांणामपि 
भिथ्यात्वसिद्धान्त एव पयेवसानाद्‌ विश्चसत्यत्वपराणां सर्वेषां वचनानां न 
कोऽपि बिरोधः॥ 


“असत्यमप्रतिष्ठं ते, इति गीताया नाद तनिन्दापरत्वम्‌ । 


“असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्धरम्‌ । 
अपरस्परसंभूतं किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌ 1 
एतां दृष्टिमवष्टभ्य नष्टास्मानोऽल्पवुद्धयः। 
प्रभवन्त्युग्रकमाणः क्षयाय जगतोऽहिताः ॥।” 
इति भगवद्गीता तु नाद्वेतवादनिन्दापरा, किन्तु सौगतमतनिन्दा- 
परेति गीतातात्पय॑चन्द्रिका वदति । तत्राद्धेतमते साधिष्ठानकत्वं जगतः 
स्वीक्रियते, इति यावत्तसप्रतीति नाप्रतिष्ठितत्वम्‌, न वाऽनीश्धरत्वम्‌॥ 
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तत्र॒ जगतोऽसत्यत्वं स्वरूपतो वाधेन यद्यपि स्वीक्रियते; तथापी- 
धरस्य स्वरूपतोऽसत्यत्वं न स्वीक्रियते । अत एव “असत्यमप्रतिष्ठं तें 
जगदाहुरनीश्थरमि" ति जगतोऽनीश्वरत्वविदोषणम्‌ । सोपाधिकमसत्यलवं 
त्वीश्चरस्य नान्यद्‌ जगदसत्यत्वात्‌, उपाधिवाध्यत्वप्रयुक्तस्योपोधिकस्येव 
बाध्यत्वस्याद्वेतमत इश्धरे स्वीकारात्‌, इति नाद्वंतवादनिन्दा गीतायाम्‌) 
अधिकं गीतातरङ्किण्याम्‌ ॥ 


भरुतिन्याख्यानानामदेत एव स्वारस्यम्‌ । 


श्रतिव्याख्या तु नाद्धेतसिद्धान्तयुपहन्ति ; अद्रेताच॒गुणं तदूव्याख्यान- 
स्येव सवेत्रोचित्यस्य तत्तस्मकरणे वेदान्तेषु भगवत्पादैः, तदन॒यायिभिन्च 
व्यवस्थापनात्‌ । विषयव्यवस्थायां तु सिद्धायां तद्गुणं विवरणमेव 
हृदयङ्गमम्‌ । न चाद्रेतवादे दोपलेशोऽपि;, प्रस्युत तत्रेव स्वारस्यं 
वेदान्तवाक्यानाम्‌, तदविरोधेनोपास्तनाप्रकरणगतानाम्‌, जगत्सत्यता- 

[4 परभेदबो ५ क ] 

पराणाम्‌, जीवपरस्परभेदवबोधकानाम्‌, जीव-परमात्मभेदबोधकानां च 

सर्वेषां क, तनिबन्धे | ^4 
सर्वेषां वचनानामद्रेतनिबन्धेषु विकशदीकरणात्‌ ॥ 

अद्ध तद्र्शनमेव रमणीयं दर्शनम्‌ । 

अद्रेतदशंनमेव दहि सर्वेषु दशनेषु दशंनीयम्‌। गौोडपादकारिकाया 
अपि देतसिद्धान्तागणं योजना तु क्रिष्टतमा, पूर्वोत्तरवाक्यसन्द भवि- 
रुद्धा च । सवं चेदं गोडपादकारिकासमीत्तायां व्यक्तम्‌ । व्यक्तीकरिष्यते 
चेदमुत्तरत्र ॥ 

एकनेकजीववादेन जीव-्रह्यैक्योपपत्तिः । 


जीव-ब्रह्यैक्यं तु-एकजीववादे, अनेकजीववादेः च । तत्र प्रथमेऽविय्ा- 
वच्छिननं तसप्रतिबिम्बचेतन्यं वा मुख्यो जीवः । तच्राविदयावच्छिन्नस्यवान्तः- 
करणावच्छेदमात्रेणानेकजीववादः, अविद्यावस्थाविरोषावच्छिन्नचेतन्यजीव- 
वादो वा ॥ 

तच्रान्तःकरणावच्छिन्नचेतन्यस्य स॒क्तिनांम तन्मूलावियावच्छिन्न- 
चैतन्यभाव एव, न त॒ बिम्बचेतन्यभावः। शकादियुक्तिप्रतिपाद्कवचनानां 
मूलजीवभावाभिभ्रायादथेवादत्वम्‌ ॥ 


अन्ततः सवांविद्योपरमे ब्रह्मभावो मूलजीवस्येव युक्तिः। अन्तः- 
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करणावच्चछिन्नचेतन्यानां जीवानां ब्रह्मसात्तात्कारेण स्वोपाध्यन्तःकरण- 
मात्रस्य नाशः, अविदयाप्रतिविम्बचेतन्यस्य तु तद्विम्बचेतन्यात्मता ब्रह्म- 
सात्ताकारेण युक्तिः । स एव समष्य्यन्तःकरणासिमानी प्रथमो जीवो 
हिरण्यगर्भः । अचर चेकसुक्तौ न सग॑मुक्स्यापत्तिः, न वेश्चरभावः॥ 


अविद्योपदितचेतन्यमीश्चरः, अन्तःकरणो पदितचेतन्यं जीव इति पन्ते 
ऽविदययावस्थाविदोषोपहितचेतन्यजीवतापक्ते चेश्रभावो मुक्तिः, न तु मूल- 
जीवभावः, ब्रह्मभावस्तु सवेमुक्तावेव । विरोषस्तु यावत्सर्वैमुक्ति 
ईश्वरभावः, इति न तत्रेकजीवव।दोऽपि ॥ 


व्यष्टिजीवानामविद्यावस्थाविशेषोपदितानां यावदन्तःकरणसन््वं परस्परं 
गुरूशिष्यभावादिकं न विरुध्यते, यथा- स्वप्नेऽवस्थाज्ञानो पदितजीव- 
कल्पितजीवानां तदंशानां परस्परं व्यवहारः, एवमत्रापि व्यवस्था । तच्रैका- 
ज्ञानकलि्पितो जीवस्तु मूलाविद्यावच्छिन्नो हिरण्यगभेः समष्टिमनोऽभिमानी। 
अन्ये तु मूलाविदययावस्थाविशेषान्तःकरणावच्छिन्ना अनेकाज्ञानकल्पिता 
अनेक एव} तथाचेकाज्ञानकलिपितस्य समष्टिजीवस्य हिरण्यगर्भस्य स्वकल्पि- 
तानेकजीवान्‌ प्रत्युपदेशः स्वप्नगुरदष्टान्तेन । तत्तद व्यष्टिजीवानां तु 
परस्परं गुरुशिष्यभावादिकमप्यत एव व्याख्यातम्‌; तत्तदन्तःकरणोपाधि- 
मेदेन भिन्नानां सर्वैग्यवहारनिवाहसं भवात्‌, मूलजीवकल्पितव्यष्टिजीवानां 
स्वप्ने भ मूलजीवस्य व्यष्टिजीवेव्य॑बहारो न 
विरुध्यते ॥ 


र देश्धरस्येव लीलामात्र समष्टिजीवस्य हिरण्यगर्भस्य व्यष्टिजीवसृष्टिः, 
तेव्यवहार्ध, इति मायाविन इव स्वकल्पितत्वेन ज्ञातेरेव मूलजीवस्य 
व्यवहारो व्यष्टिजीवेन विरुध्यते। इयान्‌ विरोषः- मायावी मायेति मत्रा 
व्यवहरति, समष्टिजीवस्तु स्वसष्टा जीवा इति व्यवहरति । स्वप्रो- 
ऽयमिति ज्ञानं तु न स्वप्रदशायां व्यष्टिजीवानाुपाधिदोषेण दुष्टानाम्‌, 
 दिरण्यगभेस्य तु स्वप्र इति व्यष्टिजीवविषये मायाविन इवास्ति विज्ञानम्‌ । 
तथापि खीखामा च तस्य व्यवहारः ॥ | | 


तत्र याबत्सप्रसमा्चि सप्रकल्पिताः सवेंऽपि जीवा यथा भातिभासिकाः 
सत्याः, तः सह _खख्यजीवस्य व्यवहारश्च, . एवं यावत्सवेसुक्ति सर्वः 
स्वसृष्टेव्येवहारो दहिरण्यगभस्य न बिरुष्यते । तन्न व्यष्टिजीवां न व्यष्टि 
विंदेषसुषटाः, तत्कल्पिता वा, किन्तु मूलजीवसष्टाः, इति वहूनां दर्यमा- 
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नत्वात्‌, कस्याज्ञानकल्पितमिदमिति शङ्का नोत्तिष्ठति, इति सवेषां 
व्यष्टिजीवानां स्वतन्त्रं परस्परव्यवह्ारो न विरुध्यते मूलजीवपारतन्त्येऽपि। 
समष्टिजीवाविद्याकलिपतव्ाद्‌ व्यष्टिजीवानामनेकजीववाद्‌ इव न गुर्‌-शिष्य- 
भावविरोधः । स्वप्नेऽपि सखप्रवत्‌ व्यष्टिजीवानां तत्तद्‌ व्यक्तिमात्राचुभवस्तु 
तत्तरघृष्टत्वात्‌ । तनत्तस्स्वाप्िकानां नकजीवादे जागरायवस्थासाङ्कयं व्यष्टि 
जीवानाम्‌ ॥ 


किंच्िज्ज्ञत्वम्‌, असवेशक्तित्मादिकं च व्यष्टिजीवानामेव तत्तदपाध्यव- 
च्छिन्नानाम्‌, न तु मूकजीवस्य । मूखपुरुषो विम्बरूपत्वाद्‌ नोपाधिदोषभाजनं 
भवति ; उपाधेः प्रतिविम्बपक्षपातित्वात्‌ । तत्र च व्यष्टिजीवेष्वेकस्य 
व्यष्टयुपाधिविख्यमात्रेण मूकजीवभावमात्रेण वोपाधिसंपकंप्रयुक्तदोषा- 
भजनत्वात्‌ भरव्येकं युक्ततवव्यपदेशः॥ 


स च समष्टिजीवः, मूलजीवो वा वेदिकसंप्रदायभ्रव्तंको ब्रह्य; 
नारायणः, सदाशिवो वाऽद्रेतवाद्ेव, न भेदवादी ; अद्धेतवादस्येवौपनिषद्‌- 
त्वात्‌। भेदवादोऽभेदवादो बौपनिपद्‌ उपनिषद द्रारेव मूलजीवेन व्यष्टिजीव- 
विशेषावदिश्य संप्रदायतः परिपाल्यते, न तु कस्यापि तत्र स्वातन्त्यम्‌ । ++ 
मूलजीवोपाध्यज्ञानकल्पितं सवम्‌, न तु व्यष्टिजीवाज्ञानकल्पितम्‌, इति ` 
सवेप्रमाण-प्रमेयव्यवहारनिवांहोऽनेकजीववाद्‌ इवेकजीववादेऽपि। अत 
एव म्रपच्वमिथ्यात्ववाद्‌ः । इदमेवाभिप्रेत्य- 

“प्रपच्छो यदि विद्येत निवतेत न संशयः। 
मायामात्रमिदं द्वेतमद्धेतं परमाथेतः ॥ 
विकल्पो विनिवतंत कल्पितो यदि केनचित्‌ ।” 


दात माण्ड्क््यगतमागमप्रकरणम्‌ ॥) 
प्रप्चमिथ्यात्व एव माण्डूक्यागमप्रकरणस्वारस्यम्‌ । 


अत्र हि यथाश्रतम्‌ , प्रपञ्चस्य मायामात्रत्वम्‌, तया वतंमानस्य निवरत्तिश्च 
प्रतिपाद्यते, परं तु भ्रपच्नपदस्य पच्भेदपरत्वेन, मायामात्रपदस्य परमेश्चर- 
क्रतत्वपरतया, परमेश्वरज्नाततापरतया च क्िष्टकल्पनया माण्डूक्यागम- 
भ्रकरणगतमेतद्धाक्यं दवेतिनो व्याचक्षते । एवं पञ्चविधो भेदो यद्यत्पदेत, 
तर्हि निवतेत, न च निवतंते । ततः सत्यं द्वेतं न भ्रान्तिकल्पितम्‌ , इति 
भेदस्यानादित्वसत्यत्वपरतया ते भ्रकरणमिदं ्यराकुवेते ॥ 
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अद्धेतिनस्तु-प्रपच्रपदम्‌, मायामाच्रपदं च, विनव ्िष्टकल्पनां 
मायामात्रस्य जगतो ज्ञाननिवरत्यत्वेन मिभ्यात्वपरतया- योजयन्ति । 
अत्रेव विव्रणे-“अद्धेतं परमाथेतः' इति स्वरसं संगच्छते । परमते तु 
परमार्थतः = अद्रेतसुत्तममिति व्याख्या ॥ 

उपदेशादयं वादो ज्ञते द्वेतं न विद्यते ।” 
इत्यत्राज्ञते वाद्‌ उपदेशः, ज्ञते तु नोपदेशापेक्षेत्यपि बहुविधा 
कृल्पना परमते, अद्रेतमते तु नेवम्‌ । सवथा तूपनिषत्सवारस्यम्‌, विना 
क्ति्टकल्पनामद्धेतवाद्‌ एव ॥ 
ऋर्वेदेऽदे तवादः । 


अद्रेतवाद्‌ एव स्वरसा: सशिरस्का वेदाः सर्वेऽपि सेतिहास-पुराणादयः। 
त्र ऋग्वेदे सरस्वतीरहस्योपनिषदि श्रयमाणाः- 


या वेदान्तार्थैतत््वेकस्वरूपा परमार्थतः । 


नामरूपात्मना व्यक्ता सा मां पात सरस्वती ॥ -१ ॥ 
या साङ्कोपाङ्गवेदेषु चतुर्ष्वेकेव गीयते । 
अद्रता ब्रह्मणदशक्तिः सा मां पातु सरस्वती ॥ २॥ 
या वणेपदवाक्याथस्वरूपेण विवतेते । | 
अनाद्निधनाऽनन्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ , ३॥ 
अध्यात्ममधिदेवं च देवानां सम्यगीश्चरी । 
प्रत्यगास्ते वदन्ती या सा मां पातु सरस्वती ॥ ए ॥ 
अन्तयाम्यात्मना विद्व बेलोक्यं या नियच्छति । # 
सृद्रादित्यादिरूपस्था सा मां पातु सरस्वती ॥ ` &॥ 
या प्रत्यग्दृष्टिभिर्जविग्येज्यमानाऽलुभूयते । । 
व्यापिनी ज्ञपिरूपेका सा मां पातु सरस्वती ॥ ६ ॥ 
नाम-जाव्यादिंभिरसेदरषटधा या विकल्पिता । 
निर्विकल्पात्मनाऽव्यक्ता सा मां पातु सरस्वती ॥ ७ ॥ 
व्यक्ताव्यक्त गिरस्सर्वा वेदाद्या व्याहरन्ति याम्‌ । 2 
सवेकामदुघा घेनुस्सा मां पातु सरस्वती ॥ 6 उ + ॥ 
यां विदित्वाऽखिलं बन्धं निर्मभ्याखिलवत्मैना । ड 
योगी याति परं स्थानं सा मां पात सरस्वती ॥ .& ॥ 
, नाम-रूपात्मकं सवं यस्यामावेदय तां पुनः। जन 
ध्यायन्ति ब्रह्मरूपेका सा मां पातु सरस्वती , , . . -.१ ॥ 


; 
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इति। जीवब्रह्माभेदाचुभववतो वामदेवस्य -““तद्धेतत्‌ पश्यन्‌ ऋषिर्बामदेवः 
भरतिपेदेऽदहं मजुरभवं सूयैदचइति बरहदारण्यकोपनिपत्समानार्थाः स्ीय- 
तत्त्वज्ञानफलसावात्म्याजुभवगप्रदशिका वामदेवसृक्तगता :-- 
२-६-१५-१ -(अदं मनुरभवं सूय्चादं कक्षीवाँ पिरस्मि विग्रः 
अहं इत्समाजुनेय न्युज कविरुशना परयतामा ।” | 
२-६-१५८-२ “अहं भूमिमददामायां याहं दृष्टिं दाशुषे मत्यांय | 
` अहमपो अनयं वावशनाममेदवासो अलुकेतमायन्‌ 
२-६-१५-३ “अहं पुरो मन्दसानोव्येरनवसाकं नवतीः रार्म्वेरस्य । 
शततमं वेद्य सवेताता दिवोदासमातिथितवं यदावे }" 
. ३-६-१६-१ “गमं नु सन्नन्वेपामवेदमहं देवानां जनिमानि विश्चा। 
शतं मा पुर आयसीररक्तन्नधः दयेनो जबसा निरदीयम्‌ । 
इति चतस ऋचः | 
` ^तुच्छत्वान्नासद्‌ासीद्‌ गगनकरसुमवद्धेदकं नो सद्‌।सीत्‌ 
किन्त्वाभ्यामन्यदासीद्‌ व्यवह्तिगतिसन्नास खोकस्तदानीम्‌ । 
किं त्वर्वागेव शक्ती रजतवदपरो नो विराड्‌ व्योमपूवैः 
शर्मण्यात्मन्यथेतत्‌ ऊुहकसखिट्वत्‌ किं मवेदावरीवः।।” 


` “बन्धो जन्मात्ययात्मा यदि न पुनरभूत्तर्हि मोक्षोऽपि नासीद्‌- 
यद्रद्राचिर्दिनं वा न भवति तरणौ किं तु दग्दोप एषः । 
अप्राणं श॒द्धमेकं समभवदथ तद्‌ मायया कटेसंज्ं 
तस्मादन्यच्च नासीत्‌ परिव्रतमजया जीवभूतं तदेव ॥ 
“श्रागासीद्‌ भावरूपं तम इति तमसा गृूढमस्मादतक्यं 
्षीरान्तयेद्रदस्भो जनिरिह जगतो नामरूपास्मकस्य । 
कामाद्धातुः सिखक्षोरयुगतजगतः कमेभिस्संभ्रबत्ता- 
द्रेतोरूपेर्मनोभिः प्रथममनगतेः संततेः कायंमाणेः ।।” 
८“चत्वारोऽस्याः कपदा युबतिर्थ भवेद्‌ नूतना नित्यमेषा 
माया वा पेशला स्यादघटितघटनापाटवं याति यस्मात्‌ । 
स्यादारम्भे घृतास्याश्रुतिमववयुनान्येवमाच्छादयन्ती 
तस्यामेतौ सुपणांबिव परपुरुषौ तिष्ठतोऽथेशतीत्या ॥ 


८!एकस्तत्रासत्यसङ्गस्तद्‌नु तदपरोऽज्ञानसिन्धुं भ्विष्टो 
विस्मरृत्यात्मस्वरूपं स विविधजगद्‌कारमात्मानमश्चत्‌ । 
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बुद्धयान्तर्यावदेश्चद्धिसजति तमजा सोऽपि तामेवमेकः 
तावद्धिप्रास्तमेकं कथमपि वहुधा कल्पयन्ति स्ववाग्भिः 1} 
इति भगवत्पादेः स्वाजुभवोपवंहणपूवैकं शतदलोक्या व्याख्याताः, 
सायणाचायेन्याख्याताः अन्यारच तत्तत्सूक्तगता अद्रेतवादृमेव 
समाद्रियन्ते, तदेव सवरसाश्च 1 ता यथा- 
८-५-१५७-३१ “तम आसीत्तमसा गुढममे भ्रकेतं सखिलं सवेमा इदम्‌ । 
तुच्छनाभ्वपिदितं यदासीत्तपसस्तन्मदहिना जायतेकम्‌ ।” 
८-७-१५-२ “न सत्युरासीदस्रतं न तहि न राच्या अह आसीस्रकेतः। 
आनीदवातं स्वधया तदेकं तस्माद्धान्यन्न परः किंच्वनास ।।” 
८-७११-४७ “कामस्तद््रे समवतेताधि मनसो रेतः प्रथमं यदासीत्‌ । 
सतो बन्धुमसति निरविन्दन्हृदि प्रतीष्या कवयो मनीषा ॥ | 
८-७-१७-१ “नासदासीन्नोऽसद्‌ासीनत्तदानीं नासीद्रजो नो व्योमापरो 
यत्‌ । किमावरीवः कहकस्य शमेन्नम्भः किमासीद्रहनं गभीरम्‌ ।” 
८-€-१&-३ " “चतुष्पदां युवतिस्सुपेरा घरृतभ्रतीका वयुनानि वस्ते ॥ 
तस्यां सुपर्णा व्रषणा निपेदतुयेत्र देवा दधिरे भागधेयम्‌ ।” 
८-६-१६-४ “एकस्सुपणेः.ससमुद्रमाविवेश स इद विश्वं सुवनं विचष्टे । 
तं पाकेन मनसा परयमन्तितस्तं मातरेद्धि स उ रेदि मातरम्‌ ।” 
सुपणं विप्राः कवयो वचोभिरेकं सन्तं बहुधा कल्पयन्ति । 
६-२९-२ “एक एवाभिवेहुधा समिद्ध एकस्सू्यो विश्वमवुप्रभूतः। 
एकेबोषास्सर्वैभिदं विभाव्येकं वा इदं विवभूव सर्वम्‌ ।” 
२-३-२२-६ “इन्द्र॑ मित्र॑ वरुणमिमाहुस्थो दिव्यः स सुपणों 
गरुत्मान्‌ । एकं सद्धिप्रा बहुधा वदन्त्यभ्चि यमं मतरिश्ानमाहुः ॥” 
८-४-१७-२ “पुरुष एवेदं सवं यद्धूतं यच्च भव्यम्‌ ।" 
८-३-१७-७ “न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्युष्माकमन्तरं बभूव । 
नीहारेण प्रावता जल्प्या चासुरप उक्थश्षसश्चरन्ति 1” 
` ८-१-२० “यत्ते यमं वैवस्वतं मनो जगाम दूरकम्‌ । 
तत्त आवतैयामसीह्‌ क्षयाय जीवसे ।” ` 
.८-१-२०-२ “यत्ते दिवं यत्ूथिवी मनो जगाम दूरकम्‌ । 
तत्त आवतेयामसीह क्षयाय जीवसे ।!” इति ॥ 


५३८ अद्धेततत्त्वसुधा 
ङ्य देऽदे तवादः । 
 ईशोपनिषन्तु यचुवेदान्तग॑ताऽद्रेतवादमेव पोषयतीति व्यक्त 
` माकरादौ ॥ 
= पूर थिवी परि क [कप 

रे्ावाप्रथिवी सद्य इत्वा परिलोकान्‌ परिदिशः परिसुवः॥ 

ऋतस्य तन्तुं विततं विधूय तदपश्यत्‌ तदभवत्‌ तदासीत्‌ । 
` "““अहं परस्तादहमधस्तात्‌ यदन्तरिश्चं तदढमेति नास ॥ 

अहं सूयमुभयतो ददशोदं देवानां परमं गादा यत्‌ 1।” 
इति मन्ावपि सभाष्यौ तयोरद्रेतपरतामेव विशदयतः | 


तेत्तरीयवेदेऽदधे तवादः । 


एतेन-तेतन्तिरीयवेदोऽपि-व्याख्यातः। तत्र तदीयोपनिषदद्धेतवाद्‌ एव 
-स्वरसेत्यानन्दमयाधिकरणपरीक्षायां परीक्षिष्यते । तदीयकर्मकाण्डगता अपि 
मन्त्राः-सभाष्या -अद्धेतवादमेव समर्थयन्ति । ते यथा 

“नासदासीन्नो सदासीत्‌ तदानीम्‌ । नासीद्रजो नो व्योमापरो यत । 
किमावरीवः-ङदकस्य रमेन्‌ । अंभः किमासीद्रहनं गभीरम्‌ । न मद्युरमतं 
तर्हि न । रात्रिया अह्न आसीत्‌ प्रकेतः । आनीदवातं स्वधया तदेकम्‌ । तम 
आसीत्तमसा गृूढमभरे भ्रकेतम्‌ । तुच्छेन भ्बपिहितं यदासीत्‌ ।" 

य॒ ` इमा - विश्या भुवनानि जुह्वदपि्होता -निषसादापि त्ता नः। 
स आशिषा द्रविणमिच्छमानः परमच्छदो वर आविवेदा 

“यो नः पिता जनिता यो विधाता यो नः सतो अभ्यासजजान। 
यो देवानां नामधा एक एव तं सं भ्ररनं भुवना यन्त्यन्या ।” 

«न तं विदाथ य इमं जजानान्यद्यष्माकमन्तरं भवति । 
नीदारेण प्रावता जल्प्या चासुदरपाउक्थशासश्धरन्ति ॥ 

“धविश्तश्चक्षुरुत विश्तोयुखो विश्यतोहस्त उत विश्चतस्स्पात्‌ । 
सं बाहुभ्यां नमति सं पतच्रद्याव प्रथिवी जनयन्‌ देव एकः 1“ 

“अतृष्येस्दष्यध्यायत्‌। अस्माञ्नाता मेमिथू चरन्‌ । पुत्रो निचऋत्या 
वैदेहः । अचेता यश्च चेतनः । स तं मणिमविन्दत्‌ । सोऽनंगुिरावयत्‌ ।” 

“नाम नामेव नाममे। नपुंसकं पुमांस्यस्मि । स्थावरोऽस्म्यथ -जज्गमः। 


थजे यक्षि यष्टाहे च । 


उपोद्धात - ->े.९ 


ती) 


«सं मानसीन आत्मा जनानाम्‌ । 
स वाणि रूपाणि विचिस्य धीरः । नामानि करत्वा भिबद्न्‌ यदास्ते" । 
“यो देवानां नामधा एक एव” “ब्रह्य विश्चभिदं जगत्‌ ॥” 


सामवेदेऽदवे तवादः । 
सामवेदेऽपि छन्दोग्योपनिषदः सद्धियायाः, भूमविद्यायाः, अन्यस्य च 
भागस्याद्धेत एव स्वारस्यं भाष्यादौ व्यक्तम्‌ । कमैकाण्डोपयुक्ताः- 
८पुरूष एवेदँ सें यद्‌ भूतं यच्च भव्यम्‌” 
““प्रजापतिवां इदमेक आसीत्‌ सोऽकामयत । 
बहू स्यां प्रजायेयेति स एतमतिरात्रमपद्यत्‌” । 
“प्रजापतिवां इदमेक आसीत्तस्य वागेव स्वमासीत्‌ ।” 
^ब्रह्म ह वा इदमग्र आसीत्‌ तस्य तेजो रसोऽत्यरिच्यत 
“प्रतिक्षते प्रतितिष्ठामि रष्टे। प्रत्यश्वेषु प्रतितिष्ठामि गोषु । 
प्रतिप्राणे प्रतितिष्ठामि पुष्टौ । प्रव्यज्घेषु प्रतितिष्टाम्यात्मनि 
““वरृष इव पक्रस्तिष्ठसि सवान्कामान्थुवस्पते" 
““ऋतं सत्ये प्रतिष्ठितं भूतं भविष्यता सह्‌ ।“ 
इ्यादयो मन्त्रा अप्यद्रेत एव स्वरसा इति तदीये भाष्ये व्यक्तम्‌ । 
अथर्ववेदेश््ेतवाद्‌ः । 


एतेन-अथवेवेदोऽपि-व्याख्यातः। तस्याप्युपनिषद्‌ः प्रञ्न-सुण्ड- 
कमाण्ड्क्याभिधाना अद्धेतवादमेव विशदयन्ति । मन्वा अपि तदीयाः- 
“स॒ एव संयुवनान्याभरत्‌ स॒ एव संमुबनानि पयंत्‌। 
पिता सन्नभवल्एत्र एषां तस्मात्‌ वे नान्यस्परमस्ति तेजः | 
“ब्रह्म होता ब्रह्म यज्या ब्रह्मणा स्वरे बोमिताः। 
अध्वयुत्रंह्यणो जातो ब्रह्मणोऽन्तर्हितं हविः । 
“ब्रह्म सुचो घृतवतीब्रेद्यणा वेदिरुद्धिता । 
ब्रह्म यज्ञस्य तत्त्वं च ऋत्विजो ये हविष्छृतः |” 
“ध्यन्मन्युजांयामावहत्‌ संकल्पस्य गरहादधि । 
क आसन्‌ जन्याः के वराः क उ ज्ये्ठवरोऽभवत्‌ 1} 
“तपश्चेवास्तां कमं चान्तर्महत्यणवे । 
त उवासन्‌ जन्यास्ते वरा बह्यज्येष्ठवरोऽभवत्न |+. . 


३० अद्धैततच्वसुधा 


“यदेजति पतति यच्च तिष्ठति प्राणदभ्राणन्निमिषच्च यत्‌ सुवत्‌ }" 
तदाधार प्रथिवीं विद्रवरूपं तत्‌ संभूय भवव्येकमेव ॥ 

“त्वं स्री तं पुमानसि त्वं कुमार उत वा कुमारी | 

त्वं जीर्णो दण्डेन वच्चसि त्वं जातो भवसि षिदरवतोसुखः।॥ 
उतेष पितोत वा पुत्र एषासुतेपां व्ये उत वा कनिष्ठः | 

एको ह देवो मनसि प्रविष्टः प्रथमो जातः स उ गरे अन्तः 11" 
“यत्र देवाश्च मनुष्याश्चारा नामाविव श्चिताः | 

अपां त्वा पुष्पं प्रच्छामि यच्र तन्मापयो दहि तम्‌|} 

“वेदाहं सक्तं विततं यस्मिन्नोताः प्रजा इमाः । 

सूत्रं सूत्रस्याहं वेदाथो यद्‌ ब्राह्मणं महत्‌ ।” 

“पुण्डरीकं नवद्वारं चिभिगोगभिराव्रतम्‌ | 

तस्मिन्यक्षमात्मन्वत्‌ तद्र ब्रह्मविदो विदुः ||” 

“अकामो धीरो अग्रतः स्वयंभूरसेन तृप्तो न तश्च नो नः । 
तमेव विद्धान्न विभाय सूत्योरारानं धीरमजरं युवानम्‌ ।।” 
““उच्ष्टे नामरूपं चोच्छिष्टे लोक आदहितः। 

उच्छिष्ट इन्द्रश्चाभिश्च विश्धमन्तः समाहितम्‌ ।! 

^“प्रतीहारो निधनं विर्वजिच्चाभिजिद्च यः। 
सदहातिरात्रावुच्चिष्टे दरदशाद्ोऽपि तन्मयि ॥।” 

“तस्माद्र विद्धान्‌ पुरुषमिदं बह्येति मन्यते | 

सर्वा ह्यस्मिन्‌ देवताः गावो गोठ इवासते" ॥ 


इत्याद्यः सभाष्या अद्रेतवादमेव परिपोपयन्ति । पुराणेतिहास-पाच्चरात्रा- 
द्यागमानामप्यद्धेतवाद्‌ एव ॒खक््यमिव्यद्रेताक्षरमाल्क्रायां पण्डितप्रवरेस्ते- 
स्तेर्विंशदीकृतम्‌ ॥ 


ऋङ्मन्त्राणां दैतपरतया विवरणस्यानौचित्यम्‌ । 


तत्र ऋडमन्त्राः केचन विष्ण॒तत्वनिणेयोद्धताः श्रीमद्‌।नन्दतीर्थपादेः 
स्वसिद्धान्तालुगुणतया व्याख्याताः, सायणाचर्यस्खन्यथा व्याख्याताः 
पुराणेतिदहासादीनाम्‌, षडङ्गानाम्‌, मीमांसायारचकवाक्यतया तत्तदेवता- 
दिनिरूपणपूवैकम्‌ । आनन्दतीथेपादानां तत्र विना स्तिपुरणेतिदासरुप- 
जर हणम्‌, विना च जेमिनीय-वाद्रायणीयमीमांसायग्रहं बेदव्याख्यानं 


न भ्रामाणिकम्‌ ॥ 


उपोद्घातः ३१ 


विश्वस्याध्यस्तत्वम्‌ । 


विश्वमिभ्यात्रसमथेनपराणां तत्तस्छरति-पुराणेतिहासवाक्यानामन्यार्थ- 
परतया विवरणं यदि प्रमाणम्‌, तिं तदीयविवरणानाम्‌ , तन्मूलब्रह्मतका- 
दीनामप्यद्वेतपरतया योजनं कथं न प्रमाणम्‌ ? न्यायानुधहस्द्रेतसिद्धान्त- 
स्येव बहुतरप्रमाणानुगृहीतस्य ॥ 

न च विश्वमिध्यात्वे काप्यनुपपत्तिः । तथाहि-अद्धेतवादो दि- न 
नेरातम्यवाद्‌ः, किन्त्वात्मव्यतिरेकेणेतराभाववःदः, एकातमव।दो वा । अना- 
बृतसंविन्मात्रपरमा्थतावादो ह्यद्रेतव।दः, यत्र सर्वेषां दर्शनानां यथा- 
संभवमधिकारिभेदेन पय्वसानम्‌। “अध्यात्मविद्या विद्यानामि'ति दहि 
अगव।न्‌ गायति ॥ 

तत्र मिथ्यालं संविन्मात् आव्रतेऽज्ञानवशात्‌ स्वैस्यारोपात्‌ सदात्मना 
भानेन, न त॒ परमा्थ॑सत्त्वम्‌ । सादरयज्ञानं हध्यासे प्रातिभासिक एव 
नियतम्‌, न तु प्रपच्चाध्यासे । वस्तुतरतु-साददरयज्ञानकारणव्वं द्यौत्स- 
गिकमध्यासे, न नियतम्‌ ! कथचन साददयमनाद्ध्यासे सत्तास्म्येना- 
रोपितेनापीति हि नविटक्षणत्वाधिकरणम्‌ । वेदप्रामाण्यशङ्कानिराकरणेन 
तस्रामाण्यसमथ॑नपरतया विवरणं तु वितथम्‌ ; शाख्योनित्वाधिकरण- 
सिद्धत्वात्‌ । स्वमतमाच्रमूटवचनानुसारेण सृच्राणामप्यन्यथानयनं हि 
स्वमात्रप्रमाणव्रह्मतकानुसारेण स्वगोष्ठ्यामेव शोभते ॥ 

अद्धेतवादस्य नैरात्म्यवादत्वाभावः। 
यत्त॒-- 
नेरात्म्यवादस्तु कुदकेर्मिभ्यादष्टान्तदेतुभिः। 
श्र।म्यन्‌ लोको न जानाति वेदविद्यान्तरं तु यत्‌ ॥ 
इति, नेदमद्धेतनिन्दापरम्‌ , तस्यानेरात्म्यवादित्वात्‌, एकात्मवादित्वा- 


चेति पूवैमेवोक्तम्‌ ॥ 
श्रमे पूर््रानुभवस्य प्रमात्वानियमः। 
यत्तु-भ्रान्तिसिद्धत्वे च जगतः सत्यमपि जगदपेक्षितम्‌-इति, तद्‌, 
यदि श्रमकरारणपूवाुभवजनितसंस्कारः पूर्वालुभवस्य ऽमात्व एव स्यात्‌ ; 
अन्यथाऽधिष्ठानतावच्छेदकेनारोप्यस्य सादरयाभावाद्‌ न ्रमोपपत्तिः- 
इति, तर्हिं नायं नियमः; अध्यास५वेकेऽध्यासे व्यभिचारात्‌ ॥ 


“स्मृतिरूपः परत्र पूर्दष्टावभासः” इत्यध्यासल्क्षणमपि पूरवदृ्टस्याव्‌- 


३२ अद्धैततत्त्वसुधा 


भासं व्यवस्थापयत्‌ भ्रमे भासमानस्यानिर्वचनीयस्य पूर्वदृष्टत्वं न 
गमयति, इति कथं शुक्तौ भासमानस्यानिर्वंचनीयस्य शुक्त्या सादरय- 
संभवः ? अतः पूवेदृष्टावभास इति पूवेदष्टसधर्मपरं व्याख्येयम्‌; अनिर्वचनी- 
यस्य व्यावहारिकसव्यरजतस्य च साधम्यं तु तत्र तत्तादातम्यारेपेण, उभय- 
साधारणरजतत्वादिस्वीक।रेण वेत्यन्यत्र व्यक्तम्‌; अन्यथा कथं परा- 
भिमतासत्ख्यातिरपि । न हि ख॒क्स्यसतोरप्यास्ति सादृश्यम्‌ ॥ 

तत्र यदि शुक्त्या सह सारइयं प्रधानस्य रजतस्य, तर्हि केवखाद्रेत- 
वादेऽपि तथा व्यवस्था न दण्डवारिता । ब्रह्म-्पच्चयोस्तु परस्परतादा- 
त्म्यारोपः भ्रावाहिकनित्यत्वात्‌. तथाऽनुभवस्य प्रव्यक्षसिद्धत्वाच } ्रमेणापि 
पूर्वेण, तज्जनितसंस्कारेण वा भ्रमान्तरं न विरुध्यत इटयुपपादनाथेमेव हिं 
भगवतपाद्‌।नामध्यासभाष्यम्‌ ॥ 

पूर्वानुभवमात्र॑ मे भासमनसजातीयस्यापेक््यते, न तु तस्य 
प्रमाखम्‌ । न च साददयज्ञानम्‌ , अधिष्ठानेन्द्रियिकभव्यक्षादिकं वा श्रमे 
कारणमिति तु कवितार्किकनसिहभट्रचायाः ॥ 


अमे सादश्यज्ञानकारणत्वानियमः । 


न हि स्वाप्रः सदशानामेव सददोऽध्यासः। तत्र॒ यदि वासनामयस्य 
संस्कारात्मनाऽवस्थितस्य बहिष्टत्वमा्रमध्यस्यते, तर्हि किं वाऽपराद्धं सौग- 
तेनात्मधमेत्वमेव विषयाणासिति वदता ? कथं वा न तत्सोद्रता परेषाम्‌? 
अधिकं सन्ध्याधिकरणो । कथं च परमतेऽपि देहदात्मनोरसाद्दयेऽपि 
देदास्मत्श्नान्द्युपपादनम्‌ ? 

यथाकथञ्चित्‌ सादरयं सवत्र सत्त्वादिनापीति दि ““टरयते तु” इतिं 
सूत्राथेः । न दह्येकदेशस्थत्रमात्रेण तथाऽनुभवः कुत्रापि । कथं च देदात्मनो- 
रेकदेशस्थत्वम्‌। को वाऽयं देशो देहात्मोभयाधिकरणम्‌ । सव्यम्‌ , देह 
आत्मा वतेते, देदस्तु छत्र ? तत्र कथमात्मा ? येन-““देदात्मनोरप्येकदेशस्थ- 
त्वमात्रेण सादृदयं स्यात्‌। अधिकमंशाधिकरणपरीक्षायाम्‌ ॥ 

न चाख्यातिंः, अन्यथाख्यातिः, असत्ख्यातिः, आत्मख्यातिर्वेति 
व्यक्तमाकरे, तद्रीकाञ्चु भामत्यादिषु च । न हि सवेत्र सदशवस्सखरवमासः, 
किन्तु निरुपाधिकथ्चमस्यङे । तच्र।पि प्रातिभासिकस्थर एव सः । सोऽपि 
न भ्रधानारोप्ययोः, किंत्वधिष्ठानरोप्ययोः । अत एव शुक्त्यादौ रजतादेरे 
वीध्यः ॥ द | | 
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पीतः शद्ध इत्यादिस्तु सोपाधिकाध्यासः, इति साददयाभावोऽ> 


किच्ित्करः ॥ 
परस्पराध्यासं आरोप्येऽधिष्टानसंसर्गारोपमात्रेण | 


तत्र भ्रमस्थठे परस्पराध्यासेऽप्यारोप आत्मन्यनात्मन एव, अनात्मनि 
त्वात्मताद्‌(त्म्यमात्रस्याध्यासः | तत्रोभयाध्यसेऽप्यात्माज्ञानमेव कारणम्‌ | 
व्यक्तं चेतद्‌ गुरूचन्द्रिकायाम्‌ ॥ 

(अह “ममेत्यध्यासः प्रस्यक्ष॒ एव टर्यते | स चात्मन्यन्तःकरणाध्या- 
सेनेव, न त्वनात्मन्यात्माध्यासेन ; अनात्मनोऽनधिष्ठानत्वात्‌। अमिति 
श्रमकारे अहं न भवामीति कथं ज्ञानम्‌ , किन्तु बाधज्ञानदशायाम्‌ , असंप्रज्ञा- 
तसमाधिदशायां वाऽहमात्मा न भवामीति ? किं बहुना ? जागरावस्थामपि 
स्वप्रवदेव पश्यतां निर्विचिकित्सं क्षेच-क्षेचज्ञधिवेकवतामपि सर्वेषामात्मा-न 
देह इति निश्चयो वतत एव । अनात्मन्यात्मकल्पनाऽसं भवस्तूपपादितः, इतिं 
नानात्मसत्यतम्‌ , आत्मासत्यत्वं चेति विपरीतमापतति ॥ 


भेदस्यंव कदिपितत्यम्‌ , नामेदस्य । 


आत्माज्ञानकल्पितत्वं तु प्रपञ्चस्य नानावतत्वावस्थायाम्‌ः ; व्याघातात्‌, 
आघ्रतावस्थायां तु तादात्म्यारोपस्येव विवक्षणाद्‌ अविद्यामदिश्ना भेदस्येव 
कल्पितस्य भानम्‌, नाभेदस्य । इदं रजतमिव्यत्रेदमाकाररजताकाराकारटय- 
सत्त्वाद्‌ भेदाज्ुभवोऽपि वतेत एव, परं तु स कार्यात्मना, न कारणात्मना । 
तेन चाभेद एव | अत एव तत्र ताद्‌ात्म्यम्‌। न दीदमिति ज्ञानमात्रं भ्रमो नाम। 
अहमित्यत्राहंकारः संविच्रोभयं प्रतीयते, इति-“अहमिदं ममेद- 
मिति नेसर्गिकोऽयं लोकव्यवहार; इत्यध्याससिद्धान्तभाष्योपसंहारे" 
अहमिद्‌' मितीदंपदभ्रयोगात्‌ सूच्यते ॥ 
न चाहमथे आसेति-“अथातोऽहंकारादे शः”, “अथात आत्मादेश्चः” 
इत्याद्यद॒सारेणाहमथांनास्मताव्यवस्थापनमद्रेतसिद्‌ध्यादौ व्यक्तम्‌ ॥ 
आत्मन रेक्यं स््राभाविकम्‌, ओपाधिको भेदः । 
आत्मभेदस्तूपाधिभेदछरत एव, न स्वरूपभेदकृतः । न चात्मस्वरूपभेदे 
किमपि प्रमाणम्‌ ॥ 
^-्तेत्ज्ञं चापि मां विद्धि सर्वत्तेत्रेषु भारत ।)” 
इति शरीरभेदमा्ै गीयते, नात्मसेदः । स्ेक्तत्रेष्वितिपदेन सबै 
शब्द्धटितेन बहुबचनान्तेन केतज्ञमित्येकवचनान्तेन च । केत्रह्नप्देन्‌ 
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तु शरीरविविक्तस्यात्मन एकसम्‌ , विविक्तशरीरमात्रसेदश्च विशदीक्रियते ॥ 

उपाधिभेदनिबन्धन उपहितभेदो घटाकाश-महाकाशादौ दृष्टचरः। तस्य 
मिथ्यात्व-सत्यत्निणयस्तु प्रमाणान्तरात्‌। स तु--“नेह नानास्ति किंचन", 
“नात्र काचन भिदाऽस्ति", “एकमेवाद्धितीयम्‌?”, “तरति शोकमात्मवित्‌”, 
“भियते हदयग्रन्थिदिद्छयन्ते सवंसंशयाः। त्तीयन्ते चास्य कर्माणि तस्मिन्‌ 
दृष्टे परावरे” “यत्र त्वस्य सवैम।त्मेवामूत्‌ तत्‌ केन कं पश्येत्‌", “अथात 
आदेशो नेति नेति” इत्यादिभ्रमाणाधीनः । उपाधिकरृतोऽपि भेदः स्वरूपा- 
भेदस्य न विरोधीव्येतावन्मात्रमविग्रतिपन्नम्‌ 

एकस्या एव रज्ज्वा अनेकश्रान्तौ मानमनुभूयत एव । यदि तत्र ्रमभेद्‌ः, 
तिं प्रकृतेऽपि समानम्‌| सर्वेषां ्रमाणामेकाधिष्ठानकानामेकाधिष्ठान- 
सान्ञात्कारमात्रवाध्यत्वाद्‌ ब्रह्मसाक्तात्कारेण सवेभेद्भ्चमनिघरत्तिनं 
व्याहन्यते ॥ 

अधिष्टानस्य नासत्पत्वम्‌ । 

तत्राधिष्ठानं ज्ञानस्वरूपं सव्यम्‌ , त्राज्ञानमा्च कल्पितम्‌ > इति 
न ज्ञानाज्ञानयोरुभयोरपि कलिपतस्वम्‌। ब्र ्तिज्ञानं ज्ञानकलिपितान्तःकरण- 
परिणामत्वादन्तःकरणमिव मिथ्यापि मिध्याभूताज्ञानस्य, क वहून। ! 
स्वस्यापि निवतेकमेव ॥ 

 बिषयान्यथाववेनेव भरमखव्यवहायो ज्ञानस्य, न तु ज्ञानत्वमात्रेण } तत्र 

निवतंकत्वं ज्ञानस्य प्रमाणजन्यतेन । तचाखण्डाकारव्रह्मसत्तत्कारस्याप्य- 
विशिष्टम्‌ ॥। 

विषयवाधस्तु तस्याप्याविद्यकते । ब्रह्मसाक्तत्कारविषयस्तु नाविकः, 
इति न तस्यापि ज्ञानेन वाधापत्तिः, न वा तत्र विषयान्यथात्वम्‌ › येन 
तस्यापि भ्रमत्वं स्यात्‌ ॥ 

ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य व्यावहारिकं ¦ सत्वम्‌ , न पारमाथिकत्वम्‌ । 

ब्रह्म्यतिरिक्तसव्यते तु पूरवांद्‌ाह्यताः श्रुतय ;-- “शयत्र हि दधतमिव 
भवति” इतीवघटितश्रुत्यन्रम्‌ , “मायामात्रमिदं द्रंतमि” स्यागमध्रकरणं 
च विरुध्यते । न चैतत्‌ सत्यत्वाङ्गीकार उपपद्यते ॥ 

यत्तु-स्यत्वाङ्गीकारे न कश्चिदोपः-इति, तदिदं यदि यावनमुक्ति 
देदात्मबादसत्यत्वाङ्गीकारेण, तर्हिं किमपराद्धं लोकायतिकेन ? यदितु 
युक्तौ शरीरान्तरमेवातमनः, तर्हिं कथं जन्मान्तरमपि शरीरान्तरमहणेन 
ज सुक्तिः{ - । "न 
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यदि क्र्मनिमित्तत्वात्‌ बन्धकं जन्मान्तरशरीरम्‌ ; तर्हिं तियेगादि- 

[ भ [4 ट (न क जातीयः 

शरीरेभ्यो मापायानन्दभूमिशरीराणां सत्यानां को भेदः ? एतज्ातीय- 
मेव यदि मुक्तावपि शरीरम्‌ , तर्द कथं सा युक्तिर्नाम !? 


यदीश्धरप्रसाद्‌।त्‌ , तर्हि सुखतारतम्यमात्रेण मुक्तिरिति स्यात्‌ । तत्र च 
संसारेऽपि खखतारतम्यात्‌ कथं सोऽपि न मुक्तिः १ निरतिशयसुखे तार 
तम्यकथा व्ीश्वरप्रसादाधीनाऽपि मम माता वन्ध्येति कथेव 1 अतोऽशरीरत्वं 
मुक्तिरित्येव स्वीकतेव्यम्‌ ॥ 


तचाकर्मनिमित्तं जीवतः, अजीवतो वा सदारीरत्वस्य भिथ्याख एवोप- 
पद्यते, इति विश्चसव्यत्वाङ्गीकारे सुक््यसिद्धिरेव दोषः ॥ 

आस्तामियं कथा--सर्वप्रपच्चमिध्याव्वाङ्गीकारे को वा दोषः? 
अनाब्रताखण्डानन्दस्वरूपसविन्मात्रलाद्त्र मते सुक्तौ न दुःखछ्शस्यापि 
संभावना । तावस्यन्तम्‌ पराभिमतसमुक्तिपयेन्तं वा बन्ध-मोक्षुग्यवस्था 
परकीया प्रपच्चमिथ्यात्वेऽपि न व्याहन्यते; मिभ्याभूतस्यापि तत्समान- 
जातीयाथेक्रियाकारिलखान्न काऽप्यज्ुपपत्तिः ॥ 


खञ्यत्वं न सलव्यत्वव्याक्चम्‌ । 


आत्मन्यनात्कल्पना द्यनाद्यविद्याधीना, तया मिभ्याभूतेनोपाधिना 
मायामयी सृष्टिः, स्वस्य नामरूपात्मकस्य प्रपच्नस्याऽऽत्यन्तिकग्रलयं 
तत्कारणाविद्यारूपेण विदयमानखात्‌ परमत इव प्रवाहतोऽनादिसष्टिः, 
कल्पना वाऽजब्रह्मसाक्ञाकारं बासनारूपेणादिसखष्टिः, अवान्तरसष्टिख्च, 
सदशस्यान्यस्य तटसमसत्ताकस्य विद्यमानत्वादबाधा, इति साधिष्ठानस्य 
सदशवस्ुद्रयस्य वासनारूपेण, व्यक्तरूपेण वा सत्त्वान्न आरान्त्यनुपपत्तिः। 
भ्रान्तित्वं हि प्रपच्ज्ञानस्य भाविवाधापेक्तया, न तु ्रान्तिद्रापेश्षया । 
अयमेव न्यायः शुक्तिरजतादिभ्रमस्थल्तेऽपि, इति न प्रपव्वसत्यत्व- 
मीश्परखृष्स्यनुपपत्त्या ॥ 

कुत्र वा सव्यस्य सष्ठिर्टा--किमी श्वरः, प्रकृतिः, जीवाः, अन्यद्वा, 
सत्यमीश्वरेण सज्यते ? किं वा प्रयोजनं सव्यस्य सृष्ख्या, कथं वा 
सत॒ एव॒ प्रपव्छस्यान्यस्य वा सष्ठिरपि ? न दहि सद्भिन्यत्तम्‌ ; 
अनभिन्यक्तमिति द्विधा, येनाभिव्यक्त्यथं सृष्टिरिति सखीकारः । किं वा 
प्रयोजनमीश्वरस्यापि प्रपच्रसृष्टे, यदि लीलामात्रम्‌ , तर्हि बालानामिव 
कल्पनामाजमेवेश्वरस्यापि स्यात्‌ , इत्यगत्या सद्धिवतंबाद्‌ एव शरणम्‌ ॥ 
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न चासत उत्पत्तिः; अविद्यमानत्वात्‌ , न वा सतः; विद्यमानत्वात्‌ , 
नं च साऽभिव्यक्तिमात्रम्‌ ; तस्या अपि विद्यमानववेऽभिव्यञ्जनवेयर््यम्‌ , 
असत्तवेऽभिव्यज्जनासंभवः ॥ 
“लोकवत्तु लीलाकेवल्यमि"ति न्यायस्तु व्यावहारिकं सतत्वमादाय, 
कतुरपीश्वरस्य वस्तुतोऽकदैत्वमादाय । तथाच गीता- 
“चातुर्वण्यं मया सृष्टं गुण-कर्मविभागशः । 
तस्य कतारमपि मां बिद्धःयकर्तास्मव्ययम्‌ 11 
इति । ततश्चेकमेव व्रह्म तत्तदुपाधिवशात्‌ स्वकल्पितात्‌ संसरति, 
मुच्यते च । तत्र च संसारिणामयप्युपाधिभेदेन भिन्नानां चेतनत्वात्‌ तत्तत्क- 
मणा बन्धः, मोक्षो वा, इति न नित्यसंसारिखम्‌ , नित्यमोक्षो वा ॥ 
इयमेव गतिम॑तान्तरेऽपि; अन्यथा तत्रापि संसारस्य सत्यात्‌ कथं न 
नित्यो बन्धः, संसारो वा ? एवमेव ति्यंरभावेऽपि । अतः कदाचनोपाधि- 
सम्बन्धः, कदाचित्तु न स इत्येव गतिः सर्वेषु मोक्षवादेषु, इति शुद्धस्य 
ब्रह्मणोऽनादित्वेऽप्यविद्यासम्बन्धस्य तसरयुक्तावरणस्य वा संसारिणां 
तत्साक्षास्कारमात्रेण निव्रत्तौ मुक्तिरिति समानम्‌ ॥ 


अन्ञानस्यानादेरपि निच्रत्तेरपपत्तिः। 


आवरणं चेदमीद्वरेच्छाविशेषो वा भवतु, कम वा, अन्यद्वा; सर्वथा 
तस्य निघरृत्निः सवेदशंनसंमता। अनादित्वादविद्यायाः तत्सम्बन्धस्याप्य- 
नादेरज्ञानप्रयुक्तत्वादज्ञानान्तराकल्पनान्नानवस्था, न वा निव्रत्त्यनुपपत्तिः ॥ 

तन्राज्ञानस्य ब्रह्याश्रयत्वेऽपि तद्धिषयत्वेऽपि वा तस्येव जीवभाव- 
प्रयोजकत्वात्‌ ; उपाधेः प्रतिविम्बपक्षपातिलात्‌ , उपाधिपरिच्छिन्नपक्ष- 
पातिताद्रा न जीवस्येव व्रह्मणोऽप्यज्ञत्वघ्रसङ्गः, न वा सक्तात्मनोऽना- 
छृतसंविन्मात्रस्य । अज्ञानं चेदमनादयुपाधिमात्रम्‌, नतु स्वाभाविकं 
ब्रह्मणः, इति न तनिवरत्त्यनुपपत्तिः॥। 


“जीव इईंशो विद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोर्भिदा । 
अविद्या तच्चितो्योगः षडस्माकमनादयः | 
इत्यद्वेतसिद्धान्तः। परमतेऽपि जीवः, डेशः, प्रकृतिः, तस्य ्रकृतियोगः, 
जीवपरस्परजीवेशादिभेदश्चानादिरिति संप्रतिपन्नम्‌ । षिप्रतिपन्तिस्स्तवन्नादेः 


परकृतेर्निघरत्तौ ॥ 


उपोद्धातः ३७ 


न चानादित्वमनिवव्येखग्रयोजकम्‌; शुक्तिरजतादिस्थले शक्त्यज्ञान- 
तद्योगयोरनायोरपि शक्तिसाक्षात्कारेण निघ्रत्तिदरौनात्‌ । किं वहूनां १ 
जीववन्धप्रयोजकतत्तत्कमेणामनादीनां निव्न्तिः परमतेऽपि स्वीक्रियते, 
परं त्वीश्वरे च्छामात्रेण । 


इयान्‌ विदोषः - ईश्वरेच्छयेवावरणम्‌ , तयेव तन्निव्त्तिश्च । भ्वाह- 
तोऽनादित्वमप्यनादित्रमेव, इति नाविद्याया अनादेरपि न निव्रत्तिः। 


(र (~ 


अतो नाज्ञानसिद्धौ, ्रमसिद्धौ वाऽन्योन्याश्रयः ॥ 
तत्र मिथ्याज्ञान-तत्संस्कारयोः प्रबाहतोऽनादयोरिव मूलाविद्याया अपिं 
नित्र्तिरनपोदा । आत्मनि देदायध्यासो भिभ्याज्ञाननिमित्तः प्रत्यत्तः। 
स च मूल्यज्ञानं विना नोपपद्यत _ इति च भगवत्पादाः । तत्राविद्याया 
दुघेटस्वं भूषणम्‌ , अन्यथेश्वरेच्छया कुत्रचनावरणम्‌ , ऊुत्रचनाना- 
वरणमिदयादि कथम्‌ ? 
प्रत्यक्चस्य सत्यत्वानियमः । 


न हि प्रत्यक्षमिति सवे सत्यम्‌ ; मिथ्यार्थस्यापि प्रत्यक्षस्य दर्शनात्‌ । 
मिथ्यात्वं तु बलवसरमाणावसेयम्‌ ,. न प्रतीतिमात्रेण । तया तु यद्यपि 
स्वतः स्वस्य प्रामाण्यमेवावसीयते, परं तु यावद्बख्वस्रमाणं तत्र भिथ्या- 
त्वानिश्चय एव । न च तावन्मात्रेण परीक्षायां विसंवादेऽपि प्रामाण्यम्‌ ॥ 

यावदविसंवादं प्रामाण्यं प्रत्यक्षाचुमानादीनामविप्रतिपन्नम्‌, इति 
सवस्य यावद्‌ ब्रह्मसान्तात्कारमाव्रतसंविन्मा्ाणां वेककण्डवासिपयेन्तानासपि 
दृष्टया सत्यत्वमेवाद्रेतमतेऽपि । न हि प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌ , इति बाधो भावी 
श्रोतोऽपि वाधितु शक्यते । चन्द्र-सूयोदिपरिमाणं प्रव्यक्षतोऽवगतमागमेन 
परोक्षेणापि वाध्यते, इति श्रोतमिभ्यात्वसान्ञात्ारः, तदधिष्ठानसाक्षाव्कारो 
वाऽविद्या-तस्रयुक्तस्वैवाधकः ॥ | । 

आत्मसिथ्यास्वायोगः । 

न चात्ममिथ्यातवे श्रुतिः, अन्यद्धा प्रबङं प्रमाणमस्ति, येन प्रपच्च- 
भिथ्यात्ववदातममिथ्यात्वमपि स्यात्‌ । सत्यमखण्डकारसाक्षातकारोऽविया- 
कल्पितान्तःकरणघ्रृन्तिरूपत्वाद्‌ स्वतो मिथ्या, न तु तावता तद्विषयो ब्रह्य 
मिथ्या ; व्यभिचारादिति पू्ेमेबोक्तम्‌ 

. अविद्याधिष्ठानस्य ब्रह्मणोऽविद्याकार्यत्वे, अबिद्याबिषयस्वविवर्त॑े 
कौ म किमपि प्रमाणम्‌॥ 


३८ अद्धो ततत्त्वेसुधा 


न च ब्रह्मवदविद्या, तसप्रयुक्तः संसारो वा स्वाभाविकः। तत एवं 
सत्यश्च । तत्राविद्याया निन्रत्तिश्रवणादू न स्वाभाविकलम्‌। सखाभा- 
विकर्यं हि- 

“न हि स्वभावो भावानां व्यावतंतौष्ण्यवद्‌ रवेः ।” 
इति न्यायादनिवरन्तिप्रयुक्तमेव, नानादित्वप्रयुक्तम्‌ ॥ 

अनादि न निवत्त इति सामान्याुमाम्‌ , अज्ञानं निवतेत इति 
विशेषवचनम्‌ , तदुपजीव्यं विरोपाचुमानं वा । न च सामान्येन विदोषस्य 
बाधः कुत्रापि, इति सवेभ्रमाणाविरोधाद्‌ व्र्माद्रेतवाद्‌ एव श्रतिसूत्रादि- 
संमतः ; सामान्यविषयत्वात्‌ प्रव्यक्षादिप्रमाणानाम्‌ ; विदोपवचनस्वाच् 
ब्रह्म त्मेक्यस्य ॥ 

विश्वमिध्यात्वं तु तदन्यथानुपपत्तिकल्पितमार्थिकम्‌ ; परस्परय। 
तन्मूलाचुमानसिद्ध वा, इति श्रस्यवष्टम्मात्‌ प्रपञ्चमिभ्याखमेव शास्राथेः। 
तच्च सुक्तातमरष्या, न तु बद्धात्मरष्स्या, इति क्रि मिभ्याल्वाद्‌ कस्य 
दिन्नम्‌ ? इति निर्विंशेषचिन्मात्रमेवानाव्रतमोपनिषदम्‌ ॥ 

अवाच्यस्यापि रक्ष्यत्वम्‌ , ज्तेयत्वं च । 

अवाच्यस्यापि ज्ञेयत्म्‌--सुपुष्व्यसं्रज्ञातसमाधिसिद्धस्य शब्दावा- 
च्यत्वेऽपि प्रसिद्धिमात्रेण ज्ञेयत्ववत्‌ , विशिष्टशक्तस्यापि पदस्य तासयां 
नुसारेण विशिष्यांशमात्रपयवसानवत्‌- 

“श्रत्यस्तमितभेदं यत्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ ॥ 
वचसाम्‌, आत्मसंवेदयं तद्‌ ज्ञानं व्रद्यसंमितम्‌ |“ 

इति संकेतमात्रेण डित्थ-डवित्थादीनामिवावाच्यत्वेऽपि ज्ञेघतखवत्‌ , 
पदाथेविधया विशिष्टबोघेऽप्यभिदहितान्वयवादेऽन्विताभिधानवाद्‌ इव 
वाऽन्वयस्य वाक्याथेविधया लक्ष्यत्ववत्‌ , आङ्रत्यधिकरणन्यायेनाकृतिवा- 
च्यत्वेऽपिं व्यक्तिविरोषस्य लद््यत्ववत्‌, अन्विताभिधानवादेऽन्वयसाम।- 
न्यस्येव वाच्यत्वेऽप्यन्वयविडोषस्य लक्ष्यस्ववच्चाखण्डव्रह्मणो बोधोपपनत्त्या 
-न विकल्पासहम्‌ ॥ 

एतेन-अवाच्यस्याज्ञेयत्वपरतया ईक्षत्यधिकरणयोजनमपि-परास्तम्‌; 
समन्वयाधिकरणान्तेन सगुणस्येव ब्रह्मणः शाख्रगम्यत्वे साधिते तत्रावा- 
च्यत्यशङ्काया एवाभावाद्‌ व्यथं तदधिकरणमेवं सति स्यात्‌। स्वप्रकाश- 
तया स्वतः सिद्धे नद्मणि वेदान्तानामुपदहितपराणामज्ञाननिवृत्तिमातप्रयोजन- 
त्वात्‌ › शद्धस्य शब्देन बओधनस्येवाभावात्‌ , अविदयानिघ्रत्तिप्रयोजकोपाधि- 


उपोदूघातः ३९ 


बृत्तिमात्रजननेव ब्रह्मणः स्वप्रकाशस्यौपनिषदत्वोपचारेण वस्तुगत्या 
शबव्दमर्यादया ब्रह्मणोऽधिगमस्यास्वीकाराद्‌ ईक्षत्यधिकरणस्यान न्दतीर्थपाद्‌- 
योजनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 

स्वरूपन्तानस्यानिवर्तकलत्वम्‌ । 

न॒ च स्वरूपज्ञानं वृत्तिज्ञानवदज्ञानाश्रयविषयविषयकम्‌ , येन 
ब्रह्मणोऽपि चिद्रपस्य स्वाश्रयविपयकत्वं नियतमिति वाचोयुक्तिरवसरेत्‌ , 
इति न निविदोषवादस्य शून्यवादादविशेषः ॥ 

व्रह्मणाऽशद्रन्यत्वम्‌ । 

शुन्यं हि सदसत्सदसत्तद्धिलक्षणभिन्न चतुष्कोटिविनिसंक्तम्‌ , ब्रह्म तु 
प्रथमकोटिः, इति तयोर्विरोपो विशद्‌ एव । अतः सवांसामुपनिषदाम्‌ , 
करं बहना ? सर्वेषां श्रति-स्मरति-पुराणेतिहदासागमानां निर्विशेषं ब्रह्य- 
तत्त्वमेव परमं लक्ष्यम्‌ , इति ब्रह्यततत्वनिणंयोऽद्वेतसिद्धान्तदष्स्येव निःश्रेय- 
सपयेवसायी । अतोऽत्र श्रुतिस्मृत्यादिपय्यालोचनेन त्रह्मतत्त्वनिणेयोऽ- 
वसरप्राप्तः ॥ 

प्रत्यक्चापेक्षयाऽऽगस प्राबल्यम्‌ । 

निष्कषेस्तु- यद्यप्यागमस्य ्रत्यश्चापेक्षया प्राबल्यम्‌ ; तथाप्यभेदागम- 
स्येव सेदागमस्यापि प्राबल्यम्‌ ; प्रमिताथंबोधकत्वेनानुवादकत्वम्‌ , 
इत्यननुवादकभेदवाक्यविरोधेनाभेदागमस्याप्रामाण्यशङ्कोत्तिष्ठति; तथाप्यु- 
अभयोरपि वेदत्वेन प्रामाण्याविरोषेऽष्यभेदवाक्यापेक्षितनिषेध्यसमर्पकतया 
भेदागमानां प्रामाण्यं यावदात्मसाक्षाक्कतारमेव, यथा यावद्बाधं ्रमस्यापि 
म्रामाण्यम्‌ ॥ | 

इयान्‌ विशेषः-युक्तिरजतादिस्थते परीक्षासमय एव विसंवादाद्‌- 
प्रामाण्यनिर्णयः। उपासनापराणां बलौकिकभ्रयोजनाथेत्वात्‌ , यावदभेद्‌- 
साक्षात्कारं तत्फलस्यापि शाश्प्रामाण्येन वासनादीनामिवाबाधात्‌ 
सर्वोपपत्तिः ॥ 

न चेवं सति निश्शङ्कभेदभ्रतिपत्तिविरोधः; अलौकिकश्रेयोविरोषा्थ- 
प्रृत्तिविरोधो वा । भेद्वाक्येरभेदागमवाधस्तु न संभवति । न दहि 
शुक्तिरजतादिस्थले रमेण बाधो वाधज्ञानस्य ॥ 

एतेन~ प्राथम्येन सेदवाक्यानां वाधकत्वमपि- परास्तम्‌; भेदा- 
गमानामपि शक्िरजतादिज्ञानस्येव यावद्राधं मिथ्याव्वेनानिश्चीयमानाथं 
विषयकल्वेन नात्यन्तं विषयापहारः ॥ 


४० अद्धेततत्त्वसुधा 


उपजीग्यस्य प्रत्यक्षस्योपजीवकागमाद्यवाधकत्वम्‌ । 


अयमेव न्यायः-उपजीव्येनोपजीवक्वाधस्थल्तेऽपि । न द्येकान्तेनोप- 
जीव्यं बाधकम्‌ ; अन्यथा श्यो होता सोऽघ्वयुरित्यत्रातिदेशयुप- 
यमपे््य भ्रवत्तोपदेशोनोपजीव्यातिदेशवाधानुपपत्तिः ॥ 


यदि तत्रोपदेशत्वमेवानूद्य प्रवृत्तात्‌, उपजीवकस्यातिदेशस्यान्यत्र 
सावकाशताच्ोपजीवकस्यापि प्राबल्यम्‌ , तर्दिं प्रकृतेऽपि समानम्‌ ; 
“अथात आदेशो नेतिइति भेदवाक््यमनूद्येव तन्निपेधाद्‌ यावदभेद्वोधं 
तत्फलवत्त्वात्‌ । को वाऽत्र विप्रतिपद्यते--भेदवाक्यमुपजीव्यमिति 
उपजीव्यस्यापि व्यावहारिकभेदपरत्वेन सावकाशत्वात्‌ , अभेदागमस्यव 
निरवकाशत्वात्‌ सावकाश-निरवकाशन्यायेन, सामान्य-विशेपन्यायेन, 
अपच्छेदन्यायेन वाऽभेदागमस्येव प्रावल्यमिव्येवात्र विवक्षितम्‌ ॥ 


तत्र॒ च~-^तनतत्वमसी'ति प्रत्यक्षप्राप्तं जीवसमुहिश्य ब्रह्माभेद्‌ 
प्रतिपायते, । ब्रह्म चात्र “सदेवे"ति प्रस्तुतं कारणस्वरूपम्‌ । उभयं चात्र 
प्रतयत्तेण कारणवाक्येन वा प्राप्तम्‌, इति तदपजीव्येवासेदागमो यद्यपि 
भ्रवतेते; तथापि कथं तदभेदस्तत्रेति विम जीवववेश्वस्त्वाविवक्षयेत्यद्रेत- 
सिद्धान्तः, यत्र॒ सामानाधिकरण्यं मुख्यं स्वरसम्‌ , अन्यत्र तु येन 
केनापि वा प्रकारेण भवद्‌ गौणमेव सामानाधिकरण्यम्‌ ॥ 


तच्र द्वितीयपत्ते तनतवमसिवाक्यवेय्यम्‌ , आये तु विरोषणांशमात्ा- 
विवक्षया सख्यं प्रामाण्यम्‌ , युक्तिस्वरूप-तत्साधनोपदेरोन साफल्यं च । 
न चात्राप्युपजीव्यविरोधः; उपजीव्यभ्रत्यक्षस्य पुरोवादस्य स्थूलशरीररादि- 
त्यपरत्ववत्‌ सृक्ष्म-कारणशरीररदिस्यपरत्वस्यापि परमाथेतो बोधनेन 
तत्तवमसिवाक्यचारिताथ्यांत्‌ , अन्यथा शरीरात्मप्रव्यक्चसुपजीग्य प्रवृत्तानां 
शरीरातिरिक्तात्मस्वरूपसाधकालमानागमादीनामप्यप्रामाण्यं स्यात्‌ ॥ 

मेदवाक्यानामभेदाबाधकत्वम्‌ । 

सति चेवं समेदवाक्यानामयुबादकत्सिद्धयथंमीश्वराेऽनुमानं बवोप- 
जीव्यताम्‌ , आगमो वा; उभयथापि भेदनिषेधेनाभेदबोधनं न विरुध्यते ॥ 

किं बहुना १ आगमस्वरूपावगमेऽपि भ्रत्यक्षमुपजीन्यं भवतु, न 
चैतावता आगमस्वरूपस्यापि तद्थाभेदसाक्षाव्कारेण विषयबाधं विना 
बाधो व्याहन्यते ॥ 


उपोदृघातः ४१ 


जीवस्वरूपम्‌ ; ईश्धरस्वरूपं वा प्रत्यक्षालुमानाभ्यामिवागमेनाप्यवग- 
म्यते, इत्यागमेनेव भ्रमप्राप्रतत्खरूपाुवादेन भेदवाधे का वा वाधा ? 


तत्तस्रव्यक्षाचुमाना्यवगतजीवेश्वरस्वरूपयोः कार्यं-कारणभावादिनाऽब- 
गतयोर्विरुद्धस्वभावत्वेन जीवेश्यरौ, भिन्नौ, विरुद्धधमैकसादित्यलुमानेन 
मेदालमानं त॒ काय-कारणमावप्रयुक्तविरुद्धधर्मकयोर्जविश्चसयोरत्राभेदस्या- 
बोधनात्‌ , भिन्नविपयक्षत्वाच्च न तयोवाँभ्य-वाधकभावं विस्णद्धि ॥ 
साश्िप्र त्यक्षस्यागमावाधकत्वम्‌ । 


साक्तिचेतन्यं तु प्रामाण्यमिवाप्रासाण्यमपि गृह्णातीति परेऽपि 
मन्यन्ते; ज्ञानम्राहकस्य तस्यैव तदीयसर्वधर्मम्राहकत्वात्‌ । सवं वस्तु 
ज्ञाततया, अज्ञाततया वा साक्षिमास्यभिति दहि संप्रतिपन्नम्‌, इति 
साक््ययुभवो भ्रम-प्रमासाधारणो नागमस्य बाधकः ॥ 

प्रामाण्यम्‌ , अप्रामाण्यं वा ज्ञानस्य विषयावाध्यत्-बाध्यलावसेयम्‌ , 
स्वतः प्रामाण्यम्‌ , परतन्ाप्रामाण्यमुमयत्रापि, इत्यभेदागमस्य, तज्जन्य- 
ज्ञानस्य वा सखतः प्रामाण्यात्‌ कथं तस्य॒ साक्तिणा वाधो यावत्तद्राध- 
निणेयम्‌ ? 


प्रसाणव्रहुत्वं बाधकत्वे न तन्त्रम्‌ । 


तत्रागमस्य विषयवाघेनाभ्रामार्यं दुर्निरूपमिति तत्र तत्र विवेचितम्‌ । 
[ख [| र भ्ल माण्यनिणेय द 
न हि भेदागमानां वहूनां बाधकतेनाभेदागमस्याप्रामाण्यनिणयः ; भ्रमाण- 
वहूत्वस्य भ्रावल्याप्रयोजकतवात्‌ ; 


“श्रावल्यमागमस्येव जात्या तेषु च्रिषु स्मरतम्‌ ॥!” 


इति न्यायेन स्वभावत एव ब्रह्मा स्रवत्‌ प्रबलस्यागमस्य स्वतोऽवाधिता- 
नारोपितस्वप्रकाशसंचिन्मात्रविषयकःत्वेन तद्धिरुढरसवैबाधकतयेव सिद्धेः । 
उक्तं हि- 
“'अत्यन्तबलवन्तोऽपि पौर-जानपदा जनाः। 
दुवेलेरपि बाध्यन्ते पुरुषैः पार्थिवाशितेः ।” 
इति । एतेन-साथादपि तस्करा बहव इति न्यायोऽप्यत्न निरवकाश 
इति- सूच्यते । अत एव ““शिष्टाकोपे विरुद्धमषी"ति न्यायेन स्मृतेरपि श्रति- 


बाधकलवं पूवेलन्त्रे निरधारि। एतेन-बहुपरमाणाुरोधो भेदस्य दाब्येदेदु- 
रिति-परास्तम्‌ ॥ 


5 


२ अदधेततक््वसुधा 


वस्तुतस्तु- बहुत्वं प्रमाणानां तत्रैव प्रावल्यप्रयोजकम्‌ , यत्र प्रथम-द्धि- 
तीयादिक्रमेण स्वतन्त्रतया सर्वेपां तद्थंवोधकलत्वम्‌, खलेकपोतन्यायेन 
युगपत्‌ भ्रबरत्तो तु भ्रमाणानामेकेनापि प्रबलेन सर्वेषां युगपदेव वाधः; यथा 
युगपत्‌ पतितानां कपोतानामेकेन पारोन बन्धनम्‌ , एकेनेव वा वाणेन 
कघः। न चात्र भदागमानाम्‌ , मदप्रत्यक्षातमानाद्‌।ना वा क्रमश बाधकत्वम्‌ , 
येन द्वितीयादिप्रवृत्तौ निःशङ्ककपवरत्तिवादोऽवसरेत ॥ 

परोक्षत्वापरोक्षव्वादिविशेषस्तु-न सेदाभेदागमयोः संभवति ; अभेदा- 
बगमस्याप्यपरोक्षतस्याद्रेतसिद्धान्ततात्‌, शाब्दापरोक्षवादस्येव तत्सि- 
द्वान्तत्वात्‌, सन्निकृष्टे विषय इन्द्रियजन्यत्वस्य प्रत्यत्तत्वाप्रयोजकत्वाच्च ॥ 

य॒क्तिरजतादिज्ञानस्य बाघोऽपि न बहुभिः प्रमाणः, इयं शुक्तिरिव्ये क 
ज्ञानमात्रवाध्यत्वात्‌। न हि- “इयं शक्तिरिति" ज्ञानानन्तरमपि कोऽपि तस्य 
पाटन-दहनादिना रजतं वेति परीक्षां यतते, येन तत्र दहन-पाटनादि- 
लिङ्गकामानादिभरमाणान्तराणि बाधाथेमपेश्त्येरन्‌ ॥ 


एतेन-रेक्यज्ञानम्‌ , अप्रमाणम्‌, वहुप्रमाणविरुद्धतात्‌ ; शुक्तिरजत- 
ज्ञानवदिति-परास्तम्‌ ; दृष्टान्ते हेत्वसिद्धेः, वहुखविशेषणवेयर्थ्येन व्याप्य- 
स्वासिद्धेः, एकस्या श्रव्या: समानार्थमन्वादिवहुतरविसुद्दस्यृतिवाधकत्वस्य, 
बहुनास्तिकटुराचारांणां तदपेक्षया न्यूनपरिमाणशिष्टाचारवाध्यत्वस्य च 
द्दोनाच ॥ 

शक्तिरजतादिज्ञानस्याप्रामाण्यं बाधावसितदोषजन्यसेन परतः । त्र 
वाधावसेयो दोषः, न तु दोषावसेयो वाधः, इति बलवद्वाधकविरोध एवा- 
भ्रामाण्यकारणम्‌। बलवत्त्वं तु स्वभावतः, अन्यतो वा, न तु प्रमाणवहू्वे 
नेति सवे सुस्थम्‌ ॥ 

भेदवाक्यानां ज्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌ । 


सवथा तु भेदवाक्यान्यनूद्याभेदवाक्यानि प्रवृत्तानि, इति पुरोवादस्य 
भ्रव्यक्षादेरिवाचबादस्यापि भेदागमस्य व्यावहारिकमेव प्रामाण्यम्‌, न 
त्वभेदागमवत्‌ च्रिकालावाध्याथेषिषयकज्ञानत्वरूपं युख्यं प्रामाण्यम्‌ ; पुरो- 
बरादस्य यादशं प्रामाण्यम्‌ , अप्रामाण्यं वा, तादृशमेवानुवादस्यापि, इति 
भ्रत्यक्षादिसमानयोगक्तेममेव प्रामाण्यम्‌, अ्रामाण्यं वा भेदवाक्यानाम्‌ ; 
न व॒ सर्वथा शक्तिस्जतादिज्ञानवद्श्रामाण्यमेव । यावदुत्रह्मसाक्षात्कास्मात्र 


बस्तुस्थितिरविप्रतिपन्ना ॥ 


ॐपोदृचार्तः ४३ 


न हि दुवेलमिति कृत्वा भेदवाक्यानामप्रमाण्यमेव, येन दुबैलत्वेनं 
ेदभ्रमाणस्याभासत्वाद्‌ न भेदवाक्यानामचुवादत्वम्‌ । अतश्चा भेदवाक्या- 
नामेव प्राबल्यं स्यात्‌ ॥ 

अभेदाऽऽगमस्य सवंप्रसाणाविरेधः । 


न चात्र सवेप्रमाणविरोधोऽभेदागमस्य ; स्वभ्रमाणंपदेन यदि बहुतरः 
भेदप्रमाणानां विवक्षा, तर्हि सेदप्रमाणलेन तस्येकस्येव बाधः । सोऽप्यभेद्‌- 
साक्षाकारानन्तरम्‌ । अभेदप्रमाणस्यापि विवक्षायां तु नाभेदागमेनाभेदा- 
गमस्य वाधः । बहुत्वं तु बाधकातायामकिंचित्करमित्यनुपदमेवोपपादितम्‌ ॥ 

वेदान्तानामसत्कारणतावाद न तात्पर्यम्‌ । 


एतेन- “इदं वा अग्रे नेव किच्वनासीत्‌" “असतः सदजायत” 
स्यादिवाक््यान्यपि--व्याख्यातानि ! न हि भेदवाक्यानुवादव्वे सवेप्रमाण- 
विरोधः, किन्त्वसत्कारणवादे 1 न चेमानि वाक्यान्यसतकारणपराणि, किन्तु 
कयाचन विधया यया कयापि सत्कारणवादपराणीति संप्रतिपन्नम्‌ । 
व्यक्ता्यक्तप्रपञ्चविपयत्ादुक्तवाक्यानाम्‌ । निरस्तश्चासत्कारणवाद्‌ 
उक्तवाक्यानुसारेण शङ्क्यमानः सूत्रकाररेव-“असदिति चेन्न 
प्रतिपेधमात्रलात्‌" इत्यादौ ॥ 

मेदवादस्यादधेतमतेऽपि नैकान्तेनापापः । 


युक्तिविरुद्धोऽप्ययं वादः } न हि प्रमाणविरुद्धं किमपि प्रमाणम्‌ । तत्र 
युक्तिसिद्धत्वेऽनुबादित्वम., तद्धिसुद्धत्वेऽप्रामाण्यमिति दहि व्यवस्था; 
अनधिगतावाधिताथैविष्यकसस्य, याथार्थ्यस्येव वा प्रामाण्यप्रयोजकस्य 
युक्तिविरोधेऽग्रसरात्‌ ¦ सर्वथा तु भाविवाधदृष्टथेव ब्रह्मज्यतिरेकेण 
स्वांभावः, न तु व्यवहारदशायामपि, इति नाद्रेतमतेऽपि प्रप्वभेद्स्य 
जीवेश्वरादिभेदपक्चकस्य वेकान्तेनापलापः ॥ 
प्रामाण्यस्वतस्त्वाप्रामाण्यपरतस्त्ववादयोर्नान्योऽन्याश्रयः । 


। का 


तत्र-^इदं रजतमिति ज्ञानस्येयं शक्तिरिति प्रबलप्रमाणबाधि- 
त्वेऽपि नान्योन्याश्यः-प्रथमज्ञानस्याप्रामाण्यं दितीयज्ञानवाधाधीनम्‌- 
इति प्रामाण्यस्वतस्त्वाप्रामाण्यपरतसत्वावाद परस्पराश्रयदोषाप्रसक्तेः; अन्यथा 
वाध्य-वाधककथैव लप्येत | वयक्तं च तन्त्रवार्तिक एतादृशे स्थले नान्यो- 
न्युश्रयः-वाधज्ञानाधीनव्वादभ्रामाण्यमात्रस्य, भ्रामाण्यज्ञानस्य चान्यानपे- 
्षत्वादित्यादिनिधया, इति प्रबलाभेदागमवाघेन भेदाप्रामाण्यमात्रसन्न 


४ अद्धेततत्वसुधा 


विवक्षितम्‌, न त॒ भेदवाक्याप्रामाण्यनिर्णयाधीननि्णैयमभेदवास्यप्रा- 
माण्यम्‌। सत्यप्येवं भेदवाक्यानामनुवादस्ववादस्तु यावद्‌ ब्रह्मसाश्ात्कारं 
भिथ्यात्वानिश्चयसभिग्रेत्य, यतस्तदनन्तरमेव भेदवाक्यानामाभासत्वाव- 
धारणम्‌ , इति भेदागमानां विषयापहतत्वम्‌, अभेद्ागमानां सेदागमान- 
पहतत्वं च वस्तुगत्या न व्याहन्यते; स्वातन्त्रयेण स्वविषये प्रवृत्तापि 
भेद्श्चतिरभेदश्चत्यपेक्षितनिपेध्यसमपंकत्वात्‌, जर्तिलयवाग्बादिवाक्य 
इवान्यशेषत्वाद्‌ अनुचादित्वाच्च यावद्वाधं न विपयोपहन्त्री, इति न 
तद्धिरोषेनाभेदश्चतेरप्रामाण्यम्‌ ॥ 


जीवव््यैक्य एव वेदान्तानां महातास्पर्यम्‌ । 


“उपक्रमोपसंहारावभ्यासोऽपूर्वता फलम्‌ ॥ 
अथेवादोपपत्ती च लिङ्ग तात्पर्यनिर्णये ।। 


इति प्रस्तुतेषु तात्पयग्राहकेषु “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌? 
(तत्त्वमसीति चोपक्रमोपसंहारौ, तस्य नवकरखोऽभ्यासः, अभेदस्य ्रमा- 
णान्तरानवगतव्वेनापूवैता, “येनाश्चतं श्रतं भवत्यमतं मतमि" त्यथेवाद्‌ः, 
खह्ोहादिदृष्टान्तेनोपपादनं च षडपि तात्प्ग्राहकाण्यभेदपर्वे । भेदश्ुते- 
रनुवादिन्या अपि प्रामाण्यवादे तु संवादोऽपूवेताविरोधी प्रत्यक्षः । 
अन्यानि तु न सन्त्येव । सवैथा तु न भेदाजुवादित्वेन श्रुतीनां प्रामाण्यम्‌ ; 
अनधिगताबाधिता्थवोधकत्वस्येव प्रामाण्यलक्षणत्वात्‌ ॥ 
अनुवादकानामपि प्रमातृषटब्य्याऽपूर्वार्धत्वम्‌ । 
अलुवादकानामपि प्रमवृदष््या प्रामाण्यम्‌ ; वेदिकवाक्यथेज्ञानस्य 
भ्रत्यक्षादिभ्रमाणप्रव्न्त्यनन्तरमेवाप्रव्त्तत्वात्‌ , भ्रमेयदष्स्या तु वस्तुगत्या 
नापूवैत्वम्‌। व्यक्तं चेतद्वेदान्तपरिभाषाग्याख्यायां ्रकाशिकायाम्‌--विदे 
तु बाक्याथस्यापूर्वैतया नाचुवादकत्वम्‌ , तत्र लोके वेदे च कायपराणामिव 
सिद्धार्थानामप्यपूवेतया ्रामाण्यभि"त्यत्न ! अधिकं देवताधिकरणभामलत्याम्‌ ; 
न्यायवार्तिकतात्पयेटीकायां च ॥ 
यथाच याथा्थ्यमातं न प्रामाण्यम्‌ , किन्त्रनधिगताथेपरिच्छित्तिरपि, 
तथा व्यक्तीकृतं न्यायचन्द्रिकायामानन्दपूणेयुनिना । न चात्र भ्रबलप्रमाणा- 
न्तरविसोधः, इति प्रमाणान्तरावाधसहछृतमपूरेल्लमभेदतात्पयेविषयताया- 


मेवोपपद्यते ॥ 
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वेदान्तानां शुन्यवादे न तात्पर्यम्‌ । 


यथाच~-“इदं वा अग्रे नव॒ किच्नासीत्‌? “असतः सदजायत 
इत्यादावपृरवत्वेऽपि त्रोपक्रमोपसंहारादितातपयग्राहकाभावात्‌ पक्षद्रयेऽपि 
न तत्र तात्पर्यम्‌ , शून्यवाद एव वा न युख्यं तासम्‌ , तथा संप्रतिपन्नम्‌ । 
सर्वथा तु तत्त्वमस्यादिवाक्यानां नासद्रादस्येवाविचारसिद्धत्वम्‌ ; 
किन्तु तात्पयंग्राहकप्रमाण-शत्यन्तरकवाक्यता-गतिसामान्यादिविचार- 
कनिणांताभदपरत्वम्‌ । न चासद्भ्‌ादस्य तद्द्‌ वचारासद्धत्वम्‌ ॥ 


न॒ चासत्कारणवाद्‌ इवाभेदवादे ्रवलप्रमाणविरोधः। सत्यम्‌ , 
वहूप्रमाणसिद्ध स्वेन भेदवाक्यानामदुवादित्वम्‌ , तथाप्यजुवायतेऽपि न 
पुनःश्रचणमात्रेणाभ्यासः; अन्याथेत्वादूनुवादस्य, अनन्यपरपुनःश्रबणरूपा- 
भ्यासलक्षणाभावात्‌, अन्यथा -“अग्निहोत्रं जुहोति" “दध्ना जुहोति? 
«पयसा जुदोति “यवाग्वा जुति” इत्यत्राप्यभ्यासेन कर्मभेदापन्तिः ॥ 


भेदवाक्यानामरु वादत्वेऽपि नाम्यासन्यायविपयता । 


अभ्यासो द्येकविध एव क्रियापयणाम्‌ सिद्धपराणां च वाक्यानां 
यथाक्रमं कमभेद कवे, तासयेविपयतवे च प्रमाणम्‌ ; अन्यथा निष्प्रयोजन- 
मभ्यासः। तथाच “समिधो यजति” “तनूनपातं यजती"त्यादाविवापूरै- 
त्वं विधेरेवोन्नायकम्‌ , तारपयंविषयत्वस्य वा । विधित्वं ह्यज्ञाताथ॑बोधकत्वे- 
नेव, न तु भ्रवतेकस्वेनेव, निवतेकत्वेनेव वेति समन्वयसूत्रभाष्ये व्यक्तम्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु--सजातीयानाम्‌ , एकप्रकरणगतनाम्‌ , एकाथेविषयाणा- 
मेव प्रमाणानामभ्यासन्यायविषयता; यथा-“समिधो यजति” “तनून- 
पातं यजति” इत्यादीनाम्‌ , यथा वा - “तत्त्वमसि इति नवक्रत्वोऽभ्य- 
स्तानां च, न तु प्रस्यक्षाचुमानागमानामसहप्रवरत्तानां विजातीयानां 
प्रमाणानाम्‌ , इति भदश्रव्यक्षाचुमानागमानां नाभ्यासन्यायविषयता 1 
अतः श्रौतत्वेऽपि सेदस्य नाभेदस्येवाभ्यासात्‌ तास्प्यविषयसतम्‌ , प्रत्यक्षाजु- 
मानाविषया जीवेश्धरतद्भेदाः शाख्रगस्याः, इति नाभ्यासकथेवा्ोत्तिष्ठ- 
तीति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 


~ :€:- 


तत्र देतादरेतसिद्धान्तयोः प्रपश्चमिध्यात्वादि- 
विषयः कथचन विचारविरोषः ॥ 
प्रपञ्चमिथ्यात्वायोगः। 

[दवेतवाद्‌ः] “जन्मद्यस्य यतः” इति सूत्रेण जगत्कारणत्वं व्रह्मणो ऽवगतं 
जगतः सत्यत्वं विना नोपपद्यते । तच्च न परोदीरितजगन्मिथ्यःत्वनिरा- 
समन्तरा, इति मिथ्यात्निरासः तदनिवैचनीयत्वनिःरासो वाऽथप्राप्तः ॥ 

अनिवंचनीयत्वनिङ्क्त्ययोगः । 

तत्रानिवेचनीयत्वं न मिथ्यालम्‌ । तद्धि निर्वैचनविरहो वा, निर्वाच्य- 
विरहो वा। नायः; खाभ्युपगतव्यवहार-मिथ्यात्वयोविसोधात्‌ । न द्वितीयः; 
स हि सत्त्वविरहो व;असत्त्वविरदो वा, उभयविरहो वा । नायः; असतोऽ- 
निवाच्यतापातात्‌। द्वितीये ब्रह्मणोऽनिवैचनीयतापातः। न दृतीयः; जगतः 
सदसद्रपतयाऽप्युपपत्तेः 1 प्रत्येकमुभयवेलक्षण्यं तु ब्रह्मासद्रेखक्चण्यमात्रेण 
निवेदति, इति सिद्धसाधनम्‌ । सदसत्व(नधिकरणं त्प्रसिद्धम्‌ , इति न 
दृष्टान्तसिद्धिः । सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरदरूपववेनेका भावेऽपरसनत्त्वनेय- 
त्येन प्रपच्े तदुभयवत्त्वव्य।घातः । सत्त्वाभावासत्वाभावो भयवत्त्वमता- 
त्त्विकं ययपि न व्याहतम्‌; तथापि तत्‌ तत्तप्रत्तियोगिदुनिरूपं यदि मन्यते, 
तद्यनिर्वचयनीयतायां तत्‌ पर्यवस्यति, तत्र तु वक्तव्यसुक्तमेव ॥ 

परस्परविरहव्याप्यते तु सत्त्वासन्त्वयो्व्यांघातः; तदुभयस्येकत्राभावा- 
त्‌-यत्रात्मनि सत्त्वम्‌ , तत्रासत्त्वाभावः, यत्रासत्त्वं शश ्गादौ, तत्रा सत्त्व - 
भाव इत्यसंभवात्‌ । तत्रात्मत्वरूपसच्वातिरक्तस्य सत्त्वप्रयोजकस्य दुर्निरू- 
प्यत्वाद्‌ नात्मतप्रयुक्तमान्मनि सत्त्वम्‌ , किं तसत्त्वामावगप्रयुक्तमेव सत्त्वम्‌ 

एतेन-सदसद्धिलक्षणव्वे-विवादपदम्‌ , सदसद्विलक्षणम्‌ , ददयत्ना- 
दित्यद्चमानमपि-निरस्तम्‌ ; सपक्षस्याप्रसिद्धविरोषणत्वात्‌ ॥ 

सत्त्वासत्त्वे, एकवस्तुनिष्ठाव्यन्तामावप्रतियोगिनी, धमेत्वात्‌ ; रूप-रस- 
वदित्यलमाने बस्तुशब्दस्य सच्छब्दपयांयसात्‌ सत्त्वम्‌, सन्निष्ठाव्यन्ता- 
भावाप्रतियोगि, अमिथ्यालवात्‌ भ्रमेयत्ववदिति प्रकरणसमः, अनेकान्तश्चः 
भविरुद्रसम॑ चोपाधिः; घटलयाघटत्वे, एकधर्मिनिष्ठाभावप्रतियोगिनी, 
धर्मत्वात्‌, रूप-रसवदित्याभाससाम्यं च । तदेवं सदसद्विलक्षणत्वरूपानिव- 
चनीयत्वं नाद््टं लक्षणम्‌, न वा तत्राचुमानं प्रमाणम्‌ ॥ 


उपोद्घातः ४७ 


सचेन्न वाध्येत, असचेन्न प्रतीयेतेव्यथापन्तिरपि न सदसद्धिखक्षणत्वे 
मानम्‌ । तथादहि-सत्पदार्थोऽत्र किं सत्ताविशिष्टम्‌, उतावाध्यम्‌ , अथ 
ब्रह्मस्वरूपम्‌ । नाद्यः; सत्ताविशि्टस्याद्रेतसिद्धान्तेऽवाध्यत्वाभावाद्‌ न 
वाध्येतंति प्रसञ्जनायोगात्‌ । नाप्यवाध्यम्‌ ; यद्यवाध्यं स्यात्‌, तर्दिन 
वाध्येतेति भ्रखञ्यप्रसञ्जकयोरमेदात्‌ परसञ्जनानुपपत्तेः । नापि चृतीयः; जद्य- 
स्वरूपं स्यादिति विवक्षया प्रपच्चस्य ब्रह्यभिन्नत्रम।्रसाधनात्‌ तस्य चेष्ट- 
त्वात्‌ सिद्धसाधनात्‌ ।! 

अयसेव न्यायः-असचेन्न प्रतीयेतेत्यत्नापि । तत्रापि `न प्रतीयेतेति किम- 
सतत्वेनाप्रतीतिर। पायते, उत सत्त्वेन । आये सद्धयवदारत्वापात्तिः । न च 
सन्त्वासन्त्वौदासीन्येन प्रतीतिः कुच्ापि । असद्‌ नृश्चङ्गमिति व्यवहारः 
प्रसिद्ध एव } असत्वेनाप्रतीतौ तु भान्तिव्यदह्‌ारविखोपः; ग्रकृतादन्यात्मना 
प्रतीतेरेव भ्रान्तिात्‌ , इदं रजतमित्यत्रेदम्यसत एव रजतात्मना प्रतीतेः । 
न च तस्य रजतस्यानिवंचनीयत्वम्‌ । न हि रजतं तच्ानिवेचनीयत्वेन प्रतीयते। 
तथा सति ह्यनि्व॑ चनीयस्यानि्वैचनीयव्वेन प्रतीतौ व्यावह्‌रसिकिलमेव स्यात्‌। 
तस्यनिवेचनीयत्वाकारेण प्रतीतिस््वसतः सत्त्वेन ग्रतीतिरिव व्याह 
न्यते | अनि्वंचनीयत्वस्याप्यनिर्वचनीयत्वे सखनवस्था ॥ 

जगन्सिध्याद्वप्रतिक्ञाः । 

[अद्धेतवादः] अद्रेतसिद्ेद्ितीयमिभ्यालसिद्धिपूरवकरत्वाद्‌ जगत्कारण- 
त्वस्य विवर्तोपाद्‌ानताख्यस्य जगन्मिभ्यालवं विनाऽवुपपत्तेजेगन्मिभ्यालमथ- 
सिद्धम्‌, इति न जगत्‌ सव्यम्‌ । तथाचानुमानम्‌-विमतम्‌, मिथ्या; 
टर्यतात्‌ , जडवात्‌, परिच्छिन्नलाद्रेति । विमतम-सत्यत्व-मिभ्यालाम्यां 
विवादपदम्‌ । तच ब्रह्म-प्रातिभासिकासद्धिलक्षणम्‌ ॥ 

वियदादीति नाच पक्षनिर्देशो भवितुमदहंति; आदिपदेनासंङुचितेनात्म- 
शक्तिरूप्यादेरपि प्रहणाप्त्या वाध-सिद्धस।धनभ्रसङ्गात्‌ । अयमेव न्यायो 
विश्वमिति पक्षनिर्देशेऽपि । तत्र समुदायपक्षतायां भ्रत्येकमिध्याल्लासिद्धिः। 
वियन्मिथ्येति प्रत्येकपक्ततायामन्यत्र घटादौ न्यायाविषयता, तत्सपक्षता- 
यामपि पन्ञादन्यत्र॒देतुनिश्चये सन्दिग्धव्यभिचारो दूषणमेव । 
पक्षतावच्छेदकं सप्रकारकज्ञानावाध्यत्वम्‌ , सदसद्धिखक्षणत्वं वा । विमति 
तद्वच्छेदेनानतिप्रसक्तेवयेदविवक्षणान्न दोषः । ब्रह्प्रमारिक्ताव।भ्यतवे सति 
सत्त्वेन परतीत्यदत्वे सति चिद्धि्मिति तु सिद्धिकाराणासुक्ता्थनिष्करष- 
मभिप्रेत्य ॥ 2२ ० 


४८ अद्धेततत्त्वसुधा 


अनिवंचनीयत्वनिरकत्युपपत्तिः । 

तत्रानिवेचनीयत्वम्‌-सदसद्विलन्षणत्म्‌ , अविद्या-तत्कायान्यतरत्वम्‌ , 
स्वाव्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्वम्‌, प्रमाविषयातिरिक्तत्वम्‌, अप्रमा- 
णविषयत्वं वा ॥ 

चित्सुख्यां तु-प्रमाणागम्यत्म्‌ अप्रमाणज्ञानगस्यत्वम्‌, अयथार्थ 
ज्ञानविषयत्वम्‌ , सद्धिलत्तणत्वम्‌ , सदसद्विटक्षणत्वम्‌ , अविद्या-तत्कार्यान्य- 
तरत्वम्‌ , ज्ञाननिवस्येत्वम्‌ , प्रतिपन्नोपाधौ निपेधप्रतियोगित्वम्‌ , वाध्य- 
त्वम्‌, स्वाव्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानस्य वा मिध्यालमिति दशधा 
तद्‌ निरुक्तम्‌ । न च मिथ्यालरूपसाध्याप्रसिद्धिः ; अनिर्वाच्यत्वादेर- 
न्यतमस्य तत्त्वे बवाधकाभाव।त्‌ ॥ 

सदसद्विखक्छणत्वमिध्यात्वोपपादनम्‌ । 

तत्रानिवंचनीयत्वं न दुरुपपादम्‌ । तद्धि सत््वासत्त्वाभ्यां दुर्निरूपत्व- 
मेव । तच्च सत्त्वाभावासतत्वाभावोभयवत्त्वमेव । तदेष सदसद्विलक्षणत्वं 
नाम, इति न सदसद्रुपत्वेनाथान्तरम्‌ , असद्विलक्षणत्वेन सिद्धसाधनं वा ॥ 

सन्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वं किं रूपं वा सत्त्वम्‌ , असत्त्वं चाभि- 
प्रेत्य । यद्यवाध्यत्वं सत्वम्‌ , तुच्छत्वमसन्त्वम्‌ , तर्द तयो्व्यांपरिरात्मनीति 
वक्तव्यम्‌--आत्मन्यवाध्यत्वरूपं सत्त्वं वतेते, असत्त्वं नास्ति, एवं तुच्येःऽ- 
सत्त्वं वतेते, सतत्वमवाध्यत्वरूपं नास्तीति। न चतदू युक्तम्‌ ; तुच्छेऽसत्त्व- 
वद्बाध्यत्वरूपसत्त्वाभावाभावात्‌ , वतच्छ॑स्याप्यवाध्यत्वात्‌ । अत एवात्म- 
त्वस्याबाभ्यवेऽसति व्यभिचारापादनं परेषायुपपद्यते ॥ 

अतः सत्त्वासत््वयोरेकतरस्य रूपान्तरं वक्तव्यम्‌ । तत्र चासत्त्वं कचि- 
दुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यनहेत्यम्‌ , तदभावश्च सत्त्वमिति ॥ 

तद्यथा-कचिदुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यनहेत्वाभावस्य सत्तवरूपत्वे 
तस्य शश्धङ्गादावभावात्‌, शक्तिरूप्यादौ घटादौ चासत्त्वाभावो 
वतते, सत्त्वाभावस्त्ववाध्यत्वाभाव एव । स तु शक्तिरूप्यादौ वतेते, इति 
सनत्त्वाभावासनत्त्वाभावोभयवच्वं शक्तिरूप्यादौ, घटादो च वतेते । ब्रह्मणि 
त॒ नावाभ्यत्वरूपसत्त्वामावः , न वा कचिदुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यहंत्म्‌ , 
इति न तव्रातिव्या्चिः, न वाऽसति । कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यहंत्वाभा- 


बादित्यद्रंतसिद्धिः ॥ 
न्यायचन्द्रिका तु- यत्र सत्त्वाभावः सत्त्वे, तत्नासत्त्वं नास्ति; यत्रा- 


सत््वाभावोऽसत्त्वो, तत्न सतत्वं नास्तीति परस्परविरहग्याप्यत्वा भावात्‌ 
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सन्त्वाभावासत्वाभावयोरेकवाविरोधाद्‌ न व्याघात इति विवेचयति । 
तथाच सत््वासत्त्वाभ्यां निवेक्तमशक्यत्वरूपं सत्त्वाभावासत्त्वाभाबोभय 
वत्तारूपमनिवां च्यत्वं मिथ्यात्वं सष्ठ खगति ॥ 


एतेन--विवाद्पदम्‌ , सदसद्विलक्षणम्‌, दृश्यत्वादिति सदसद्धिल- 
क्षणववेऽनुमानप्रमाणमपि--व्याख्यातम्‌; उक्तरीत्या सत्त्वाभावासत््वा- 
भावोभयरूपस्य परस्पराविरुद्धस्य साध्यत्रविवक्षणात्‌ , तस्य च शुक्ति- 
रूप्यादौ, सत्वे, असत्त्वे वा॒सामनाधिकरण्यसंभवात्‌ साध्याप्रसिद्धि- 
दोषानवसरात्‌ ॥ 


अयसेव न्यायः- सत्त्वासत्त्वे, एकवस्तुनिष्ठाव्यन्ताभावप्रतियोगिनी 
धमेत्वादित्यनुमानेऽपि । तत्र वस्तुपदेन सत्पदार्थो वा बिवक््यताम्‌ , धर्मि 
मात्रे वा; उभयथापि सत्त्वोस।त्वयोरेकच्र सद्रपे ब्रह्मण्युक्तरूपयोरभावात्‌। 
धर्मिमात्रविवक्षायां तु य॒क्तिरूप्यादौ सामानाधिकरण्यमिति न व्याघात 
सत्तवासत्त्वयोः परस्परविरोधाभावस्योपपादनात्‌ । ब्रह्मणि सद्रपे निर्धर्मके 
प्रमेयत्वाभिधेयत्वयोरपि भिथ्यात्वेनाभावात्‌ तत्र॒ साध्यस्यापि सत्त्वाद्‌ 
न(नेकान्तोऽपि ॥ 


घटत्वाघटतवे, एकधर्मिनि्ठाव्यान्ताभावप्रतियोगिनी, धमेत्वात्‌; 
रूप-रसवदित्याभाससाम्यं तु धर्मिपदेनोपादानविवत्तायां सदथंविवक्षायां 
व मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वपत्ते ब्रह्मण्युभयाभावस्यापीष्टत्वात्‌ पत्तसम- 
त्वेन नावसरति ; अन्यथा तु तत्रैव प्रथमानुमाने सिद्धान्त्यापदिता- 
विरुदस्वोपाधिदोषेण भरासः ॥ 


वस्तुतस्तु--“दिगेवेषा गुणादिषु” इति वचित्सुख्युक्तरीव्या रूप- 
रसयोरपि फलाद्‌वत्यन्ताभावभ्रतियोगित्वमिष्टमेव, इति सदसद्धिखक्तषण- 
त्वरूपानिवैचनीयत्वस्य भिभ्यात्वे न कोऽपि लक्षणदोषः , न वा तत्रा- 
नुमानध्रमाणविरोधः ॥ 


एतेन-सच्चेद्‌ न बाध्येत, असच्वेद्‌ न प्रतीयेतेत्यर्थापत्तिरपि शुक्ति 
रूप्यायनिवेचनीयतायां प्रमाणभिति--व्याख्यातम्‌। तत्र॒ सचेदित्यत्र 
सत्दा्थोँ न सत्ताजातिविशिष्टम , अवाध्यम्‌ , ब्रह्य वा, किन्तु सद्रपम्‌ । 
तच्च तत्तद्धिवर्तोपादानमधिष्ठानस्वरूपं सदात्मना भासमानं ब्रह्मेव, यस्या- 
खण्डात्मना साक्तात्कारोऽज्ञानादिनिवतेकः । न्‌ च आ्रान्तिविषयो रजतम्‌- 
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सद्रपं भवितुमहति; तस्य॒ तदुपादानाज्ञानाविषयत्वात्‌ › तन्निवतेक- 
ज्ञानाविषयत्वाञ्च । तथाच छुक्तिरूप्यादिकं यदयुक्तरूपमसद्रुपं स्यात्‌ ; 
तर्हि न बाध्येत, बाध्यते तु । अतः सद्धिलन्तणम्‌। न चेवमसन्त्वापत्तिः॥ 


यद्प्यसतोऽपि वाध्यत्वाभावाद्‌ वाध्यत्वादेवासदु वेलक्षण्यमप्य्थै- 
सिद्धम्‌; तथापि सत््वाभावाविरोपादंनिवेचनीयस्येवासत एव भ्रमे 
भानं भवतु, तस्याप्यविद्याघ्र्तिविपयव्वेनानिवेचनीयवदेव मानसंभवात्‌ , 
असत एव रजतादेः सत्त्वेन भानसंभवा्येति शङ्कावारणाथेम्‌--असचेन्न 
प्रतीयेतेति प्रसङ्गान्तरमव्राजु सन्धीयते ॥ 


तत्र “न प्रतीयेतेश्व्यत्रापाद्यमानाऽग्रतीतिः सदातमनाऽसनत्वेन वा, 
अपरोक्षतया वाऽप्रतीतिरेव । तत्र शुक्तिरजतादि यद्यसत्‌ , तर्हिं तस्या- 
विद्याव्र्तिरूपविकल्पाख्यग्रतीतिरेवस्यात्‌, न स्वपयोक्षविपयंयविपयता; 
अन्यथाविपयंयविकल्पभेदेनव्रत्तिगणनायोगः ;  विपर्ययस्याप्यसस्रती- 
तिविषथत्वाविशेपात्‌ । ग्व्यक्तस्वं दहि साल्तिप्रत्यक्षव्वेन वा 
स्यात्‌, देन्द्रियिकप्रव्यक्षव्वेन वा । न चोभयमपि; तस्यासद्र पत्वेऽसत्‌ 
इन्द्रिय-सादचयन्यतरासम्बन्धात्‌ । अनिवेचनीयत्वे ` तु तस्य 
शुक्त्यवच्छिन्नचेतन्याभिन्नप्रमाद्रचेतन्यरूपे स।्लिण्यप्यभिन्नतयाऽध्या- 
सात्‌ साक्तिसंबन्धो नासुलभः, न वा प्रत्यक्षतया प्रतीतिः, इति 
तस्य॒ प्रस्यत्ततया प्रतीत्यनुपपत्तिरपि शक्तिरूप्याययनिवेचनीयत्वे 
प्रमाणम्‌ ॥ 


न चेवं सति श्रान्तिव्यवहारलोपप्रसङ्गः; अज्ञानाधिष्टानतादात्म्या- 
पन्नतया प्रकारप्रतीतेरेव भान्तितात्‌ । इदं रजतमितीदमभिन्नतया 
सामानाधिकरण्येनेव हि रजतप्रतीतिरलभूयते, न विदमथादात्मनस्तद्‌- 
न्यात्मत्वं बाधज्ञानदशायाम्‌ , इति नान्याकारतया मानस्यव भान्तित्वमा- 
भ्रित्यासतोऽपि भानं सुपपादम्‌ ॥ 


अनिवेचनीयत्वं तु रजतस्य भाविबाधपेच्तया, न तस्रतिभासकाल- 
पेक्षया, इति रजतस्यानि्वैचनीयस्यापि किमनिवेचनीयात्मना प्रतीतिः , 
उतान्यात्मनेत्यादिविकल्प-तदूदूषणानि नावसरन्ति । असत्ख्यातिरपिं 
असदेव रजतमभादिति यदि ज्ञानमादाय, तर्हि तस्य बाध्यत्वं कुत 
इति वक्तव्यम्‌) न च शुक्तिज्ञानेन तत्रासतोऽभानात्‌ । न च रजतमसत्‌ ; 
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अपरोक्ततया भ्रतीत्यजुपपन्तेः, इत्यथापत्त्याऽप्यनिव॑चनीयस्वदृशेनं सुशकम्‌।॥। 
सस्वासच्वनिरक्त्यनुपपत्तिः । 


[ द्वेतवाद्‌; ] एतेन- असत्त्वम्‌ , सदतिरिक्तत्वं वा मिथ्याल्मपि- 
निरस्तम्‌ । तच्रादयेऽपसिद्धान्तः; अनिर्वचनीयख्यात्या एवाङ्गीकारेणा- 
सत्ख्यातेरनङ्गीकारात्‌ , सदसद्रेलक्षण्येनानिर्वचनीयत्वाभ्युपगमाच् ॥ 

तत्र सत्त्वम्‌ = अवाध्यत्वम्‌ ;, असत्त्वं. तु वाभ्यत्वमिस्यसन्त्वपदेनं 
वाध्यत्वस्यव विवक्षायां तु सिद्धसाधनम्‌ । वाभ्यं ह्यन्यथा ज्ञातस्य 
सम्यग्‌ ज्ञातत्वम्‌} तच्च यदि सवंस्यानिवेचनीयसादिरूपवत्तः प्रपच्चस्यानि- 
वेचनीयत-श्चणिकत्व-व्रह्मकायेत्वादिरूपेण ज्ञातस्य तद्धिरुद्धवास्तवरूपेण, 
पारमाधिक्खेन वा ज्ञातस्वम्‌ , तरिं सिद्धसाधनम्‌, अर्थान्तरं च । 
अन्यत्तु बाध्यत्वं दुवेचम्‌ ॥ 


सत्त्वास्वनिर्क््युपपत्तिः । 


[ अद्धेतवादः ] तचासरवं सद्धिल्तषणलत्वं वा, अवाध्येतरत्वं वां बाध्य- 
त्वमधिषएठानतन्त्वसाक्षात्कारनिबत्योज्ञान-तस्रयुक्तान्यतरत्वम्‌, न न्यथा 
ज्ञातस्यान्यथा सम्यग ज्ञातत्वम्‌। न हि ्रान्तिदशायां शक्तिरूप्यादि, प्रपञ्चो 
वाऽनिर्वचनीयख-क्षणिकख-त्रह्मकायंस्वादिना ज्ञायते । इयं शक्तिरिति 
सान्ताकारानन्तरं सखनि्वैचनीयत्वासन्त्वादिरूपेण निश्चीयते--“असदेव 
रजतम भात्‌" इति } अत एव तत्र प्रवृत्तिविघातोऽपि । असदेव रजतम- 
भादित्यत्राप्येतादशमेवासन्त्वं विवच्यते ॥ 


न च वाध्यमानं स्जतम्‌ , प्रपच्चो वाऽवाभ्यतयाऽपिष्ठानज्ञानानन्तर- 
मपि मासते, फं वाऽत्र वाधज्ञानमन्यथा ज्ञातस्य सम्यग्‌ ज्ञानरूपं विव- 
श्यते ? कुतो वा शुक्तिरूप्यज्ञानदशायां रूप्यज्ञानं न सम्यग्‌ ज्ञानम्‌ ? शक्ति 
ज्ञानानन्तरमेव कुतोऽन्यथा सम्यग्‌ ज्ञानम्‌ ,? यदि सफलप्रवत्तिजनकसात्‌ ; 
तरिं घटादिज्ञानं कंस्य कथं वाधज्ञानम्‌ ? यदि घटाद्यनिषेचनीयल- 
ज्ञानस्य, तर्दिं कदा वा तस्य बाधः १ यदि बह्यसाक्षारकारानन्तरं वाध- 
माभरित्य तस्य तस्य ज्ञानस्य न सम्यगज्ञानत्वम्‌ , तर्हिं घटादिज्ञानस्य 
सम्यगज्ञानत्रमिति कतोऽवगतम्‌ ? 


तत्र यदि घटादिज्ञानस्य प्ररयक्षत्वात्‌ तदनिवैचनीयलयज्ञानस्यं च परो- 


अ, 
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क्षतात्‌ प्रत्यक्षेण परोक्षबाधमभिग्रेत्य, तर्दीदं विविच्यताम्‌--किमिदं रजत- 
भिति प्रत्यक्षस्य रान्तस्य वाक्येन परोक्षतया नेदं रजतमिति बाधं भाविनं 
परोक्षयतो द्वितीयज्ञानं न सम्यग्‌ ज्ञानम्‌ ? प्रत्यक्षस्य प्रावल्यात्‌ । तत्र यदि 
क्तितत्त्वसान्ञात्कारसं भावना, तर्द प्रकृतेऽप्यधिष्ठानत्रद्यतत्त्वसाक्षा्ार 
` संभावना वस्तुगत्या तत्सं भवोऽपि वा श्रतिध्रामाण्यात््‌ कथं वायेते ? इत्यन्य- 
था ज्ञातस्य सम्यक्‌ ज्ञानमनिर्वचनीयत्वस्येव, न तु निर्वचनीयतस्य; तस्य 
बाध्यत्वात्‌ , इत्यन्यथा ज्ञातस्य सम्यग ज्ञानमपि घटायनिर्वचनीयत्वस्येव, 
न॒ तु निर्व॑चनीयस्स्य, इति वाध्यतल्वरूपमसत्त्वमिध्यालमपि- 
` व्याख्यातम्‌ । 
सद्धिविक्तत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः। 


[ द्वेतवादः ] एतेन-सद्विविक्तत्वमिथ्यात्वमपि- परास्तम्‌ ; असति 
व्यभिचारात्‌, विचारासदस्वाच्च । तथादि-काऽसो सद्धिविक्तता नाम-किं 
सत्ताजातिरदितत्वम्‌, उताबाध्येतरत्वं बाध्यत्वम्‌ । नाद्यः; परमतेऽपि प्रपञ्चे 
सत्ताजातेरनिराकरणेन बाधात्‌ । बाध्यत्वं त्वन्यथा ज्ञातस्य सम्यगृज्ञातत्वं 
तत्त्ववादिमते स्वीक्रियते, इति पूर्वोक्तरीत्या सिद्धसाधनम्‌ ॥ 


सद्िविक्तत्वमिथ्यात्वोपपत्तिः। 


[ अद्वेतवादः ] बस्तुतस्तु-सद्धिविक्तत्वमित्यत्र सत्पदेन प्रमाणसिद्धं 
बिवच्यते । प्रमाणसिद्धत्वं च दोषनिष्ठकारणतानिरूपकान्यधीविषयत्वम्‌ । 
तत्र सवाप्रादौ, शक्तिरूप्यादौ च निद्रा-काचादिंदोषजन्यत्वाद्‌ दोषनिष्ठ- 
कारणतानिरूपकधीविषयत्वं बतंते, इति सद्धिविक्तत्वरूपमिभ्यात्ललत्तण- 
समन्वयः। घटादावपि वाचस्पतिमते भ्रमातृनिष्ठदोषविधयाऽविद्याया एव 
निमित्तकारणत्वादविद्यारूपदोषनिष्ठकारणतानिरूपकधीविषयत्वं वतते, इति 
न प्रमाणसिद्धत्वम्‌ ॥ 


दोषत्वं चाविदयायाः काच-कामखादेरिव ब्रह्मण आवरणेन, इस्यना- 
बरृतान्यविषयकतायामेव दोषत्वाद्‌ वरत्तयुपददितस्य ब्रह्मणश्च(वरणाविषयत्वा- 
दखण्डाकारवृन्तौ न दोषविधयाऽविद्यायाः कारणत्वम्‌ । न हि घटादिज्ञान- 
द्शायामिवाखण्डाकारब्रत्तिदशायामज्ञानं वतते, येन तस्यास्तच्रापि हेतुत्वं 
स्यात्‌ । विक्षेपशक्त्यं दोन विपरीतकार्यजनकतया, आवरणशक्त्यं रोना- 
सत्त्वाभानाद्यापादकतया चाविद्याया एव दोषविधया क।रणतवात्तु बरह्मणो 
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दोपनिषएठकारणातानिरूपकधीविषयस्व नास्तीति ` प्रमाणसिद्धत्वमेव, न 
तद्न्यत्वमिति न ब्रह्मणो मिथ्यात्वम्‌ । व्त्त्युपदितं व्रह्म तु नास्य 
लक्षणस्य ख्च्यम्‌ , इति न तत्रातिव्याप्तिः । अवाध्यत्वं सद्विविक्तत्वमिति 
कल्पस्तु नाघ्रोरीक्रियते, येन मिथ्यात्वस्य बाध्यत्वरूपमिथ्यात्वघटिततवे- 
नाऽऽत्माश्रयः स्यात्‌ ॥ 


प्रतिपन्नोपाधौ निपेधानुपपत्तिः । 


[द्वेतवाद्‌ः | एतेन- प्रतिपन्नोपाधौ तरेकालिकनिपेधभ्रतियोगितवं मिथ्या- 
सखमपि- परास्तम्‌! तत्‌ किमेकदेश-कालग्रतिपन्नस्य-देश-कालान्तरयो- 
निषेधः ? उत चिकालाखिलदेशनिपेधः ? नायः; ? सिद्धसाधनात्‌ , रीव्यन्त- 
रेण निव्यलस्येवोक्तसेन मिभ्यात्वानिरुक्तः । न द्वितीयः; नित्यसर्वेगत- 
काल-देरयोरखिलदेश-कालनिपेधस्य व्याहतत्वात्‌ ॥ 


का चेयं प्रतिपन्नता नाम ? भ्रमाणप्रतिपन्नता वा, ान्तिप्रतिपन्नता 
बा । नाद्यः; भ्रमाणप्रतिपन्नस्य चरिकालाखिलदेशनिपेधप्रतियोगितासाध- 
नेऽतिप्रसङ्गात्‌ । श्रान्तिप्रतिपन्नतायां तु -को वाऽयं निपेधः-अभाव- 
वेदनम्‌ ? सद्धिविक्तत्वबोधनं वा १ नाद्यः; अस्यन्तासस्वापातात्‌ । न 
द्वितीयः; अद्याप्यनिरूपणात्‌ ॥ 


प्रतिपन्नोपाधौ भिपेधोपपत्तिः । 


[अद्धेतवादः]एतेन-- प्रतिपन्नोपाधौ चेकाछिकनिषेधप्रतियोगितवं भिथ्या- 
त्वमपि--व्याख्यातम्‌ ] अचर प्रतिपन्नोपाधिपदेन स्वभ्रकारकधीविशेष्यं स्वा- 
धिष्ठानं स्वोपादनापरपर्यायं विवक््यते, न तु यक्किचिदेश-कालौ, सर्वदेश- 
काट वा, इति न यक्छिञ्िदेश-कालादावभावेन सिद्धसाधनम्‌, येन 
सर्वदेश-काख्योर्निव्य-सर्वेगतदेश-कालनिषेधव्याघातश्चावसरेत्‌। देश- 
काटयोरपि ब्रह्मणि कल्पितत्वाद्‌ निद्यत्वाद्यभावाद्‌ न व्याघातोऽपि ; 
सर्वस्य ब्रह्येतरस्य ब्रह्यण्यध्यासात्‌ ॥ 


अत्र बादावली सदसद्धिखक्णतम्‌ , सद्धिविक्तत्वं च द्विविधमेव मिथ्या- 
त्वं प्राधान्येन निरस्यति । तत्र सद्धिविक्तत्वस्यावान्तरभेदेष्वेव बाध्यत्वस्य, 
प्रतिपन्नोपाधौ चेकाचिकिनिषेधप्रतियोगित्वस्य चात्र समर्थनम्‌ । तत्र 
न्यायुचन्द्रिका- बाध्यत्वं भिथ्यात्वसुपपादयति, अद्रेतसिद्धिसव॒ सदसद्धि- 
लक्षणत्वम्‌ , प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वम्‌ . ज्ञाननिबत्यैत्वरूपं 
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बाध्यत्वम्‌, स्वाव्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानत्वम्‌, सद्धिविक्तस्वं च 

स्वतत्रमेव पञ्चविधं मिथ्यात्वं प्रतिपादयति । तेन च चिस्सुख्यां विकटिपतं 

भ्रमाणागम्यत्वम्‌, अप्रमाणज्ञनगम्यखम्‌, अयथार्थज्ञानविषयतम्‌ , ज्ञान- 

नित्नत्येसवम्‌ , बाध्यत्वं वा मिथ्यात्वमपि समर्थितम्‌; तथापि वाध्यतवस्य प्रथग्‌ 
वाद्‌।वल्यां निरासाद्‌ न्यायचन्दिका तं कल्पं प्रथक्‌ समर्थयति ॥ 


स्वाव्यन्ताभावाधिकरणे प्रतीयमानतरूपमिथ्यासं तु न वादावटी 
प्राध।न्येन निस्स्यति । अतो न न्यायचन्द्रिकायां तस्यापि समर्थनम्‌ ॥ 


एतेन--प्रतिपन्नताऽपि-व्याख्यात।। सा हि “सदेव सोम्येदसि"” व्यव 
न्तरप्रमाणश्रव्यवगतसात्‌ प्रमाणप्रतिपन्ना वा भवतु, “नेह नानास्ति किच्च 
ने"ति श्रुतिप्रतिपन्नता वा, उक्तश्रुतिवाधितसेन वस्तुगत्या वाधितत्वेन 
सप्रपव्ताप्रत्यत्तादे श्चेमप्रतिपन्नता वा। सवधा तु प्रपञ्चप्रकारकधीविदो- 
घ्यता- न ब्राह्यणो दीयते | दोषनिष्ठकारणतानिरूपकधीविपयान्यता, 
प्रकारतानिरूपिता रविंशेप्यता वा प्रतिपन्नता । सा तु सद्रुप 
ब्रह्ममात्रगता, न देश-कालादिसाधारण्यपि, इति न कोऽपि दोपः।॥ ` 


एतेन-निषेधोऽपि-व्याख्यातः। अभाववेदनरूपस्य, सद्िविक्तल- 
वेदनस्य वा तस्यावाधात्‌, असत्‌ शशविषाणादि न स्वप्रकारकधीविशेभ्य- 
निष्ठाभावप्रतियोगि, न वा ज्ञाननिवत्योदिरूपवाध्यापरपयायसद्धि- 
विक्तम्‌ , इति नासत्त्वापातः, न वा तत्रातिव्याप्तिः; अद्य'प्यनिरूपितस्या- 
प्यनेनेवालमानेन श्रुत्यवुगृदीतेन साधनं प्रमाणमूधैन्यत्वात््‌ श्रुतेर- 
भ्रतिवद्धम्‌ ॥ 
प्रमाणाविषयत्वमिथ्यात्वानुपपत्तिः । 


[द्वैतवादः ]एतेन-प्रमाणाविषयस्वमिथ्यालकल्पोऽपि-परास्तः, विचा 
रासहत्वात्‌। तथादहि-प्रमाणाविषयत्वं नाम यक्किच्िखरमाणाविषयत्वं वा, 
प्रमाणमात्राविषयव्वं वा । नायः; गन्धा देः भ्रोचाद्यविषयतया सिद्धसाधनात्‌ । 
न द्वितीयः; ब्रह्मणोऽपि मिथ्याखापातात््‌। प्रमाणविषयस्वे प्रपञ्चस्य 
पक्षीकरणायोगः। भव्यक्षादेरतत्त्ववेदकत्वासिद्धया तत्त्वावेदकप्रत्यक्षादि- 
सिद्धतया तन्न बाधोऽपि । अतत्त्व विदकत्वं हि प्रत्यक्षादीनां विषयवाधेन 
बाधितार्थत्म्‌ । तच्च प्रमाणत्वमिति च व्याहतम्‌; अन्यथा शुक्तिरूप्यज्ञा- 
नमपि प्रमाणं व „ अतत्त्ववेदकत्वाविदोषात्‌। तदपि प्रमाणं चेत्‌; 
। | | । 
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[अद्वेतवादः] एतेन--प्रमाणाविषयस्मिथ्याखकल्पोऽपि- व्याख्या- 
तः} स हि सद्विविक्तखकल्पसमथेनावसरोक्तरीत्या प्रमाणमात्रसिद्धभिन्नल- 
म्‌, न तु यक्किचिस्रमाणाविषयतम्‌ तच्च प्रमाणसिद्धभिन्नत्वं दोषकारणक- 
धीविपयान्यत्वं न ब्रह्मसाधारणम्‌ , इति न ब्रह्मणोऽपि मिभ्याल्रापातः। 
अधिकं तु तत एवावगन्तव्यम्‌ } पक्षीकरणमपि प्रपच्स्यात एव । पक्षत्वं 
तु तस्य सत्यल्र.मिथ्यालाभ्यां विवादविपयव्वेनेति पृवेमेव निरूपितम्‌ ॥ ` 

तत्त्वावेदकत्वावेदकलाभ्यां प्र्यक्षादे विप्रतिपन्नस्वेऽपि प्रत्यक्षसिद्ध 
त्वमात्रेण पक्षीकरणं सन्द्ग्धिखात्‌ न प्रपञ्चस्य दुष्यति । पवेतादेरप्यत एव 
पतता । प्रत्य्तसिद्धस्य सत्यत्वं वा, भिभ्यावं वेति सन्दिहानं भ्रत्यवानमा- 
नम्‌ , न तच्रान्यतरकोटिनिश्चयशालिनं भ्रति । शक्तिरूप्यज्ञानस्यातत्त्वावेद्‌- 
कत्वं निर्णीतम्‌ , अद्रेतवाक्यं तु वादिनां दृष्य्या सन्दिग्धं तत्त्वावेद्कभिति 
नातत््वावेदकम्‌ } अतस्तद्धिन्नस्येव सव्यख-मिभ्यालाभ्यां सन्द्ग्धता ॥ 


अप्रमाणत्रिपयत्वसिध्यात्वादुपपत्तिः । 

[ द्वेतवादः ] एतेन--अप्रमाणविपयस्मिभ्याखकल्पोऽपि- परास्तः। 
स्व॑मनिर्वचनीयम्‌ , क्षणिकम्‌ , ब्रह्यकार्यमिव्यप्रमाणविषयताऽभ्युपगमेन 
सिद्धसाधनात्‌ । भ्रमप्रतीतव्वं तु विवयस्यासतत्वसाधकत्वात्‌ 
सिद्धान्तविरुद्धम ॥ 

अप्रमाणविपयत्वसमिश्यात्योपपत्तिः । | 

[ अद्धेतवादः ] अप्रमाणविषयत्वं ` तु दोषकारणकधीविषयत्वम्‌ | 
तत्त॒ पूर्वोक्तविधयाऽविद्यारूपदोपकारणकधीविषयस्वाद्‌ विवादास्पदेषु 
घटादिषु, काच-कामलादिदोपकारणकधीविषयतवात्‌ शक्तिरूप्यादौ 
संपत्तेऽपि । सवैथाऽनिवैचनीयम्‌, क्षणिकम्‌ , त्रह्यकायमिति ज्ञान 
कस्य कदा वा ? याद्‌ साक्षाव्करतव्रह्मणा बद्यसात्ताच्ारसनन्तस्म्‌ , 
तर्हिं तदानीमनिर्वचनीयस्य, अन्यविधस्य वा तेनेव रूपेण ज्ञानात्‌. 
कथं . मत्वम्‌ ? अप्रमाणविषयत्वं वेति कथं सिद्धसाधनम्‌ ? 
कृथं च तञ्ज्ञानवाध्यवेन तस्राक्तनघटादिज्ञानस्य भ्रमात्म्‌ १ अनि; 
वचनीयत्वज्ञानस्य प्रमात्वे निर्वचनीयत्वादिज्ञानस्य ्रमत्वमिति घटा!द्‌- 
सत्यतावादाय तिखाञ्जलिग्रदानमेव । घटादिज्ञानस्य प्रमात्वं सौपनिषदा-- 
निवेचनीयलज्ञानस्य प्रत्यक्षादिना बाधायोगाद्‌ नोपपद्यते ॥ 

अविद्यातत्कायंत्व-मिथ्यात्वायुपपत्तिः। 

[ दवेतवाद्‌ः ] एतेन--अविया-तत्कार्यान्यतरप्वमिथ्यालकल्पोऽपि-- 
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परास्तः । तथादि-केयमविदा नाम-अनायनिर्ाच्या वा, अनादिभाव- 
रूपत्वे सति विज्ञानविखाप्या वा, ्रमोपादानं वा ॥ 


भन्नानक्षणायोगः । 


तत्र नायः; अनिवाच्यताया असिद्धयाऽप्रसि द्ध विरोषणत्वात्‌ । परमत 
आकाश देरनादेरनिवाच्यतायाः स्वीकारेणाकाश-काल-देशादावतिव्याप्तेः। 
आकाशादौ ब्रह्मव्यतिरिक्तंऽनादित्वानभ्युपगमे मिथ्याभूतत्वेनाविदयाया 
अप्यनादित्वायोगाद्‌ लक्षणस्यासंभवः॥ 

न द्वितीयः; अनाद्वित्वस्यासं भावितत्वाद्‌ , अनादि भावरूपस्य ब्रह्मवद्‌ 
ज्ञ[ननाश्यत्वासंभवात्‌। अभावविलक्षणत्वमात्रमविदयायाः; न मावत्‌ , 
करिन्तु भावाभावविलत्तषणतृतीयप्रकारत्वमविदयायाः, इति त्वभावविलक्षणत्व- 
मावरेणाप्यनादेरनिवरत्यत्वस्यानुमानसंभवादू नोपपद्यते । आत्मत्वं ॑तु 
नोपाधिः ; असति व्यभिचारात्‌ ॥ 

एतेन-श्रमोपादानत्वमपि नाविदयालक्षणमिति-- व्याख्यातम्‌ ; तच्र 
श्रमशब्देना्थों विवक्ष्यते, ज्ञानं वा । नाद्यः; तत्रार्थस्य भ्रमविपयस्यालीक- 
स्वेन तस्यान्ञानानुपादानकत्वात्‌ । न द्वितीयः; अन्तःकरणेऽतिव्याप्तेः, 
श्रमस्याविद्योपादानकत्वाभावेनासम्भावितत्वाच्च | न हि मृद्‌ घट इत्यादि- 
द्‌ भ्मेऽविद्यायुवेधो दश्यते, येन तस्या विषयोप।दानल्वं संभाव्येत । 
श्रमस्याज्ञानालपादानकत्वे स सत्यः स्यादिति चेत्‌, स्याद्‌ नाम । न च 
श्रम-पमाऽविवेकापत्तिः; विषयसत्त्वासत्त्वाभ्यां विशेषात्‌ । अत 
एवासत्ख्यातिः ॥ 

न च बविपयसत्त्वे ज्ञानसन्तवं भ्रयोजकम्‌ ; विनापि विषपयमसद्विषयक- 
चिपर्ययन्रत्तिदर्शनात्‌, विषयासनत्त्वाविरोषेऽपि विकल्प-विपययोर्विरोषोऽ- 
न्यत्र विशदः । भ्रमे त्वसदेव रजतमभादिति, एतावन्तं कालं रजतमभादिति 
च सर्वजनीनालभवात्‌ सखरूपतोऽसदेव प्रतीयते, नानिवेचनीयम्‌ । तथाच 
न भ्रमोपादानलमज्ञानस्य ख्षणम्‌ ; अन्यथाऽखण्डाकारघ्न्तेरप्यविद्योपा- 
दानकत्वाद्‌ भ्रमत्वापत्त्या तस्याः प्रमात्वाभावात्‌ सदेश्रम-तद्धिषय-तदुपा- 
द्‌नाज्ञान-तस्रयुक्तानिच्त्त्यपत्त्याऽनिर्मोश्च एवाद्रेतमते स्यात्‌॥। 

अक्तानक्षणोपपत्तिः । 

[अद्धेतवादः] एतेन-भ्मभ्रतीतस्वमपि- व्याख्यातम्‌ । तच्च विषय 

यत्वेनेव तुच्छवेनेति स्वेनेबोपप (~ 
सत्त्वं विषयवाध्यत्वेनेव, न तु तुच्छः दितम्‌ । अनिवाच्य- 


उपोदृघातः ९७ 


तस्य सदसद्रेलक्ञण्यरूपस्य पूरवैमेबोपपादनादनायनिर्वचनीयत्वमविद्याल- 
त्षणं नायुक्तम्‌ । अनादि भावस्वे सति ज्ञाननिवत्येत्मपि तल्लक्षणमेव, तथा 
भ्रमोपादानत्वमपि } तत्राफाशादीनामज्ञानप्रयुक्तसेन ज्ञानजन्याज्ञाननाशप्र- ` 
युक्तनाशवतत्वेनानादित्वाभावाद्‌ न।काशादौ भ्रथमलक्षणस्यातिव्यापिः। 
न हि मिध्याभूतत्वमनादित्वप्रयोजकम्‌ , किन्तूर्पत्तिशन्थत्वम्‌ ॥ 


न चाज्ञानमज्ञानान्तरकायेम्‌ , उत्पद्यते वा, इति न तस्याः सादित्वम्‌ ; 
अन्यथा तस्याप्यज्ञानान्तरोपादानकतवेऽनवस्थापातात्‌ । न चानादित्वं ज्ञान- 
नाश्यत्रविरेधिः; अनादीनामपि ज्ञनप्रागभावादीनां नादयत्दशेनात्‌ ॥ 


अज्ञानम्‌ , न ज्ञाननिवव्येम्‌ , अनादिभावव्वादिव्यनुमानं तु भावाभाव- 
विलक्तषणद्रतीयश्रकारविद्यायां भावत्वाभावादप्रयोजकम्‌ । अनादिभावस्या- 
त्मनो भावस्मेवानिध्र्तिप्रयोजकम्‌ , न।माववेलक्षण्यम्‌ ; तद्‌घटकानादि- 
भाववेनेव निर्वाहे गुरुतरभ्रयोजककल्पनाया अयोगात्‌ , अन्यथाऽनाद्य- 
भाववेखन्तण्यस्य निघ्र्तिप्रयोजकसेऽनादिश्रागभावस्यानिघ्र्यापच्या न 
कार्योत्पादः कुत्रापि स्यात्‌ । तथाच अज्ञानम्‌, न ज्ञाननिवस्येम्‌ , अनादिवे 
सत्यभाववेलत्तण्यात्‌; अ।त्मबदिति प्रयोगे व्यतिरेकव्यापरेक्ञानप्रागभा- 
वादौ व्यभिचारः, आत्मखम्‌ , अभावसं वोपाधिश्च । तत्रासति निधे- 
मके न ज्ञानानिवत्यत्वरूपं साध्यम्‌ , इति तच्रात्मत्वाभावत्वयोरपि सत्त्वाद्‌ 
न साध्याव्यापकत्वम्‌ ॥ 
कारणं तु ज्ञाननिवस्यतवे विरोध्यसन्निपात एव, नानादित्वम्‌ , तत्स- 
हकृतमभाववेलक्तण्यं वा; अन्यथऽनादेरविदयाचित्संबन्धस्याप्यनिवृत्त्या- 
पत्तेः। विरोधिसन्निपातासन्निपतो हि तच्कारणसमवधानासमवधाना- 
वसेयौ, नानादित्वप्रयुक्तौ; अन्यथाऽज्ञानादीनां सवेदा विरोधिसंनिपाता- 
पत्त्या स्रासमलाभ एव न स्यात्‌ ,इति सृष्टयादावपि कायां सुखत्तिरेव स्यात्‌ , 
इति विरोधिसंनिपताभावोऽप्यनादिभावव्वेनाचुमेय इति वादो नोत्तिष्ठति ॥ 


अत एवानादिकमंरूपाविद्याया निघरत्तिरुपपद्यते; अन्यथा तस्या 
अनादि भावरूपवेन, अन्यभावविलन्तणव्वेन वाऽनिध्रत्तिः स्यात्‌ ` अज्ञा- 
नावरणशक्तिरपीश्धरेच्छारूपा नदयतीति हि परे मन्यन्ते ॥ 


अज्ञानम्‌, ज्ञाननिवत्येम्‌, अनादित्वे सति भावत्वात्‌ ; अभावविल- 

क्षणत्वुदरेत्यजुमानस्याविद्या-चित्संबन्धे; जीवाविदारूपे कमणि च 
व्यभिचारः ॥ 
1 


९८ अद्धततत्त्वसुधा 


. एतेन-भ्मोपादानत्वमविद्यालमित्यपि--व्याख्यातम्‌ । तत्र रम- 

राब्देन . यत्र॒ स्थूलावस्थापन्नखरदादययात्मकाविद्यापरिणामस्रमथमात्रस्य, 
ज्ञानस्य तु स्थूलावस्थापन्नान्तःकरणक्रायेतम्‌ , तव्राविद्यायास्तत्स्थूलाव- 
स्थात्मना ज्ञान-विषयो भयोपादानत्वम्‌ , यत्र तविद्यामात्रं तदीयस्थूलावस्था- 
नपेक्षं विषयात्मना ज्ञान(त्मना च परिणमते, तत्र साक्षादविद्योपादानत्वम्‌ , 
यथाऽवच्छिन्नचेतन्यविषयकतूलाघिद्या विषय-तदाकारवत्त्यात्मकोभयो- 
पादानम्‌ , अन्यत्र तु तत्त्वज्ञानेतरनादरयस्य घटादेर्निव्र्तिमाच्रम्‌ , या कार- 
णात्मनाऽवस्था । तत्र यावत्तन्नाशं घटादेनांम-रूपात्मना स्थूलेन रूपेण सदा- 
द्यात्मना च भासमानस्येन्द्रियसन्निकषादेज्ञांनम्‌ , सफलव्यवदहारोपयो गिं 
चं । यावत्तन्नाशं सतीन्द्रियसनिकर्षे, कारणान्तरे च प्रव्यक्ष-परोन्तादिव्यव- 
हारः । तच स्थूलावस्थान्तःकरणपरिणाम एव ज्ञानम्‌ , न साक्तादविदयोपादा- 
नम्‌। तत्रापि जड्वे विषयस्य स्थूलावस्था सदादिपरिणाम इति विवेकः ॥ 


उभयत्रापि स्थूलावस्थाद्रारा, तदनपेक्षं वा ज्ञन-विषययोरविद्यापरि- 
णामं समानम्‌ , इति रमरब्देन ज्ञानम्‌ , अथश्चोभयं विवच्यते । उभय- 
त्रापि हि विषयस्य नासच्वम्‌, किन्तु सदसद्धिलत्तणत्वरूपमनिवकैचनीय- 
त्वमिति पूवेमेवोपपादितम्‌ ॥ 


` अविद्याकायस्यापि घटस्य तत्र स्थूलावस्थग्रदात्मना परिणामस्यापि 
न स्वरूपतोऽविद्याया अनुवेधः, किन्तु यद्‌।तमना परिणामित्वम्‌ , तदा- 
तमनेव प्रतीतिः, यथा घटस्य मद्‌ घट इति मृदात्मनेव, नाविद्यास्मना, 
इति व्यावहारिकस्थलेऽपि र्थूल-सुक्ष्मावस्थाभेदेऽपि स्थूलावस्थायां 
नोभयायुवेधः । एकरूपेण नाम-रूपासना सामान्यादुवेधस्तु मूलाविदया- 
या अपि तत्र वतेत एव । अत एवोक्तम्‌- 


“अस्ति भाति भियं रूपं नाम चेत्यंशपव् कम्‌ । 
आद्यं अयं ब्रह्मरूपं जगद्रूपं ततो दयम्‌ ।" 
इति । अत एव तत्राव्यन्तमसतं इव न नाम-रूपोभयाभावः | अयमेव 
न्यायः-शुक्तिरूप्यादिस्थलेऽपि, यत्रावियेव तूलाविद्याख्या स्थूलरूपा- 
नपेन्ता ज्ञान-विषयोभयोप।दानम्‌। तच हि तद्धिषयेदंमादमना नाम-रूपात्मक 
-रजतात्मना च भानम्‌ । अत्र तदुपादानाविदयारूपं विषये ज्ञाने 
च न भासते, यतस्तत्राधिष्ठानतावच्छेदकेदं तादासम्येन रजतस्य तदाकरा- 
रान्तःकरणव्रत््यभेदेन रजताकारवरत्तेश्च भानम्‌ ॥ 
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इयमेव नीतिः - प्रमाठ्चेतन्याभेदेन प्रव्यक्षतादशायां घटस्यापि, 
इति नाम-रूपात्मकरजतास्मना भातस्य, भासमानस्येदंतादात्म्यापन्नस्य वा 
रजतस्य कथं वाऽसत्त्वम्‌ , यनेदंपदाथेस्य सत्त्वेन रजतस्यासत्वेऽपि तदु- 
पादानता शुक्तिरूप्यस्य, तद्‌ दृष्टान्तेन घटादे न स्यात्‌ । यत्त॒ व्यावहा- 
रिकस्थले घटादीनां ज्ञानम्‌ , तत्रापि कारणावस्थासिन्नतस्स्थूलावस्थाऽन्तः- 
करणपरिणामतवेऽपि तदात्मना मूलाविव तवराप्युपादनम्‌ ; 


“कायांत्मना तु नानाखमभेदः कारणात्मना ।।“ 


इति न्यायात्‌ । सर्वत्र जन्य-जनकभावो रूपभेदेनेव- 
कार्यरूपेण जन्यत्वम्‌ , तस्येव कारणात्मना नोत्पत्तिः, विनाशो वा धिना 
तत्त्वसाक्तात्कारम्‌) अमुमेवाथेमसिसन्धाय गोडपादाचायांणामजातवादः- 
सद्धवेन हयजं सेम" इति ॥ 
एतेन-श्रमस्याविद्यानुवेधाद़पादानत्योग इति-परास्तम्‌; साक्षि- 
चेतन्याध्यस्तस्य रजतादेः प्रातिभासिकवेन तु नाज्ञानादुवेधः केवला- 
विद्योपादानवेऽपि ॥ 


अत॒ एव ॒ब्रह्मसान्ताकारदशायामविद्यायाः सकार्यायाः स्वरूपतो 
बाधादविद्ायाः, तत्कार्याणां चासव्यतम्‌ ; यथा शुक्तिरूप्यादौ; अन्यथा 
शुक्तिरूप्यादिज्ञानस्यापि विषयापहारलन्तणवाधा भावात्‌, सव्यविषय- 
कत्वापत्तिः, न चेष्टापत्तिः; अपसिद्धान्तात्‌॥ 


एतेन--तत्त्व वेद्कस्याप्यन्तःकरणध्रन्तिरूपस्थ ज्ञानस्याखण्डाकारस्या- 
ऽऽविद्यकत्वमपि- व्याख्यातम्‌ ; तच स्थूलावस्थान्तःकरणपरिणममात्रत्वेऽपि 
ज्ञानस्य, विषयस्यानाविद्यकत्वेन तत्त्व वेदकत्वोपपत्तेः ॥ 


न दहि तूलखविद्यापरिणामस्थल इव विषय-तदाकारव्रत्त्योरेकसत्ताकतवं 
नियतम्‌ । विषय-तदाकारव्रत्त्योरनात्मस्थर इवेकोपादानक्लाभावात्‌ । यत्र 
हि ज्ञानमविद्यापरिणामरूपमेव ब्रह्मविवतेमपि सन्तं विषयीकरोत्यावरणा- 
वस्थायाम्‌, त्रैव वत्तः परमार्थगस्याऽतन्वावेदकत्वम्‌ । न च ब्द्यज्ञान- 
मन्तःकरणपरिणामोऽपि तथा; अन्तःकरणव्॒त्तेरज्ञाननिव॒त्तिमात्र॑॑द्यत्र 
व्यापारः, न तु भासकत्वमपि । अतोऽखण्डाकारव्र्तिः, स्वविषयाज्ञाननि- 
बर दयुपलन्तितत्रह्यविषयकापि नाज्ञानपरिणामं विषयमवगाहते । 
इदमेवाभिग्रेत्योक्तम्‌- 


६० अद्धेततत्वसुधा 


“फकव्याप्यत्वमेवास्य शाखकरद्धिनिराकतम । 
ब्रह्मण्यज्ञाननाशाथं वत्तिव्याप्यत्मिष्यते ||” 


इति । सति चेवमेतावन्तं कालं रजतमभाद्‌ इति प्रातिभासिकरज- 
तानुसन्धानमपि व्याख्यातम्‌ ॥ 


तदा हि रजतमनिवेचनीयतया ज्ञायते; वाधात्‌ पूवेमिदं रजततादा- 
म्यापन्नमभात्‌ । वस्तुतस्तु न तत्‌ तादास्म्यार्हम्‌ ; बाधितत्नादिति दि 
तस्यारयः ॥ 


अयमेव न्यायो जीवन्मु क्तानाम्‌ , स्थितप्रज्ञानां वा समाधितो व्युट्था- 
नदशायाम्‌ । अत एव जीवन्सुक्ता- 


न भूमिने तोयं न तेजो न वायुः 

` नै खं नेन्द्रियं वा न तेषां समूहः । 
अनंकान्तिकत्वात्‌ सुपुप्व्येकसिद्ध- 
स्तदेकोऽवशिष्टः शिवः केवोऽहम्‌ ॥ 


इत्यलुभवन्तोऽप्यज्ञानसंस्कारवशाद्‌ मिध्यात्नि्णैयेऽपि व्यवहर 
न्त्यविद्याया वित्तेपशक्तिमात्रेण, येषां केवरं नाममाच्रात्मना शशश्चङ्गा- 
दिवदविद्यापरिणामन्रत्तिमात्रेण बाधितानामभ्यनुवृत्तिमात्रम-यावदभ्रा- 
माण्यज्ञानानास्कन्दिति-पटुतमसंस्कारसहित-भ्रमव्याप्यभुज्यमानादष्टाभावस- 
हिततत्त्वसाक्षाकारम्‌ , यावसप्रारब्धकर्मोपभोगं वाऽनिवेचनीयमपि रजता- 
दिकमिवाभावविलक्षणतया सदिव प्रतीयत इति वा वस्तुस्थितिः । “असदे- 
वेदं र्जतमभाद्‌"” इति तु रजतस्य बाध्यत्वमेव गोचरयति, न त्वत्यन्ता- 
सत्त्वम , तच्छतं वेति पूवैमेवावेदितम्‌ -यथा तु स्फटिको खोदित आसी- 
दिति। न च लोहित्यं स्फटिकगतमसत्‌। सवथा तु न तत्रासत्तवभ्रतीतिः › 
किन्तु वाध्यत्वप्रतीतिरेव, इति नाविद्याया खक्षणासंभवः, येनाविदया- 
तत्कार्यान्यतरत्वमिथ्यात्वप्तोऽपि नावसरेत्‌ ॥ 


अविद्यायां प्रमाणाभावः । 


[द्वेतब।द्‌;] न केवलं रच्तणासंभवः, किन्तु भमाणमपि नाविदयायाम्‌ । 
देवदत्तश्रमा, तस्य प्रमाप्रागभावातिरिक्तानादिष्वंसिका ; प्रमात्वात्‌; 
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अविगीतग्रमाबदित्यनुमानं त-घटोऽयम्‌, तदूघटभ्रागभावातिरिक्तानादि 
निवर्तकः, घटत्वात्‌ , घटान्तसवदित्याभाससाम्यादप्रमाणम्‌ ॥ 


विगीतो श्रमः, एतज्जनकावाध्यातिरिक्तोपाद्‌नकः „ विभ्रमलात्‌ 
संप्रतिपन्नवदित्यनुम।नमप्यनादित्व-प्रमानिवत्य॑त्रयोविरोधादभ्रयोजकम्‌ । 


देवद्त्तप्रमा, न देवदत्तगतेतत्प्रमाप्रागभावातिर्किनादिनिवतिका, संप्रति- 
पन्नवदिति सस्प्रतिसाधनता चात्र । इदं सवेम्‌- 


''देवदत्तप्रमा तस्स्थप्रागमावतिरेकिणः॥ 
अनादेष्वेसिनी, मात्वादविगीतप्रमा यथा 1 
इति चिस्युख्यनुमानस्याथेतोऽनुवादेन निरासपरम्‌ ॥ 
विवरणाचार्याणामक्तानानुमानम्‌ । 
प्रमणज्ञानम्‌, सखप्रागभावव्यतिरिक्तस्वविपयावरण-स्वदेशगत-वस्त्व- 
न्तरपूवेकम्‌ , अप्रकाशितार्थप्रकारकतात्‌ ; अन्धकारे प्रथमोत्पन्नप्रदीप- 
प्रभावदिति विवरणकाराणामविदयाच॒म।नमप्यत एव परास्तम्‌ ॥ 
वियरणाचुमानसाध्पविदोपणङ्घत्यम्‌ । 
अच्र॒दृख्प्रयोजनमेवम्‌-ग्रम।णज्ञानं वस्वन्तरपृवेकमिस्येतावन्मा- 
त्रोक्तौो स्वप्रागभावेन सिद्धसाधनं स्यादिति स्वप्रागभ।वन्यतिरिक्ते 
विशेषणम्‌ । तथापि सख्प्रागभावव्यतिरिक्तस्वसामग्रीपूवेकत्वमादाय 
सिद्धसाधनवारणाथम्‌-स्वविषयावरणेतिपदम्‌ । तथाप्यदृष्रेन सिद्धसाधन 
वारणाथं स्वनिवरस्येतिपदम्‌ , अथान्तरनिव्रत्तये, अत्माश्चिताज्ञानसिद्धये 
च स्देदागतेतिपदमित्ति विवेकः । वस्त्वन्तरं तु ज्ञानविषयविषयम- 
ज्ञानम्‌ । अज्ञाततया अज्ञानसिद्धयधीनत्वाद्‌ न तया सिद्धसाधनम्‌ ॥ 


अत्र स्वविषय।वरणत्वं स्वसत्तादशायां कार्याँनुत्पत्तिप्रतिबन्धकत्वम्‌ । 
तत्तु स्वप्रागभवे, अदृष्टे, सामग्याम्‌ , अज्ञाने च वर्त॑ते, इति स्वप्रागभावम्‌ , 
स्वोत्पादकादृष्टम्‌ , स्वप्रतिवन्धकादृष्टम्‌, विषयगतमज्ञातत्वं च॒ व्युद्‌- 
सितुं साध्ये विरोषणानीति केचन ॥ 


प्रागभावनिवृत्तेः भ्रमातोऽन्यत्वमते भ्रमाणज्ञाननिवत्य॑त्वं॑तस्यापि । 
तत्राृष्टस्य फरनार्यत्वेन, प्रमाणज्ञानप्रतिबन्धकादृष्टस्य प्रमाणज्ञा- 
ननाश्यत्व त्‌ भ्रागभावव्यतिरिक्तत्वाच्चाटृष्टेन, सिद्धसाधनता मा भूत्‌ , 
इतिः स्वविषय।वरणेति । अदृष्टं त्व।स्मगतत्वेन विषयदेशगतत्वाभावात्‌ 


६२ अदधेततच्वसुधा 


तस्योत्पादानुकरख्तवेन स्वसत्तायां कार्यानुत्पादप्रयोजकत्वामावाच्च न 
स्वविषयावरणम्‌ । प्रमाणज्ञानप्रतिवन्धकाच््ं तु यद्यपि स्वविष- 
यावरणम्‌, स्वदेशगतम्‌, सखप्रागभावन्यतिरिक्तं च; तथापि 
न खनिवत्येम्‌ ; प्रतिवन्धकनिवृत्त्यधीनतात्‌ कार्योसपत्तेः, कार्यनादयत्ा- 
भाव्रा्ेति खनिवत्येपद्मिति तु निप्कषेः ॥ 


विवरणायुमाननिरासः । 


न चप्यनेनाुमानेनाज्ञानसिद्धिः; अज्ञानविपयाज्ञानानभ्युपगमेन।न्तः- 
करणवृत्तज्ञानलक्लणप्रमाणानां तथाविधवस्तुपूवेकल्वाभावेऽपि देतोस्तत्र 
सद्ध।वादनेकान्तिकखात्‌ । सुखादिप्रमायामपि तस्य व्यभिच।रः; तस्या 
अपि प्रमाणज्ञानत्वात््‌ स्वनिवत्य॑पदेनैव तद्र याव्त्तेर्व्य्थ॑प्रागभाव- 
व्यतिरिक्तेतिविशेषणम्‌ । न हि भावः स्वप्रागभावनिवतंकः, किन्तु 
तदुत्पतन्तिरेव तन्निवर्तिका ॥ 

` अत्र वस्त्वन्तरपूवेकत्वे किं वस्त्वन्तरं सत्यं विवन्ितम्‌ ? उत!निवेच- 
नीयम्‌ ? आये सिद्धसाधनम्‌ । द्वितीये स।ध्यविकटो दृष्टान्तः । अवि 
दोषितवस््वन्तरपूवैकत्वमात्रे सध्ये त्वप्रसिद्धविशेषणता, प्रमाणिका- 
प्रामाणिकसाधारणस्याप्रामाणिकल्त्‌, अनि्वैचनीयस्य केनापि 
प्रमणिनप्रमितत्वात्‌। न । हि शश विषाण-गोविषाणयोर्विपाणल्वं समानम्‌ । 
ज्ञानप्रतिवन्धकस्य पापस्य सिद्धतया सिद्धसाधनं च,; ज्ञाननिवत्यंत्वात्‌ । 
तस्यापि- 


“अग्निचित्‌ कपिला सत्रं राजा भिष्मेहोदधिः। 
दृष्टमात्राः पुनन्त्येते तस्मात्‌ पद्येत नित्यशः ।} 


, , “सेतुं दृष्टवा ब्रह्महत्यां व्यपोहति ॥” इत्यादिस्मरतौ सेव्वादिदशेनस्य 


हि 


तन्निवतेकत्वान्नानात्‌ ॥ | 


एतेन-सेवदशेनेन युगपदज्ञान-्रह्महत्ययोर्निघ्रन्तिरिति- परास्तम्‌ ; 
अचराज्ञानपदेन ब्रद्याज्ञानं विवत्तितम्‌ , उत सेत्वज्ञानम्‌ । आये न समान- 
विषयकत्वम्‌, न वा ब्रह्महत्यामाद्रस्य तन्निब्तत्य। सह निवरत्तियुंक्ता ; 
अन्ञाननाशेन तस्रय॒क्तानां स्वेषां पुण्य-पापादीनां निच््त्य।वद्यकतया 
सेतुद्शीनेन ब्रह्महत्यामा्ननिद्त्त्ययोग(त्‌ › तेनेव युक्तत्वापत्तेश्च । द्वितीये 
ल॒ सेठुदशेनस्य . ब्रद्महर्यापापमतरनिवतेकस्य सेतुदशेन्रागमावनिवतं- 


उपोद्घात; ६३ 


कत्वेऽपि. तदेशगतत्वाभावात्‌ । न दि सेतुदरननिवर्व्या ब्रह्महत्या सेतौ 
वतेते, सेतोरावरिका वा! सर्वधा नोक्तानुमानेन ज्ञानप्रतिवन्धकपाप- 
साधनम्‌, तेन सिद्धसाधनम्‌, अथान्तरं वा ॥ 


अज्ञाताथप्रकाशकत्वमप्रकारिता्थगोचराप्रकाशविरोधित्वे सति प्रका- 
रकपद्वाच्यत्वम्‌ , अप्रकाराविरोधिप्रकाशत्वं वा पन्ञदृष्टान्तसाधारणम्‌। 
न च चष्ुःसन्निकर्पादौ तदुभयमपि । तच्र प्रथसे हेतौ प्रकाशकपद्‌- 
वाच्यत्वमाच्नस्य विवत्तायां प्रकारकपद्वाच्ये कस्मिश्चन पुरुषे व्यभि- 
च।रव।रणाथं विशेषणम्‌ । अधिकमन्यत्र । 


एतेन-पूर्वो पत्तिप्रविवरणायुमाने दहेत्वसिद्धिरपि--व्याख्याता । 
अप्रकारिताथग्रकाशक्त्वं हि तत्र हेतुः । तद्धि किमज्ञाताथेज्ञपकत्वम्‌ , उत्‌ 
ज्ञताथेज्ञापक।प्यायकत्वम्‌ , आहो ज्ञानतम्‌ ॥ 


नयः; चक्चुरादिसन्निकर्षे व्यभिचारात्‌ , दृष्टान्तस्य साधनविकट- 
त्व।त्‌ , प्रम!णज्ञ।ने पक्तेऽज्ञतार्थज्ञापकत्वायोगाच ॥ 


न द्वितीयः; तद्धि ज्ञानदेतसदकार्त्विम्‌ । न -च ज्ञाने ज्ञानदेतु- 
सहकारित्वमस्ति । दृतीये तु साधनविकल दृष्टान्तः ॥ 


बिरोधिसन्निपातासन्निपातौ दहि तत्सामग्रीसमवधानाधीनो, 
नानादिभावसादिप्रयुक्तौ; अन्यथा सादीनां सादिववेन स्वेदा विरोधि- 
सन्निपातापन्नतयाऽऽतलाभ एव न कायेंसामान्यस्य स्यात्‌ ॥ 


अविद्यायां छक्चषण-प्रमाणोपपत्तिः । 


[अद्धेतवादः] अविद्यायां प्रमाणमप्यत एव व्याख्यातम्‌) विगीतं देवदन्तनिष्ठं 

प्रमाणम्‌ , स्वप्रागभावातिरिक्तानादिनिवतेकम्‌ . प्रमाणत्वात्‌; यज्ञदत्तगतप्र- 
माणज्ञानवदित्यच्मानस्य तत्र भ्रमाणत्वात्‌। न च विवादपदम्‌ , अनादे भविस्य 
न निवर्तकम्‌ ; पदार्थत्वात्‌ ; घटवदिव्यनेन ससरतिसाधनमः ; यद्यत्रानादि- 
भावस्य यस्य कस्यचिदनिवतकत्वं बोध्यते , नर्हिं सत्ताजाव्यादि भावानि 
वतैकतेन सिद्धसाधनम्‌ । यदि तूभयसंप्रतिपन्नानादिभावव्यतिरिक्ता- 
न।दिभावस्य, अभावविलक्तणस्य वाऽनिवतेकत्वं साध्यम्‌ , तर्हि परस्याप्रसि 
द्वविशेषणता, संप्रतिपन्नजाव्यादिपद्‌ार्थातिस्क्तान दे मांवस्याभावविखच्षण- 
स्याश्रसिद्धत्वात्‌ इत्यदिना चित्सुखाचार्यैरेव सत्परतिपन्तो निरस्तः ॥ 
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विगीतो भ्रमः, एतजनकाबाध्यातिरिक्तोपादनकः, विभ्रमत्वादित्यनु- 
मानमपि भ्रमोपादानाज्ञानसाधकम्‌ । न चात्र चेत्रेच्छा, एतल्नकावाध्या- 
तिरिक्तोपादानिका, इच्छात्वात्‌ ; मेतरेच्छावदित्याभाससाम्यम्‌ , तत्रोक्त- 
विधान्तःकरणोपादानकत्वमाद्‌।य सिद्धसाधनात्‌ । न च भ्रमेऽप्यतिप्रसङ्कः; 
श्रमस्य।विद्याव्रत्तिव्वेनान्तःकरणव्रत्तित्व(भावात्‌ ॥ . 


'एतेन-अयं घटः, एतद्भटप्रागभावातिरिक्तानादिनिवतेकः, घटत्वात्‌ ; 
घटान्तरवदित्याभाससाम्यमपि--प्रव्युक्तम्‌ ; टृष्टन्तसम्प्रतिपत्तेः । न हि 
चटान्तरं तस्परागभावातिरक्तनादिनिवतेकं दृष्टम्‌ । यथा च[नादिमावसं 
नानिवर्स्यत्वप्रयोजकं चेदपि नाज्ञानानिव्रन्तिः, तस्य भावाभावविखन्ञषण- 
` त्वात्‌ , तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ । तच्तवप्रदीपिकोक्तप्रतिसाधननिर।सोऽप्यत्रा- 
नुसन्धेयः .॥ 


अविद्यायां विवरणाुमानसमर्थनम्‌ । 


विवादपदं प्रम।णज्ञानम्‌ , स्वप्रागभावव्यरिक्त-स्वविषयावरण-स्वदेश- 
गत-स्वनिवत्यं-वस्त्वन्तरपूर्वैकम्‌ , अप्रकादिताथैग्रकाशकत्वादिति विवरण।- 
जुम।नमप्यज्ञाने प्रमाणम्‌ ॥ 


तत्राद्रेतसिद्धयभिमतानि दट्प्रयोजनानि तु-विवाद्‌पदं प्रमाणज्ञानमिति 
पक्षेप्रमाणपदङरव्यं खख।दिभ्रमायाः, साक्तिचेतन्यस्य च पत्तत्वव्यावृत्तिः, 
धर्म्यो प्रमाया इदमाकारात्तेवारणाय विव।दपदम्‌ । तस्याप्यज्ञाननि- 
वतेकत्वे तु विबादपदवेयथ्यंम्‌ । प्रागभावन्यतिरिक्तेतिपदे भ्र क्पदभ्रयोजनं 
बितथमेवः; ध्वंसमादायाथान्तरस्या प्रसक्तेः ॥ 


यद्यपि ज्ञननिवर््यतवेनेव प्रागभावस्य वारणम्‌; तथापि प्रमात्वेनेव 
निवतकत्वमिति सूचनाथं भ्रागभावन्यतिरिक्तेति । आवरणत्वं च तत्र व्य- 
वहारविरोधित्वरूपं प्रागभवे, प्रतिवन्धकादृषटे, समम्यां सवेत्राविरशिष्टम्‌ । 
जडेऽप्यस्ति प्रकाशत इति व्यवह्‌[रविरोधित्वमज्ञानस्य वतेते; अन्रियमाण- 
चेतन्य।वच्छेदकत्वेन तु तस्यावरणम्‌ , वृत्तिरूपज्ञानस्यान्तःकरणाभितस्यापि 
चिद्‌श्रितत्वनियम।दन्तःकरणस्यतद्‌ द्राराव्रत्तेरप्यात्माश्रयत्वमिति स्वदेरागत- 
त्वम्‌. । अभाव।नावरकत्वे तु स्वविषयाबरण-स्वदेशगतस्वनिवत्य- 
वस्त्वन्तरपूवेकमित्येव स।ध्यम्‌ ॥ 


अत्र भ्रमाणपदश्रयोगेण सा्िज्ञानस्य सुखादिज्ञानस्य च वारणमद्धेत- 
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तिनो मन्यन्ते । न हि सुख।दिभ्रमा प्रमाणजन्यप्रमा नाम । ज्ञानत्वमाच तु 
तस्य । विवादपदमिति विवरणे प्रयोगात्‌ सवेदोषनिरासः । एवमन्तःकरण- 
वृत्तिरूपस्यापि ज्ञानस्य चेतन्येऽन्तःकरणत।द।त्म्याध्यासेन तद्ध्मस्याप्य- 
ध्य[सादत्मगतत्वमनपोहम्‌ । जडस्य यद्यपि नाज्ञानाश्रयत्वम्‌ , अज्ञान- 
विषयत्व बा 


आश्रयत्-विषयव्वभागिनी निर्विंभाराचितिरेव केवला ! 


इति संत्तेपशारीरकोक्तेः; तथापि चेतन्यावच्छैदकतय। “अस्ति भातीति 
उयवहारप्रतिवन्कत्वरूपमावरणमस्तीति न दोपः, इति घटादयन्तःकरण- 
वृत्तीनामपि- ` चेतन्यावच्छेदकसेन जडव्यवहारप्रतिवन्धकावरणनिवर्तं 
कत्वाद्‌ न तत्रानकान्त्यम्‌ । स्वनिव्येत्वमित्यत्र स्वपदेन जन्यप्रमायां 
एव विवक्तषणात्‌ जायमानं ज्ञानमेव निवतक्रसेन विवक््यते, इट्युत्पदयय- 
मान।वस्थज्ञानस्याज्ञारनिवतेकत्वं न विरुद्धम्‌ । एतन्मानगम्यत्वम्‌ , मान 
गम्यत्वं चन व्याहतम्‌ । फटव्याप्यत्वाभावेन वृत्तिव्याप्यतामाच्रेण तव्राजु- 
मानश्रवृत्तिरिति न युक्तम्‌ ; अज्ञानस्य बृत्तिग्याप्यतानङ्गीकार।त्‌ । न च 
प्रमाणनिवर्स्यत्वस्य प्रमाणगम्यत्वेन व्याहतिः ; प्रत्यभिज्ञाप्रमाणनिवत्य॑स्य 
संस्कारस्य प्रमाणगम्यत्वात्‌ , उन्तरज्ञ।ननिवतभस्य पूवेज्ञानस्य, विषयदोष- 
दृशननिषर्त्यस्य रागादेः, सेतुदशनादिनिवत्यंस्य पाप-विषादेश्च म।नगम्य- 
त्वेन व्यभिचाराच्च ॥ 


3 

एतेन-स्वदुक्तमथं न जानामीत्यतुभवोऽपि भावरूपेऽज्ञानेऽ- 
थापत्तिविधया प्रमाणमिति-- व्याख्यातम्‌ । तथादि- किमत्र सर्वानु- 
वादेन व्यवहारः, किं वा सामान्यतः । नाद्यः; त।दराव्यवहारस्येवांभाव्‌।त्‌ , 
भवे वा तदुक्तं न प्रमाणं जानामीत्येवम्परतयोपपत्तेः, प्रतिवादिवाक्या- 
दधिगतार्थस्याचुवादपुरस्सरं प्रमाणाभावेन निरसनदशेनात्‌ । न च त्वदुक्ते 
प्रमाणज्ञानं मम नस्तीत्यस्य विरिष्टविषयकज्ञानस्य प्रमाणत्रत्‌ 
तद्विरोपणतयाऽथंस्यापि प्रमणिनाधिगमात्‌ स्ववचनव्याघातः; एतस- 
माणज्ञानस्य प्रमाणाभावविषयत्वेऽपि तदथस्यानेन प्रमाणिन।थ- 
ति विरोष।नवगमात्‌ , विदोषस्याप्यधिगम।नधिगमयोः पूर्वोक्त 
निघरत्तः ॥ 


९ ~ 
ने च तदुक्तमथं न जानामीति सामन्यतो व्यवह।रः; सामान्या 


६8 अद्ध तततत्वसुधा 


लुवादेन विशेषानधिगमेऽपि “अस्ति करदिचद्धिशेषः इति सामान्यतो 
ज्ञातत्वात्‌ । अतो न भावरूपाविदयायां किमपि प्रमाणम्‌ । यथा सामान्या- 
कारस्य ज्ञातत्वादेव न तदवच्छिन्नज्ञानाभावविषयकत्वम्‌ ; विरोषा- 
कारस्य त्वज्ञतत्वात्‌ तद्धिषयकन्ञानरूपप्रतियोगिनोऽज्ञनेन विरोषविषयक- 
ज्ञानाभावोपपत्तेः, भ वरूपाज्ञनवादेऽपि तद्धिशोषावच्ढिन्नाज्ञानं प्रति 
तत्सामान्यस्येव हेतुत्वात्‌; अन्यथा--भावरूपाविद्यावादेऽपि किं 
पूवैमर्था ज्ञातो न वेति प्रश्नायोगः । सामान्यतः, विशेषतो वा विष्यज्ञाना- 
भावेऽपि साल्तिणापि तद्धानायोगात्‌ । ज्ञातेऽथं तद्वच््छिन्नचेत- 
न्याज्ञानायोगात्‌ अवच्छदकाज्ञाने तद्वच्छिन्नज्ञानायोगेन त्वदुक्तमर्थं 
न जानामीति व्यवहारायुपपत्तिभांवरूपाविद्य।वादेऽपि समाना; इतिं 
समदोषवत्त्वादू न पयुंयनुयोगावकाराः ॥ 


अस्तु कथद्वन साक्तिणा भानमवच्छेदकस्यावच्िन्नस्योभयस्य वा; 
तथापि साक्िसिद्धस्य न व्यवहाराहत्वम्‌ ; अन्यथा-परमतेऽपि निव्याती- 
न्द्रियवृत्तो सत्यामपि चेतन्यविषयकवेनाज्ञानानिघ्रत्तेः सुखादौ वृत्त्य- 
भावेऽपि चेतन्यविषयत्वेनाज्ञानादर्शनाच्ान्वय-व्यतिरेकाभ्यां स्ति- 
चेतन्यस्येवाज्ञानविरोधित्वेन साक्तिभास्यत्वेऽज्ञानविषयकसंशयाभावाद्‌ 
न प्ररनोपपत्तिः ॥ 

न च साक्षिभास्येऽपि जिज्ञासा संभवति; प्रमाणजन्यघृरत्त्यभावदशायां 
साक्षिणोऽपिं प्रमाणत्वात्‌ ततो भाने जिज्ञासाया असंभवात्‌ | 


, अत एव साक्षिभास्ये सुखादौ न “सुखं न जानामीति व्यवहारः; अन्यथा 

साक्षिणेऽज्ञनाविरोधित्वे सुखप्रतीतिदशायामपि सुखं न जानामीति प्रती- 
त्यापत्तिः, इति साक्षिसिद्धे प्रमाणजिज्ञासा निष्फला । अयं च परमते 
सामान्यतः सिद्धे विशेषज्ञानायालवादः एव । सामान्यतः साक्षिसिद्धस्य 
विशोषप्रमाणजिज्ञासाऽस्य तत्त्ववादिमतेऽपि । तस्मान्नावि्य। निरूपणगोचर- 
तामर्हति, इति कुतस्तत्का्यम्‌ ? कुतस्तरां चाविद्या तत्का्याँन्यतरत्वरूपं 
मिथ्यात्वमपि ॥ 

अभावस्यावरकत्वायोगाद्‌ जीवस्वरूपभूतानन्दायावरकत्वन्यथानुपपच्या 
भवरूपमेवान्चानम्‌ । भावरूपाज्ञानस्यावरकत्वे तु- 


कमांणि पूक्ष्मदेहं च जायमाना हरेट दिः ॥ ५ 
रक्तिं सखात्मसन्नष्ठां गुणान्‌ सच्वादिकानपि।॥। 
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““दृहेदि"व्यादिप्रमाणान्यचुसन्धेयानि । अनेन हि यद्यपि प्रकृतिगत- 
गुण-कर्म-सृक्ष्मदेहानामज्ञानत्वं सिद्धान्ते भ्रतिवादयते; तथपि स्वमतसिद्धः 
स्थापनम्‌ , परसिद्धेदषणमिति भगवत्पपादोक्तत्वात्‌ परमतसिद्धेरदरेत्रक्रिया- 
मात्रनिरसने साम्यमेव प्रायेण, विदोषस्स्वावततया न तत्र विवर्तोपादान- 
त्वम्‌; अनादित्वात्तस्या न निच्र्तिच्च । ईेदर्वरेच्छया तु तदावरणराक्ति- 
मात्रविनाशः, सोऽपोदवरेच्छया, न तु तत्सखरूपसाक्षात्कारेणेति । 
अधिकमन्यत्र ॥ 

अन्ञानाभावत्वनिरासः । 


[अद्रेतवाद्‌ः | प्रमाणज्ञानस्य तसप्रागभावातिरिक्तानादिनिवतेकत्व पूर्वै- 
मुक्तम्‌ , वस्सन्तरं चात्र ज्ञननिवत्येतया विवक््यमाणं न परातिभासिकं 
भवितुमर्हति ; तथाते तस्य विपय।वच््छिन्नचेतन्याभिताज्ञानकार्यत्वापत्त्या 
अआत्मविषयत्वात्मगतत्वात्माबरणत्वादयसंभवात्‌ , अन्यथाऽवच्छिन्नचेतन्या- 
भ्रितत्वे घटादिप्रातिमासिकत्वाद्यपत्तिः । सत्यत्वं तु व्यावहारिकत्वेनेष्टम्‌ , 
पारमार्थिकं ज्ञाननिवर्त्यतेनेव परास्तम्‌ । ज्ञाननिवत्येत्वं द्यधिष्ठानतत्त्वसा- 
ज्ञातक।रनिवर्त्यत्वरूपं न।सत्यलं विनोपपद्यते, इत्यन्याथँरपि स्वनिवत्यै-स्व- 
विपयावरणादिपदेरेव सत्तव।सत््वौद्‌।सीन्येन सदसद्धि रत्तणमेव वस्त्वन्त- 
रमत्र सिद्धं भवति ॥ | 

अविद्यानुमानदष्टान्तसमर्भनम्‌ । 


एतेन-टृष्टान्तोऽपि-व्य।ख्यातः । सत्वासत््वौदीसीन्येनोक्तविशेषण- 
विरिष्टवस्तुमा्रसाधने तातयोात्‌ , तस्य च दृष्टान्तेऽपि सत्त्वात्‌ । अथवा- 
इयं शक्तिरिति प्रमायां स्वप्रागभावव्यतिरिक्तस्रविषयावरण-स्वदेशगत- 
स्निवत्यं-तू खाज्ञनपू्वैकत्वं दृष्टम्‌ , इति सेवात्र दृष्टान्तो भवतु ॥ 


असत्ल्यातिस्तु निरस्तेव । इदं रजतमित्यत्र प्रातिभासिक-न्यावहारिक- 
साघारणमेव रजतशब्दवाच्यं प्रतीयते ; अन्यथा रजतार्थिनस्तदपेत्तय। 
्रवृत्तिर्न॑स्यात्‌ । सादरयात्‌ श्रवरृत्नतिस्तु र्जतत्वरूपसमानधम- 
कल्वादेव । शङाविषाणत्वमपि प्रातिभासिक-व्य।बह्‌ारिकस।धारणमेकमेव । 
अत्यन्तासति तु शराविषणि न विषाणत्वं वतेते, येन तस्य गोविषाणस- 
धारण्यं स्यात्‌ ॥ 


ज्ञानप्रतिबन्धकं पापं तु तन्निव्रत्त्यनन्तरमेव ज्ञानस्योत्पादकम्‌, न 


&८ अद्धेततत्वसुधो 


ज्ञाननिवत्यैम्‌ , न तरां चाधिषछठानतत््वसात्तात्कारनिवत्येम्‌ ; समानविषयक- 
त्वेन॒ दह्यधिष्ठानज्ञानस्याज्ञाननिवतेकत्वम्‌ । तच्चोपहितान्याविषयकत्वे 
सद्युपदित्तविषयकत्वम्‌ । न च पापमज्ञानवदू व्रह्मविषयकम्‌ , ब्रह्मोपाधितया 
वा बन्धकारणम्‌ , इति न पपेनाथांन्तरता ॥ 


` यद्यपि सुखादिश्रतिवन्धकं पापं नरकोरपादकादिराक्तिविरिषटं ब्रह्मह- 
त्यादिकं सेतिकतेव्यताकसेतुदशनादिभ्रायदिचत्तम्‌ तत्प्रयुक्तनर- 
कोपाद्‌ दिशक्तिमात्रं तस्रयुक्तव्यवहारभ्रतिवन्धक्राश॒द्धि वा निवर्तयति, न तु 
पापम्‌ ; त्रह्यत्यादिपपस्य॒सेतुद्शंनकालेऽभावात्‌ तस्रयुक्तदषटस्येव 
च॒ सत्त्वात्‌ इत्यदृष्टविदोषगतराक्तिविरोषनिवतंकत्वं न टृषटटविधया 
संभवति, इति सेतदशन।दिकमपि न केवख्दुर्शनत्वेनेव पाप- 
निवतेकम्‌; किन्तु पूर्वत्तिराङ्गसहितसंख्याविशोपपरिमितस्तान-भाय- 
रिचतत्तसामान्योपयोग्युपवास-सुण्डन-दोमविशेषादिविदिष्टेनेव रूपेण, इति 
सेतुदशनमात्रेण दृष्टविधय। न पापनिध्रत्तिः, इति ज्ञानत्वेन सेतुदीनस्य न 
पापनिवतैकत्वम्‌ ; अन्यथा तदङ्गविध्यादिवेय्यांपातात्‌ 1 न चाधिषएठान- 
ज्ञानवेन, प्रमाणाजन्यज्ञानववेन वा; ब्रह्महत्यादेः सेतुदशंनसमानविपयत्य(- 
भावात्‌ , भ्रायश्चितनिवत्य॑पापस्य सेत्वाबरकत्वाभावात्‌, सेतुदेशगतत्व{भा- 
वाच ज्ञानभ्रतिबन्धकपापेन, संतुद्शंननिषत्यंपापेन च सिद्धसाधनवारणम्‌ ॥ 


अज्ञानस्य ज्ञानाभावङ्पत्वे न्यायरत्नदीपावल्याश्यपरीक्षा | 


वेदान्तिनां स्ववस्थाविरोषसंभिन्नभावरूपाज्ञानसंवेदनादेव सुप॒प्तय- 
वस्थायां तद्धिरुदरस्य ज्ञानस्य तत्सामम्रयाश्चामावालुमानं न विरुध्यते । 
यद्यपि - न्यायरत्नदीपावठीकारमतं चित्सुख्याऽप्येवमेव निरस्यते, इति 
तद्र[क्यानामेवात्रातुवादः; तथापि ज्ञानाभावो नाज्ञानभिति सिद्धान्ते 
चित्सुख्यापि न विप्रतिपद्यते ॥ 


न्य।यरत्नदीपावल्याशयस्तु--अज्ञ।नसाधकमनुमानमभाववेलन्तण्यं स- 
धयितुमेव, न त्वज्ञानस्वरूपं स॑धयितुम्‌ । साक्तिसिद्धे तत्र प्रमाणानपेच्- 
णात्‌ । एतेन-तन्म(नगम्यत्वम्‌, प्रमाणागम्यत्वं च न व्याहतमिति- 
व्याख्यतम्‌ ; सात्तिभस्यमपि प्रम!ण।जन्यचरत्तिग्याप्यमेव । अज्ञ।नस्य 
फटव्याप्यत्व(भ वेऽपि चत्तिव्य'प्यत्वदप्यनुमानप्रमाणोपन्य।सः। अज्ञा- 
नस्य चुत्तिव्य।प्यतानङ्गीकारस्त ।केवलसाक्िवेद्यत्म्‌; न॒ श्रमाण- 


~ ॥॥1 


4 1 । | । । । | 
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॥ 


उपोदूघातः ६९ 


जन्यत्रत्तिमपेश््य, किन्त चत्तिमाच्रमनपेश््येति मताभिप्रायेण । न्याय- 
रत्नद्‌।पावखो त॒ स्षिभास्यानामपि व्रत्तिगम्यत्वमभिग्रेत्य, तत्तदाकार 

युपदहितं चतन्यमेव साक्तीति मतमाश्चित्य वा, यसरमाणनिवत्यं यत्‌ , तस्य 
ततप्रमाणविपयत्मित्यसिप्रेत्यव वा । न चखण्डाकारव्रत्तिनिवत्यंमन्ञान- 
मखण्डकारघ्रत्तेविपयः, इति न्यायरत्नदीप।वल्यपि मन्यते, अखण्डाकार- 
बरद्युपहितमज्ञाननिवतेकम्‌ , अविदयोपदितं लधिष्टानमिति तदीयं भ्रस्था- 
नम्‌। अतोऽज्ञानं साक्तिभास्यमपि प्रमाणेन साध्यमानं प्रमाणनिवत्म च 
न ज्ञानाभाव इति सुष्टृक्तम्‌ । चित्सुखी त्वत्र विवरणप्रस्थानमवलम्बते, 
न्यायरत्नदीपावटी तु भामतीप्रस्थानमिति विवेक्रः ॥ 


त्वदुक्तमर्थं न जानासीत्यनुभवेन ना्ञानस्याभावत्वम््‌ । 


एतेन-सखदक्तमशथं न जानीमव्यनुभवोऽपि भावरूपेऽज्ञने प्रमाणमिति 
व्याख्यातम्‌ । तथादि-चित्सखो-न्यायरत्नावल्योः-स्दुक्तम५ न जाना- 
मीत्यनुभवःन्यथानुपपत्तिरपि भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणमिति संमतम्‌ । अयं हिं 
व्यवह्‌।रोऽव्यन्तसुपुप्ते ज्ञायमानेऽज्ञायमाने चासं माव्यमानोऽज्ञानं गमय- 
ति। न च खदक्तमथ॑ प्रमःणतो न जान।मोव्येवंपरताऽस्य; सदक्तेऽथे मम- 
ज्ञनं न.स्तीव्यस्य विरि्टाथीज्ञानस्य मात्‌ तद्धिशेषणतयाऽथस्यापिं 
प्रमाणेन ज्ञातत्वाद्‌ न व्याघातापत्तिः ॥ 


एतदतिरिक्तप्रमाणज्ञानं खदुक्तंऽथं नास्तीति वदतो वचननव्याघाता- 
लुषङ्ग एव, अस्यापि ज्ञानर\ पूववदेव प्रमाणजन्यत्वात्‌ । न च सामान्यतः; 
विशेषाणां वहुलात्‌ › इति स्वदुक्तमथं न जानामीति व्यवहारालुषपत्ति- 


मावरूपेऽज्ञाने प्रमाणमेव ॥ 


वादावटी ह्यत्र चिरघुखीवाक्यान्येव-अस्ति कथिद्धिरोष इति सामा- 
न्यतो ज्ञानमिव्येतत्प्थन्तं पूरवैपक्तावसरे, सिद्धान्तावसरे च शब्दतोऽथेत 
श्चावदति । न दि विेषाकारस्यापि सामान्यतो ज्ञानेऽपि तद्विषयकन्ञान 
रूपम्रतियोगिनोऽज्ञने विशेषविषयकज्ञानाभावविषयकत्वं व्यवह्‌।रस्य; 
सामान्यज्ञनिन तद्विशेषज्ञानाभावानुपपत्तर्विशेषरूपेण विरोषज्ञानस्य भ्रति- 
योगिनोऽज्ञाने तदवच्छिन्नज्ञानाभावविषयकत्वस्याप्ययोगात्‌ । अद्रेत- 


सिद्धान्ते त विरोषस्य, सामान्यस्य वा स।्लिभास्याज्ञानेन सह भानाद्‌ 


अश्चाने भावरूपे प्रतियोगिज्ञ।ननपेक्षणात्‌ , अर्थस्य, तद्विषयकाज्ञानस्य 


कः | 
७० अद्धेततत्त्वसुधा 


चोभस्यापि साक्षिणा भानञुपपद्यते, इति त्वदुक्तमर्थं न जानामीति 
व्यवहारानुपपत्तिरपि भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणम्‌ ॥ 


४.4 ~ [ख्‌ 
सवे घस्तु ज्ञाततया, अज्ञाततया वा साल्तिभास्यमिति सिद्धान्तान्ना- 
चावच्छेदकन्ञानपिक्षाऽवच्छिन्ज्ञानस्य; विरिष्टरूपेणोभयस्यापि साक्षि- 
भास्यत्वात्‌ ;, इति साक्षिसिद्धेन तेन व्यवहारोपपत्तिः ॥ 


त्वप्रकाशस्य साक्िणोऽत्तानानिवर्तकत्वमू । 


साक्षिसिद्धेऽप्यर्थेऽज्ञानविरोधिवृत्यभवेऽपि साक्लिण। मानयुप- 
दयते । सान्ती तु न प्रमाणम्‌ ; प्रमाणाजन्यत्वात्‌ , प्रमाणजन्यप्रमाया एवा- 
ज्ञानविरोधित्वस्ीकारेण साक्िणः स्वप्रकादातया शद्धचेतन्यस्येवा- 
ज्ञानाविरोधित्वात्‌ ॥ 


साक्षिभास्यानां सुखादीनां भानद्शायां नाक्तानाचुभवः । 


खखादौ तु खखाकारघरत््यङ्गीकारपत्ते तद्‌।कारघ्रत्तिदश्ायां न तज्ज्ञानम्‌ ; 
अन्यथा त्वज्ञानमेव । विन्दुटीका चु सुखमेवान्तःकरणपरिणाम उत्पद्यम।नमे- 
वाज्ञानविरोधीति प्रतिपादयति, इति न संखज्ञनदशायां सुखं न ज।न।मीति 
प्रतीत्यापत्तिः, अज्ञतेऽपि साक्िसिद्धेऽथं न व। जिज्ञासालुपपत्तिः । इयं 
साक्तिसिद्धेऽपि भ्रमाणजिज्ञासा न निष्फला ॥ 


स्वेथा व॒ साक्िसिद्धस्यापि व्यवहारार्थं प्रमाणपेन्त। न विरुध्यते; 
साक्तिणोऽप्रमाणत्वात्‌ , प्रमाणजन्यज्ञानस्येव व्यवहारप्रयोजकतवाच, इत्य- 
विद्याया भावरूपाया क्तण-प्रमाणसिद्धत्वात्‌ तस्याः सुनिरूपत्वच्ाविदयय- 
तत्कायाँन्यतरत्वमपि मिथ्यात्वं निव्युँढम्‌ , इति तत्साध्यतायां न कोऽपि 


दोषः ॥ 


अन्ञानभावरूपत्वमेव परमतेऽपि । 


वस्तुतस्तु -द्वेतसिद्धान्तेऽपि भावरूपाज्ञानवाद एव संमतः, इति वित- 
थमिदमज्ञानभावत्वनिर[करणं परद्रेषमात्नप्रयोजनम्‌॥ 


यदि परसिद्धेरपि दूषणम्‌ , तर्हिं अज्ञानाभावत'पक्ञस्येव द्वेतिभिरप्यङ्गी- 
कारापत्त्या स्वसिद्धान्तोऽपि दूषितः स्यात्‌, इति यर्चोभयेरिति 
न्यायेन पररीत्यापि निरासो न युक्तः ॥ । 


उपोद्घातः ७१ 
भावरूपत्वेऽप्यज्ञानस्य परमताददेतमतस्य विशेष; । 


तत्राद्रेतसिद्धान्ते भ्रकृतेर्विक्तेपराक्तिः स्वीक्रियते, आवरणशक्तिदिच, 
तस्याः परमात्मसंश्तेपेण तद्‌।श्रयत्यमपि स्वीक्रियते, तदद्राराऽवरणं तु जी- 
वानां स्वरूपस्येव परमात्मनोऽप्यज्ञानेन, तस्य विवत॑मानतोपपादकतया च । 
जीवाश्रयत्वपन्तेऽप्यज्ञानेनावरणमवियोपदहितस्य सविन्मात्रस्येव । जीवस्तु 
अहमितिप्रत्यक्षसिद्ध एव सवेदा । तस्यानन्द्‌।दिरूपत्वं ्रह्मभवेन, न तु जीव- 
भवेन । अयमेन न्याय ईश्वरेऽपि, इति नाविद्याया दुर्मिरूपताऽद्वेतसि- 
दान्ते ॥ 


स्वाट्यन्ताभावसामानाधिकरण्यमिध्यात्वादुपपत्ति; । 


[द्वेतबाद्‌ः] एतेन-स्वाव्यन्ताभावाधिकरणे भ्रतीयमानसमिभ्यात्वकः 
ल्पोऽपि--व्याख्यातः; तत्राव्यन्ताभावपदेनासत्त्वविवक्षयामपसिद्धान्तः। 
तदतिरिक्तस्याप्रसिद्धत्राद भाववेलश्षद्यमिति चेत्‌, तर्हि तत॒ एवासत्त्वा- 
पत्त्या नोक्तदोपनिव्त्तिः । तस्मान्मिथ्यात्वं दुवेचम्‌ ॥ 


अथमत्र॒ निष्कर्षैः--अत्यन्ताभावस्यासत्त्वरूपववेऽसद्वेखश्षण्यानङ्गी- 
कारात्‌ सदसद्रेखक्षण्यसिद्धान्तविरोधः, सदसद्रखक्षस्यं तु पूर्वाक्तभरकारेणा- 
सिद्धम्‌ , इव्यनुमानस्यप्रसिद्धविदोषणत्म्‌, भाववेरक्षण्यं सद्रेखत्तण्य- 
रूपं पूर्वोक्तमेव बिवक्ितमिति तु न युक्तम्‌; सत्त्वासत्त्वयोः 
परस्परविरहरूपत्वेन सतत्वाभावेऽसत््वाप्या सिद्ध।न्तविरोधः, इति नर 
शङ्ग।दावपि सद्वेलक्षण्येनान्यस्यासन्त्वस्याभावेनात्यान्तसत्त्वं सद्वेरक्षण्य- 
मिति स्यात्‌ 


स्वात्यन्ताभावसामानाधिकरण्यसिथ्यात्वोपपत्तिः । 


[अद्रेतवाद्‌ः]एतेन-स्वात्यन्त।भावसमानाधिकरणतया भ्रतीयम।नत्वमि- 
ध्य(त्रकल्पोऽपि--व्याख्यातः। इदं हि मिथ्यात्वं “नेह नानास्ति किंचनेति” 
शरत्यर्थस्य तुल्यवित्तिवेद्यतया तेकालछिकस्वनिषेधाधिष्ठानस्वरूपत्वम्‌ । 
खात्यन्ताभावोऽत्र स्वभ्रतियोगिकत्रेकाछिकनिषेध एव, नाव्यन्तासत्त्वम्‌ ; 
सप्रतियो गिकत्ेकालिकनिषेधस्येवात्र विवक्षणात्‌, असतोऽप्रतियोगिकत्वात्‌। 
अभावत्वं हयधिरणाभावत।पत्तेऽधिकरणगतौ धमंविशेषः प्रतियोग्यनुयो- 
रिसापेक्षः, ` नासत्त्वम्‌, . इति भाविवाधरष्टया मिथ्यात्वमवसीयते ॥ 


७२ अद्ेततत्त्वसुधा 


साप्रतं सदात्मनाभानेऽवि परमार्थतः सरूपेण तदभावोःऽत्र विवश््यते । 

स च “नेह नानास्ति” ““विद्रान्नाम-रूपाद्धिसुक्तः"” इति श्रव्यवसितो नाध्रम- 

णीमवितुमहैति । अधिकरणपदेनात्रधिष्ठानं विवक््यते, नाधिकरणमात्रम्‌ । 

तेन च स्वप्रतियोगिकाभावस्योषरक्षिताभावस्वरूपव्रह्यताद्‌।द्म्येन प्रतीयम्‌।- 
मिथ्यात्वं पयंवसन्नम्‌ ॥ | 


* न चेवं सव्यसद्ेरश्वए्यानुवपत्तिः ; सत्ताद्‌(स्म्येन प्रतीयमानवेनेव 
तत्सिद्धेः । अत॒ एव सद्रेखक्तण्यमपि; सत्ताद्‌त्म्येन भेदघटितेन `भेद- 
स्यपि सिद्धेः । यथाच सत्त्वासत्त्वयोनं परस्परविरदरूपत्म्‌ ; व्यासि- 
श्रत्वात्‌ , रूपान्तरेणासत्त्वस्य तद्‌ भावरूपेण सत्त्वस्य च विवक्षणाच , तथा 
पूर्वैमेवोपपादितम्‌-कचिदुपाधौ चरेकालिकनिपेधक्रतियोगित्वमसत््वम्‌ , तद्‌- 
भावः सत्त्वम्‌ , सत्त्वं तु मिथ्य{तलघटकमवाभ्यत्वमेवेइत्यादिना--इति । 


मिध्यात्वाचुमाने वृत्तिविषथरत्वरेत्वनुपपत्तिः । 


[द्वेतवादः] दडयत्वहेतुरपि प्रछृताचुमाने दुष्टः । तथादि--किमिदं 
दृदयत्वम्‌ ? दग्विषयत्वम्‌ अस्वभ्रकारत्वं वा । आथेऽपि दर्‌ बृत्तिरूप।, 
चिद्रपा वा| तत्र न ब्ृत्तिविषयत्वं ददयत्वम्‌ ; आत्मन्यनकान्त्यात्‌ ; 
तस्य।पि वेद्‌न्तजन्यनरत्तिविषयत्वात्‌। न च वरृत्तिप्रतिफलितत्वाभावादू. 
ननेकान्त्यम्‌ ; फलं हि ज्ञातत।, व्यवह।रो वा । नायः ; अतीतान।गतादिषु ` 
तदभावादसिद्धेः, सिद्ध(न्ते घदाद्‌वपि तदभावाद्सिद्धिश्च । व्यवह्‌[- . 
रबिषयत्वं त॒ ब्रृत्तिजनितव्यवहारविषय अत्मन्यनकान्तिकम्‌। , केवल्‌- 
बृत्तिविषयत्वं तु घटादौ सिद्धान्तेऽनङ्गीकारादसिद्धम्‌ ॥ 


मिथ्यात्वानुमानेऽस्वप्रकाशत्वटेस्वनुपपत्तिः । 


एतेन-असवप्रकाशत्वरूपं दरयत्यमपि--व्याख्यातम्‌ । तत्रावेद्यत्वस्य 
स्वप्रकाशत्वरूपत्वे हरयत्वमप्रकाराखमिति फट्ति । तत्र॒ च पूर्वोक्त 
एव दोषः । स्वव्यवह।रे स्व।तिरिक्तसंविदनपेक्षत्वं॑स्वप्रकाङत्वम्‌ , 
तद्‌भावोऽस्वध्रकाशत्वमिति त्वात्मनोऽप्यद्धितीयत्वा दिज्यवह।रे संविदन्तरा- 
पेक्षासद्धावाद्‌ व्यभिचारि ; तस्यापि वेदान्तवाक्यजन्यवरत्तिमपे्यव ¦ 
व्यवहारात्‌ । . निर्विकल्पकव्यवहारे संविदन्तरानपेक्षा तु घटादावपि 
समानाः तस्याप्रि तदीयनिर्विकल्पकव्यवहारे संविदन्तरानपेक्षणात्‌ ॥ 


कका ~ ~~ र - -- - ~ 
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यदि घटादौ न नि्तिकल्पकव्यवहारः, तद्यत्मन्यपि स समान 
सुपुप्रेऽप्यात्मनिविकल्पव्यवहारे विवादात्‌ ॥। 


ष, 
सस्व प्रकाक्षात्वहेत्वयो गः । 


` [द्वेतबादः] अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहास्योग्यत्ं स्वप्रकारात्वम्‌ ; तदभा- 
वोऽस्वकारात्वमिति तु व्याहतम्‌ ; अवेद्यतपदेन ज्ञानसामान्याविषयत्व- 
विवक्षायां तेनापरोक्षव्यावदह्‌ार्योग्यत्वस्य व्याघातः । चित एव चिद्‌- 
परोक्षव्यवहारदेतुत्ेन तस्य॒ तदविषयतवे तद्गोचरव्यवहारहेतुत्वाभ्यु- 
पगमे व्य!घातः । क्रिच वेद्यत्वं चिद्धिषयत्वम्‌ , चृत्तिप्रतिफटितचेतन्य- 
विषयत्वम्‌, न तु वृत्तिविषयतम्‌ , इति कथच्वन व्याघाताभावे घटादा- 
वस्वप्रकाशलवं विशेषणाभावेन; विरोष्याभावेन, उभयाभावेन वा निवेक्त- 
व्यम्‌ । तत्राद्ये विशेष्यभागस्य ब्रह्मण्यपि . सत्तवेनावेद्यत्वाभावरूपः 
वेद्यत्स्य व्यभिचारावारकत्वाद्‌ व्यथंविदोपणता, वेद्यत्वमावेतुते तु 
दूषणान्युक्तानि ॥ | 

द्वितीये घटादीनां वेद्यत्वाभावात्‌ स्वरूपासिद्धिः । वृतीयेऽ- 
वेयलसमानाधिकरणापरोक्षव्यवहास्योग्यत्वस्याप्रसिद्धशया व्यथं विरोष्यम्‌ + 
विदिष्टस्यासिद्धिञच । न चात्रावेयखपदेन ज्ञानाषिषयत्वमाच्नं विवक्तितम्‌; 
असद्धः॥ 


प्रमाविषयत्वादिहेत्वयोगः। 


तत्र ददयत्वं प्रमाविषयत्वं वा, उत श्रमाविषयत्व॑॑वा । नोभयमपि; 
अन्यतरासिद्धेः । दृश्यत्वस्य सामान्यतो हेतुत्वं तु न संभवति; भ्रम-पमा- 
विषयत्वस्येकरूपस्याभावात्‌ ॥ 


प्वैतो वद्धिमानिव्यत्र तु धूमवेनेवेकरूपेण वह्धिना व्याधिः । तच्च 
वेरोषिकरूपेणेति युक्तम्‌ । न चात्र तथा; भ्रम-प्रमाविषयत्वयोरद्यत्- 
सामान्याभावात्‌ । प्रमाधिषयत्वस्य रमविषयत्वस्य चैकत्रासत्त्वेनोभयोस 
भयसामान्यत्वामावात्‌ ॥ 


बस्तुतस्तु--ददयत्वं भिथ्यात्वरदिते सत्पदाथं एव बतत, तस्य च 
मिथ्यात्वेन सामानाधिकरण्याभावात्‌ विरुद्धता ॥ 


छक्तिरजते शुक्तिटदयवेनेव रजतस्यापि दश्यत्वव्यपदेशः। यत्ख-. 


न्निकृष्टकरणेन यद्‌ ज्ञानमुत्पयते, स तस्य विषय, इत्यनित्यज्ञानेः .उ्यव~ 
१ © 
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स्थितम्‌ ; इति रजतज्ञानस्य शक्तिसन्निचष्टकरणजन्यत्वात्‌ शक्तिकाया 
एव तत्र दृश्यत्वम्‌ । तत्र ॒शुक्तिसंवित्‌ , रजतसंविच्च भिन्ना । रजत- 
संविदिति हि रजतत्वोहेखिनी संवित्‌ , न तु रजतविषया संवित्‌ ; शुक्ति 
विषयतातिरिक्तरजतविषयताया अभावात्‌ ॥ 

इदं रजतमिति हि स्वविषयशुक्तिकामेवान्यात्मना गृह्णाति । अत 
एव तस्य ्रमत्वम्‌। शुक्ति त्वेन प्रहणमेव वाधो नाम । इदं रजतमिति 
प्रतीतिकाले रजतमस्तु नाम, तस्याकारसत्वसन्‌ वा, अन्यो वेति त्वन्यदेतत्‌॥ 
तस्य दृश्यत्वं स्ाभासमात्रतया ॥ 

वस्तुतस्तु रजतस्य नात्र व्रत्तिव्याप्यता; तस्या वृत्तिव्याप्यताया अन 

भ्युपगमात्‌ । अत एव न फलव्याप्यताऽपि । न चान्यद्‌ विषयत्वं प्रसिद्धम्‌ । 
ददयध्यस्तत्वं तु न दरयत्वम्‌ , विषयताविशेषो वा; तथाऽप्रसिद्धेः ॥ 


रजतस्य दग्विषयत्वं न तत्र ज्ञानोत्पत्त्या संभवति; तदुपायान्तरा- 
भावात्‌, सन्निकषांभावात्‌, अन्यथाऽऽत्मनोऽपि ददयत्वादनेकान्तिक्ता ॥ 

न चात्मा न दृश्यते; अन्यथा तत्र दश्यतल्निपेधानुपपत्तेः । न 
हमज्ञाते धर्मिणि धमंविधानम्‌ , तन्निषेधो वा युज्यते । अयं घटः, एतद्‌- 
घटात्मान्यददयान्यः, प्रमेयत्वात्‌ , घटवदिति तस्य दश्यत्वसिद्धेः ॥ 

किंञ्च दरयत्वाभावे तदविद्यानिव्रत्यभावेन मोक्षायुपपन्तिः । न 
वाद्रेतमते ब्रह्मज्ञानं नाम न किमपि । ब्रह्मणो ज्ञानं हि बरह्म 
ज्ञानम्‌ । तत्र षष्ठथा विषयत्वमेवार्थः , इति कथं ब्रह्मणो न दर्यत्वम्‌ ? 

ह निदिं ४५ | + 

श्रवण-मनन-निदिध्यासनवतोऽन्तःकरणपरिणामात्मकब््त्युदयेन खल्ववि- 
द्यानिनव्रत्तिः ॥ 

न च सा ब्रह्मणो दृश्यत्वं विनोपपद्यते । फलव्याप्यत्वनिषेध एव 
तात्पर्यमिति, चेत्‌, न; न च शङ्ङ्गाद्‌ाविव भिनव विषयतां ब्रह्माकारः- 
ज्ञानमविद्यानिववंकम्‌ ; विचारासहत्वात्‌ ॥ 


तथादहि-आत्माकारमिति किंमात्माकारसदशाकारमिति विवत्तितम्‌ , 
उतात्माकाराभिन्नाकारम्‌। आेऽत्यन्तसादृश्यायोगः, यक्किचित्सादरयेऽ- 
तिप्रसङ्गच् । द्वितीये तु ज्ञान-ज्ञेययोरेकाकारताया अनुपलस्मः, 
सन्तेक्येनाकारेक्येऽयुगतसत्ताभावश्च । आत्म-विषययोराधाराघेयभाव्‌ 
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लुपपन्त्या नाल्मेव विषयस्याकारः । अतः परिशेषाद्‌ व्यावर्तकत्वेन 
विषयत्वेन चात्मेव ज्ञानस्याकारः, इति विपयत्वमेवाकारत्वम्‌ ॥ 


स्वव्यवहारे स्वातिरिक्तसंविदपेक्षानियतिरपि न टदश्यत्वम्‌ । तत्र 
स्वातिरिक्तत्वं न पारमार्थिकभेदवत्त्वम्‌ ; परमतेऽसिद्धेः । न चावियकभेद्‌- 
वत्त्वम्‌, सिद्धान्तेऽनङ्गीकारात्‌, संविदपेक्षानियतत्वमात्रेणोपपत्तेव्येथे- 
विद्ेषणत्वं च । रजतव्यवहारस्तु रजतस्याध्यस्ततया न ज्ञानमपेक्ते ॥ 


संविदपेक्षानियतत्वं हि दग्व्यावर्तकत्वरूपदश्यत्वे पयेवसितमत्यन्ता- 
[कात „५ क ४४९ [ष र 
सति मिध्याखशूल्ये वतेते, इति तत्रानेकान्त्यम्‌ ॥ 


सदसद्रलक्षण्यं नासत्साधारणमिति दहि परेषां राद्धान्तः, इति न तत्र 
(क क ॥) [ऋ 
साध्यमपि, येन नानेकान्त्यं स्यात्‌, असद्धि न प्रतीयते, न वा वाध्यत 
इति दहि परे 1 


मिथ्यास्वाद्धमाने दक्तादात्म्यरूपडश्यत्वहेतुपपत्तिः । 


[ अद्रेतवादः ] एतेन--्रकृतालुमानहेतुद इयत्वमपि--व्याख्यातम्‌ | 
तद्धि न वृत्तिविपतमा्रम्‌ ; व्यभिचारात्‌, साक्षिभास्ये सुखदो 
बृत््यनङ्गीकारमते भागासिद्धिश्च स्यात्‌ । विषयस्स्य येन केनपि 
चित्सुख्युक्तरीत्या दुर्बैचत्वेऽपि दगध्यस्तखरूपस्य चेतन्याधिष्ठान- 
कलत्वरूपस्य कुत्राप्यव्यभिचारात्‌ , दोषान्तराभावात्‌ , “सदेव सोम्येदम्‌” 
इव्यादिसाम।नाधिकरण्यसारस्यात्‌ , अन्यथा विषयत्वस्य घटादौ दुवे- 
चत्वा । चिनत्ताद्‌लम्यरूपं दर्यत्वं दुरपहवम्‌ । न दि चेतन्यं चेतन्येऽ- 
ध्यस्तम्‌ , इति न तत्र व्यभिचारः । शक्तिरूप्यान्तःकरण-सुखादिकमपि 
चैतन्येऽध्यस्तत्वात्‌ चित्तादात्म्यवत्त्वाच्च न नोक्तरक्षणं दङ्यम्‌ ; इति न 
तत्र भागासिद्धिः ॥ ।ओ 


इश्यत्वस्य दग्‌-दृत्त्यन्यतरविपयत्वरूपत्वोपपत्तिः । 


एतेन--चृत्तिग्याप्यलफल-व्य!प्यत्वसाधारणं दृततिजनित्व्यबहारः 
योग्यत्रमपि दयद्ुम्‌--व्याख्यातम्‌ । ज्यवहारप्रयोजकत्वं च वत्तः कचित्‌ 


७६ अद्ैततत्वसुधा 
फलाव्याप्येषु साक्षात्‌, फलव्याप्येष तु तसप्रतिफछ्तिचेतन्यद्धारेति 
त्वन्यदेतत्‌ ॥ 

ज्यवहारायोग्यं शद्ध चंतन्यमज्ञानादयनुपदितं न चर्यम्‌, न वा भिथ्येति 
न दोषः । यदयपि घटादौ चित्तादात्म्यं न परेषामिष्म्‌; तथापि- 
“सदेवेदमि"ति सामानाधिकरण्यान्यथाुपपत्त्या इदं रजतमित्यादाविव 


बाधायां सामानाधिकरण्यमेव, इति श्र्यर्थोपपादकताऽनुम।नस्य विवक्ष्यते 
न तु केबलं युक्तिमात्रमभिप्रेत्य । असत्ख्यातिस्तु पूवैमेव निरस्ता ॥ 


वेद्यत्वमचर दृश्यत्वं टक्तादात्म्यरूपं न दष्टमिव्यनुपदमेव निरूपितम्‌ । 
स्वव्यवह्‌।रे स्वातिरिक्तसंवदपेक्षानियतिः, स्वव्यवदह्‌।रव्यापक-स्वातिर््ति 
संबवित्सापेक्षकत्वरूपं वा दृदयत्वम्‌ , स्वविषयस्फुरणाद्यन्यतमत्वव्यापकं यत्‌ 
स्वातिरिक्तचिद्धीनत्वम्‌ , तत्संबन्धित्वमिति तु पयंवसितो देतु: ॥ 


इश्यत्वस्यास्वप्रकाशत्वरूपत्वोपपत्तिः । 


स्वातिरिक्तचिदधीनस्फुरणकत्वं टदयत्वमिति वाऽत्र मन्तव्यम्‌ । संवित्पदेन 
च व्यवहारे स्वातिरिक्तसंविदनपेक्षखमभिग्रेत्य विद्ययाऽभिव्यक्तम्‌ , वर त्त्य- 
भिव्यक्तं वा चेतन्यमेव विवक्षितम्‌। तेन चाद्ितीयत्वादिव्यवहारे 
नह्मणः, स्वातिरिक्तवरत्त्यपेक्षाय।मपि न स्वप्रकाश्चत्वविरहः ॥ 


स्वातिरिक्तचिद्धीनस्पफुरणकत्वं स्प्रकारत्वमिति विवक्षायां न कोऽपि 
दोषः । आत्मनस्तु शुद्धस्य निर्विकल्पकस्ुरणं तदाकारघ्र्तिमात्रमपेश्चते 
न चितम्‌ । न चेवं घटादिनिविकल्पकव्यवह्‌ारेऽपि; तस्य बरत्तिप्रतिफल्ति- 
चिदभेदं विनाऽसंभवात्‌ । जडस्य घटादेरज्ञानाविषयत्वेन बृ्त्या ब्रह्मण 
इवावरणनिव्रत्तिमाेऽपयेवसानेन स्वत एव प्रकाशस्यासंभवात्‌ ॥ 


अविद्या स्वतो न स्फरति। सौपुप्तानन्देऽपि तदतिरिक्तिचिदपेक्षा 
नस्व्येव । एतेन-अवेद्यव्वे सव्यपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं स्वप्रकाडशत्वम्‌ , 
तद्मवोऽस्वप्रकाशत्वरूपं दरयल्मित्यपि--व्याख्यातम्‌ ; तत्रापरोक्ष 
ज्यवहारयोग्यत्वं द्यज्ञाननिषतेकनरत्तिविषयत्वरूपम्‌, अभानापादकाज्ञान- 
विषयत्व-तद्वच्छद्‌कत्वान्यतरत्वम्‌ ॥ | 


वेदत्वं तु स्वावच्छिन्नचिद्धिषयकाभानापादकाज्ञाननिवतकवरत्ति- 
छ्याप्यत्वरूपं फलव्याप्यत्वम्‌, तदभावोऽवेदत्वमिति फलव्याप्यत्वाभाव- 
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समानाधिकरणं यद्परोक्ष॒व्यवहारयोग्यत्वम्‌ , तदभावरूपम्‌ । तच्रोक्तरूप- 
मपरो्ञव्यवदास्योग्यत्वं नाविद्यान्तःकरण-शुक्तिरूप्यादौ , इति तत्र विदो- 
वणसत्त्वेऽपि विशेष्याभावाद्‌ न स्वप्रकाशत्वलक्षणस्यातिन्याधिः । घटादौ 
तु विदोष्यवति विशेषणामावादस्वभ्रकाशत्वभिति व्यवस्था ॥ 


अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारयोग्यत्यमिति विवक्षायां शुक्तिरूप्यादौ, 
अविद्यान्तःकरणाद च भागासिद्धिः । अतोऽवेद्यलसमानाधिकरणापरोक्ष- 
व्यवहारयोग्यत्वाभावो नञ्द्रयघटित एव हेतुर्विवक्षणीयः ॥ 


एवं प्रथमनञ्चथेयोरुत्तरनज्थप्रयोतिगिना साकमेव सामानाधिकर- 
[भ [क्‌ (= ऋ के विशेषण 
ण्यम्‌, नाभावद्रयस्य समुदितस्य, इति न विरोपणवेयर्थ्यम्‌ , व्यर्थविरोषण- 
त्वम्‌ , विशिष्टासिद्धिय॑ति दर्यलविकल्पनिरासः ॥ 


तत्र दरत्वस्य दतुं श्रम-प्रमासाधारणानिवेचनीयतवेनोभयसाधा- 
रणेन । तद्धि न सन्मात्रस्याधिष्टानस्य ; रक्तादात्म्यरूपस्य दश्यध्यस्तत्व- ` 
रूपस्य वा दृश्यत्वस्य सद्रपे व्रह्मण्यसंभवात्‌ | यथाच ब्रह्मणि न दश्य- 
त्वम्‌ , तथा पू्वैमेवोक्तम्‌ , उपपादयिष्यते च ॥ 


टश्यत्वस्य प्रमाविपप्रत्वरूपत्वम्‌ ॥ 


क्षकोरि (क 


प्रम!विषयत्स्य दश्यत्वस्य पक्षकोटिनिध्धिप्तात्‌. तस्यापि रकतादा- 
त्म्याद्‌ मिथ्यास्रमेव ॥ 


“पूव सम्बन्धनियमे हेतुत तुल्य एव नौ ॥ 
हेवुतत्त्ववहिभूतसत्वासतत्वकथा व्रथा ॥ 


इयुक्तरीत्यां सत््वासत्वौदीसीन्येनेव दृश्यत्वस्य हेतुत्वात्‌ शक्तिकारया 
इव रजतस्यापि टकतादात्म्याद्‌ न शुक्तिकाया एव रश्यत्वम्‌ , न रजतस्य; 
शक्तौ रजतकारवृ्तिम्‌ , रजतं वा प्रति न शुक्तीन्द्रियसन्निकर्षमारं कारणम्‌ ; 
तेन हि शक्तिनज्ञानमेव भवति । रजतज्ञानं तु सादश्यज्ञानादिसधीचीना- 
विद्यापरिणामः; अन्यथा शुक्तिज्ञानकाले सवदा रजतज्ञानापत्तिः। अतः 
शक्तेरि रजतस्यापि दृश्यत्वं प्रथगस्त्येव ॥ 


वाधज्ञानपयेन्तं तस्यापि प्रामाण्यमिति पूर्वमेवोक्तम्‌ । बाधानन्तरं तु. 
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दकृतादात्म्यम्‌ , न वा तधिष्ठानतादास्म्यम्‌ ; तस्याभावात्‌ । चिद्रूपं च 
न भ्रमः, न वा जन्यप्रया; निव्यप्रमाखात्‌ तस्य, इति प्रमाविषयत्वमात्रविव- 
क्षायामपि न दोषः । न हि चिद्रूपं कदापि भ्रम इति तु परमार्थः । व््ति- 
विषयत्वं न हेतुरिति पूवैमेवोक्तम्‌ ॥ 

रजतसंवित्‌ स्जताकाराविद्याव््तिः, या रजतोद्धेखिनी ! तत्र शक्तिविष- 
यता शुक्त्याकारान्तःकरणब्ुत्तिविषयता, नाविद्यकन्रत्तिविपयता, इति 
न शक्तिविषयतातिरिक्तरजतविषयताया अयोगः ॥ 


र तदरेदं रजतमिति प्रतीतिः शक्त्ाज्ञानवशाद्‌ तदाश्रयगुक्त्यवच्छिन्न- 
चेतन्यात्मना रजतमवगाहते । तेनेव तस्य भ्रमत्वम्‌ । भ्रमं हि तस्य 
नेदं रजतमिति रजतात्मताया इदमो रजतस्य च वाधेन। 
बाध्यत्वं हि शुक्तिखरसाक्षाकारेण रजतकारणाविदयायाः सखरूपतः, 
समूलस्य रजतस्य वा स्वरूपतोऽभावेन । रजतं दहि प्रतीति- 
दशायां सदिव्यपरोक्षतया प्रतीयमानं नासत्‌ , व्यवहारदशायामेव युक्ति 
तत्त्वज्ञानवाध्यत्ाद्‌ न सखररूपतः सत्‌ , इति सदसद्विलक्षणम्‌ ; तस्य दश्यत 
त॒ तदाकाराविद्यावरृत्तिविषयस्वमात्रमादाय;, प्रमाद्रचेतन्याभिन्न्ुक्त्यव- 
च्छिन्नचेतन्याध्यस्ततया वा । तत्रापि वृत्ति विना साक्षिभास्यत्वमिति मते 
दगध्यस्तव्वेनेव दृश्यत्वम्‌, कल्पान्तरे तु तस्याऽऽवियक्रत्तिविषयत्वादे- 
कदेशत्वेनाविभक्तशक्त्याकारघरत्तिविषयत्वेन दृश्यत्वम्‌ ॥ 


न च रजताकाराऽऽविद्यकन्रच्यभावे शुक्स्याकारव्रत्तिविषयत्वेन रजतस्य 
हर्यत्वम्‌ ; अन्याकारवरत्तेरेकदे शत्वं विनाऽन्यविषयकलायोगात्‌ । ददय- 
ध्यस्तत्वेन दग्विषयत्वं दशि रजतस्याविदयावशादुत्पादेन । तद्‌।कारज्ञान- 
स्यापि तत एवोत्पत्तिव्रत्यज्गोकारपक्ते । सन्निकपांभावेनाप्रव्यक्षुस्वं त्वन्तः- 
कृरणव्र्तिविषयत्वमान्ने ॥ 


न च रजताकारा वृत्तिरन्तःकरणनव्र्तिः, चेतन्यं वा । प्रमाठृचेतन्या- 
ध्यस्तत्वं तु शुक्त्याकारघ्र्तिद्रारा शक्स्यवच्िन्नचतन्य-प्रमादचेतन्ययो- 
रभेदेन न विरुध्यते । आत्मनस्तु दगरूपस्य तव्रानध्यासाद्‌ न ॒दकूादात्म्य- 
रूपं ददयत्वम्‌। अखण्डाकारदरत्िविषयत्वमपि तदुपदितस्येव, न श॒द्धस्ये- 
ति मते न तस्यापि दृश्यत्वम्‌ । उपहितघ्रन्त्येवाविदयोपाधिनिवरत्त्या नं 
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इदसेवाविदानिवतैकं बद्यज्ञानं नाम । श्रवणादिकमपि तस्येव साधनम्‌। 
शुद्धनह्याकारव्र्तिरेवाज्ञाननिवर्तिकेति मते तु ब्रह्मणोऽपि वृत्तिव्याप्यत्वं 
कल्पितं यावदू वत्ति भवस्येव, परं तु नात्र पूर्वाँक्तरीत्या वृत्तिव्याप्यत्वं 
दश्यतम्‌ , किंतु दगध्यस्तत्वमेव. इति न तत्र व्यभिचारः । वृ्त्यङ्गी- ` 
कारपन्ते वृत्तेरात्माकारत्वं तदुपाधित्मात्रम्‌ , न तादातम्यापरपर्यायम्‌ ॥ 


घटादीनामपि विषयत्वं चिदध्यस्तस्वरूपं चित्तादात्म्यमेव । इदमेव 
प्रमात्रभिन्नलमिति प्रमाव्रसत्तातिरक्तसत्ताकस्वाभाव इति च व्यपदिश्यते । 
विषयसत्ता-प्रमाठृसन्तयोश्चासेदो हि विषयावच्छिन्नचेतन्य-प्रमातृरखेतन्ययो- 
रभेदेन विषयचेतन्यसत्तायाः प्रमाव्रचेतन्यसन्ताश्चेक्येनेकसत्तावादेऽधि- 
छानतादात्म्यमात्रेऽध्यस्तेऽधिषएठानसनत्तातिरिक्तारोपितसत्ताया अनङ्गीकारेण | 
सन्तादात्म्यमेव हि सर्वेषां सद्रपे ब्रह्मण्यध्यस्तानामेतन्मतेऽनुगतम्‌, न तु 
सत्ता नाम काचन परा सर्व॑त्राचगच्छति, इत्यलुगतसत्तानङ्धीकारो न 
दोषाय | 


चित्ताद्‌(त्म्यातिरिक्तं विषयत्वम्‌ । तच्च ज्ञानजन्यफलाधारत्वम्‌ । 
विपयनिषटफटजनकत्वं विषयित्वं फर्स्य, ज्ञाततायाः, व्यवहारस्य च 
दुवेचमिति विशदीकृतं चिस्सुख्यादौ । सवथा तु दक्तादात्म्यरूपं 
दृश्यत्वं मिथ्यालाुमानहेव॒ुने इष्टम्‌ ॥ 


स्वव्यवहारे स्वातिरिक्तसंविदपेक्षानियतिरूपमपि दृश्यत्वं न दुष्टम्‌ । 
9 ४4 © 
अच्र वक्तव्यं सवं पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 


तञ्च॒स्वातिरिक्तस्वसंवित्तादास्यघटकोपलक्षणीभूतभेदाजुयोगित्म्‌ । 
तच्च पूर्वोक्तरीत्या सत््वासत््वोदासीन्त्येन भेदव्वेनेवात्र विवक्ष्यते, न पार 
मार्थिकसेन, व्यावदारिकतेन वा । तादात्म्यं तु जगतो ब्रह्मणश्च “सवं 
खल्विदं ब्रह्म"“सदेव सोम्येदम्‌ ” इत्यादौ श्रूयमाणं नापलापमहंति ॥ 

संबिदपेक्षानियतव्वमात्रेण निर्वाहो यदि व्यवहारपदमप्यपरित्यञ्य 
तर्हि स्वातिरिक्तचिदधीनस्फुरणत्वमा्रेणालम्‌ । नियतिपदं तु बस्तुस्थितिक- 
थनाथंम्‌ ॥ 


उ्यवदहारपद्परि्यागेन यदि संविदपेक्षानियतत्वमात्रसुच्यते, तर्हि 
नियमेन संविवपेक्षा- किं सखरूपलाभाथेम्‌ , उत व्यवद्राराथंम्‌। आयेऽ- 
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धिष्ठानतया यद्यपेक्षा, तर्हि टगध्यस्तत्वे पयवसानम्‌ । तत्र चेष्टापत्तिरेव; 
तस्य समथंनात्‌ ॥ 


संवित्पदेन ज्ञानमात्रविवक्षायामपेश््यमाणस्य व्यवहारतवे तावतेव 
निर्वाहः; व्यवहारे ज्यवहतेग्यज्ञानमपेक्षितमिति स्वैसंमतत्वात्‌ । असद्भय- 
वहारे विकल्पाख्यवरत्तेः, चेतन्यव्यवहारे “एकमेव द्धितीयमि' त्यादिवाक्य- 
जन्यव्त्तरपेक्षणाचच न सदसतोरनेकान्तिकत्वम्‌ ॥ 


संवित्पदेन चेतन्यविवक्षायां शशश्धङ्गादिव्यवहारस्य चिदनपेक्षत्ा- 
ज्नानेकान्त्यम्‌ । चितो व्यवहारे चिदपेश्षा नियता, इति तत्रानेकान्वयवारणार्थं 
स्वातिरिक्तपदम्‌ । अपेश््यपिक्षकभावस्य भेद सापेक्षत्वेऽपि व्यावहारिकपद्‌- 
वेयभ्येमिष्टमेव, तस्पूचनाथमेव स्वव्यतिरिक्तपदम्‌ ॥ 


अत एव स्वव्यतिरिक्तसखमाच॑नात्र देतु; असति व्यभिचारात्‌; 
संबित्पदेन वचेतन्यविवक्षायां संविदपेक्षानियतव्वेनेव तत्रापि व्यभिचार 
परिहारः, इति शुक्तिरजतादेः, प्रपच्चस्य च सदसद्धेलक्षण्यमनिवैचनीयवं 
कथमपि न विहन्यते ॥ 


जडत्वहेतुनिरासः । 


[द्वेतवाद्‌ः] एतेन-जडत्वहेतुरपि-व्याख्यातः । तत्र जडस्वं ज्ञानाना 
धारस्वम्‌ ,अनात्मत्वम्‌ , अज्ञानत्वं वा;अस्वप्रकाशत्वं वा, अचेतनत्वं वा । नायः; 
विशिष्टानि पक्तेऽसिद्धसात्‌ । न द्वितीयः; अनात्मतवपदेनात्मातिरिक्त्वं 
वा, आत्मत्वानाधारत्वं वा विवक्षितम्‌ , अज्ञानत्वं वा । नादयः; परमतेऽ- 
सिद्धेः । न दहि परमते परमात्मनो जगदतिरिक्तत्वमस्ति । परमाथ 
तस्तदभावेऽप्यनाद्याविद्य।विलसितो भेदस्तु नास्मन्मते सम्मतः। ता्त्विका- 
तान्त्विकभेदाविवक्षया भेदमात्रं त्रसति व्यभिचारि ॥ 


न द्वितीयः; आत्मत्वस्य प्रागुक्तप्रकारन्तभावे साध्याविशिष्टताऽ 
सिद्धथनेकान्त्यान्यतमापातात्‌ ॥ | 
न दतीयः; आत्मनो ज्ञानस्वरूपतामात्रत्वायोगाद्‌ भागेऽसिद्धः । 


तथादि-तद्‌ ज्ञानं सविषयम्‌, निर्विषयं वा । आये  स्वनिषयम्‌ , 
पृरविषयं वा । नाद्यः; स्वटृत्तिविरोधात्‌। न द्वितीयः . मोक्ते ज्ञानाभावः 
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प्रसङ्खात्‌ । निर्विषयज्ञानस्वरूपत्वे चास्तु प्रपच्चोऽपि तादशज्ञानरूपः, इत्य- 
सिद्धिभरसङ्खगः ॥ 


न चतुथः; स्वकमेसंविद्रुपतामन्तरेण स्वप्रकाशतान्तरस्यासंभवात्‌ ; 
स्वकमेश्रकाशत्स्यात्मन्यपि परमतेऽभावात्‌ ॥ 


अचेतनत्वमपि न जडत्वम्‌ ; उक्तपक्षावदिर्भावात्‌ , अस्माभिज्ञोद- 
त्वानाधारसत्वस्य जडत्वेनाभिलापात्‌ नास्मस्रतिनन्दी ॥ 


जडत्वहेतुसमर्थनम्‌ । 


[ अद्वेतवाद्‌ः ] पएतेन-जडखेतुरपि-व्याख्यातः । स हि ज्ञाना- 
नाधारत्वम्‌ ;, अनात्मत्वम्‌ , अज्ञानत्वं वा, अस्प्रकाशत्वं वा ॥ 


तत्रासप्रकाशत्वस्य दृश्यत्वरूप्वस्य पूवेुपपादनेन जडत्वस्यापि तद्र 
पत्वेऽपि न हानिः । अथवा दृश्यत्वं तदतिरिक्तमेव भवतु, जडत्वमेवा- 
स्वप्रकाशत्वम्‌ । सर्वथा सत्र वक्तव्यं सवं पूर्वमेवोक्तम्‌ । अवसरप्राप्तमपर- 
मपि वक्तव्यमच्र यथावसरं बणैयिष्यते तुरीयकल्पविचारावसरे ॥ 


तत्र क्रमेणापरे पक्षा आलोच्यन्ते । ज्ञानानाधारत्वं जडत्वं नोरीक्ि- 
यते । तत्रानास्स्वमार्माधिष्ठानकतादातम्यघटकभदप्रतियोगित्वम्‌ । तच्रा- 
मन एवाधिष्ठानस्वात्‌ तद्ध्यस्ते प्रपच्े वतते, असति नास्ति; असत 
आद्मन्यनध्य[सात्‌। न च ब्रह्मणि; तस्यापि तच्रानध्यासात्‌ ॥ 


आत्मपदार्थस्तु अज्ञानाश्रयत्व-विषयत्वभागि शद्धस्वरूपम्‌ , अज्ञानो- 
यदितं बाऽधिषछठानतार्हम्‌ , न त्वाटमत्वरूपजातिमान्‌ , सत््वाधारः , अवाध्य- 
सखाधारः, ज्ञानलाधारः, ज्ञानाधारत्वाधारः;, स्वप्रकाशव्वाधारः, 
आस्मपद्वाच्यतवाधारः, तदक्ष्यखाधारो वा, येन॒ तद्धिन्नत्व- 
रूपस्यानातमत्वस्य हेतुत्व आत्मन्यात्मत्वजातेरनङ्गीकारेण तत्र व्यभिचारः, 
साध्याविशिष्टता, घ्तिज्ञान-विशिष्टात्मनोभागासिद्धिः, शद्धात्मनि निधंम- 
के ज्ञ(नत्वाभवेनानेकान्त्यम्‌ , आत्मपदवाच्ये देहादौ तत्पदलक््येन्द्रियादौ 
च भागासिद्धिश्च क्रमेण, यथासंभवं वां स्यात्‌ , इद्युक्तरूपस्यानात्मत्व- 


स्य हेतुत्वे न कोऽपि दोषः। पराभिमतमात्मस्वरूपं तृक्तप्रकारान्यमतस्वरूपं 
नात्रात्मपदाथः ॥ 


एतेन-अज्ञानत्वमपि-व्याख्यातम्‌; अत्र ज्ञानपदार्थोऽज्ञानाश्रय- 
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विंषयसंविन्भात्रमनात्मलपक्षोक्तं॑स्वरूपमेव । व्यवहारदशायामज्ञान- 
कल्पितसदादिभेदमादायात्मादिपदभेदेन व्यपदेशमात्रकल्पनमत्र, वस्तु- 
गत्या तु न भेदः ॥ 

तथाचात्रापि संविद्धिष्ठनकतादात्म्यघटकमेदप्रतियोगित्वमेव विव 
श्चितम्‌ , इति न ब्रह्मणि, अत्यन्तासति वाऽनेकान्त्यम्‌ › न वा वृत्तिज्ञाने 
भागासिद्धिः; तस्योक्तसंविद्रपत्वाभाव।त्‌, आत्मनोऽपि स्वरूपज्ञानस्य 
ज्ञानरूपताया उभयसम्मतत्वात्‌ , तस्याज्ञानाश्रयत्वाधिषठानत्वादौ विप्रति- 
पत्तिरस्तीति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 


श्रतिसिद्धत्वाच्च ब्रह्याधिष्टानकतावादस्य, तदपपादकतयेवोक्ताुमानस्य 
प्रयोगाच्च परमतेऽनङ्गीकारोऽकिच्चित्करः । प्रपञ्चमिध्यात्रानुमानप्रयोगा 
अपि पराभिमतभ्रक्रिययेव निरस्यन्ते, अद्धेतिनां तु प्रपञ्चसस्यत्ववादिन 
सवे एव परे, इति परमतेन निराकरणम्‌ , स्वमतेन समर्थनमपि परमतस्येव 
तत्त्ववादिनामपि मतत्वान्नामान्तरेण स्वमतेनेव परमतनिरसनम्‌ ॥ 


शव्यर्थोपपादनाथतयाऽनुमानानां प्रयोगाद्‌ यथा श्रुस्यथं उपपादितो 
भवति; तथेवाचमानप्रयोगः, तत्समर्थनं च कतेव्यम्‌ ; श्रत्यर्थोपन्रंहणाथं 
त्वाद्‌ मननादेः, इति प्रत्यथं शस्वमतेऽनङ्गीकारात्‌ परमतस्याप्रामाणिक- 
त्वादि'ति कथाऽकच्ित्क।री । ततश्च “सत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्मे "व्यादिश्राते- 
सिद्धमात्मज्ञ[नस्वरूपत्वं न कथमप्यपहवमहति, इति न ज्ञानस्वरूपताऽ5- 


समनो नानिवाद्यतामायेहति ॥ 


यत्त-ज्ञानं सविषयं वा, निर्विषयं वा । नाद्यः; स्वव्रत्तिविरोधात्‌ , 
द्वितीयः; मोक्षे ज्ञानाभावप्रसङ्गात्‌ । निर्विषयज्ञानस्वरूपत्वे चास्तु 
प्रपञ्चेऽपि ज्ञानस्वरूपत्वम्‌ , इत्यसिद्धिभ्रसङ्गः--इति । तदिदं परमतेऽप्या- 
त्मचिद्रपतायाः, तदविषयकत्वस्य च स्वीकारात्‌; आत्मनः स्वप्रकाशत्वेन 
रवप्रकादा्थभितरज्ञानानपेक्षणात्‌ , मोक्षेऽपि व्त्तिज्ञानासत्त्वेऽप्य।त्मनो 
निर्विषयत्वानपायात्‌ ; निर्विंषयत्वेन ज्ञानस्वरूपतवे भरपञ्म्चस्याप्यात्मवदेव 
ज्ञानस्वरूपत्वापन्त्या च ^“यश्चोभयोरिति न्यायेनेव परिदारमर्ह॑ति ॥ 


` सविषयं तु व्रत्तिज्ञानम्‌ , साक्षिज्ञानं वा । न च मतद्भयेऽपि बरत्ति- 
ज्ञानं साक्षिस्वरूपमेव । तत्र॒ चाद्धेतमतेऽन्तःकरणोपहितं साश्षि, 
नात्मस्वरूपम्‌ । न चासा साक्तिभस्यः; स्वधरकारात्वात्‌। सविषयः साक्षी- 
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त्वातसभिन्न एव; परमते तु साक्लिणोऽपि सप्तमेन्द्रियत्वस्वीकारात्‌। न च स 
एवास्मा; अन्येन्द्रिय।तमतभ्रसङ्गात्‌ , इति जीवस्वरूपस्य, परमात्मस्वरूपस्य 
वा ज्ञानस्य सविषयत्वं बाधितम्‌ । वृत्िज्ञानस्य साक्षिणो वा सविषयत्वे 
न विवादः, इति निर्विषयात्मनो ज्ञानपद्‌ाथेत्वे तद्धिनत्वहेतुखविवक्षायां न 
कोऽपि दोपः ॥ 


सेदस्तु कचिदौपाधिकः, कचिदनोपाधिक इति सत्यपि भेदे भेदत्वे- 
नेवात्र देतुलविवक्षणाद्‌ न कोऽपि विरोधः ॥ 


ब्रह्मणः, आत्मनो वा विद्रवे हि न निर्विषयत्वं तन्त्रम्‌ ;, किख 
ज्ञानभिन्नलम , “सव्यं ज्ञान” मिति भ्रव्या तथाऽधिगतस्वं वा, इति प्रपक्च- 
स्यापि ज्ञानरूपत्वापादनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 


एतेन-मोक्षस्वरूपमपि--व्याख्यातम्‌ ; निरस्तभेदाखण्डाना्रतनि- 
विपयसंविन्माचस्येव मोक्षव्वेन, सविपरयस्स्य वन्धप्रयोजकत्वेन च तत्र 
निर्विपयताया भूषणत्वात्‌ | अस्वभ्रकारत्वविषये वक्तव्यं सवं दश्यतव्‌- 
निरुक्तिप्रकरण एव विशदीदरतम्‌। स्वकमंकसंविद्रूपतामन्तरण स्वप्रकाशत्वा- 
न्तरं दुर्बचमिति तु तस्यान्यभप्रकारस्य निरुक्तन्त्वात्‌ , उत्तरत्र स्वकमेक- 
संविद्रुपताया निराकरिष्यमाणत्वा्च न विकल्पसहम्‌ ॥ 


अवेयतलसमानाधिकरणमपयोक्षृव्यवहास्योग्यत्वं स्वप्रकाशत्वमिति दि 
चिट्सुख्यामन्यत्र खप्रकाशताविचारप्रकरणेऽप्युक्तम्‌ । स्वस्येव स्वकमेत्व 
विरोधात्‌ स्वकमेकसंविद्रुपत्वं व्याहतम्‌ ॥ 

तत्र संवित्पदार्था यदि जन्यज्ञानम्‌ , तर्हि तस्य मुक्तावभावाद्‌ न स्वप्र 
काशताहानिः। तत्रापि वृत्तिस्वीकारस्तु निर्विशेषे तस्य वाधात्‌ श्रतिविरुद्धः। 
चिद्रपस्य संवित्पदार्थत्वे तु तस्य निर्विषयस्य कमाप्रसिद्धम्‌ । अधिकं 
यथावसरं विवेचयिष्यते ॥ 


परिच्छन्नत्वहेत॒निरासः। 


[ द्वेतवादः ]--एतेन-परिच्छिन्नत्वहेतुरपि- निरस्तः । तत्र पररि 
च्िन्नत्वम्‌--देशतः परिच्छिन्नत्वम्‌, कालतः परिच्छिन्नम्‌, देशविदोष- 
गतात्यन्ताभावप्रतियोगित्वं वा ॥ | 


तञ्च धिष्ठानविरेषापेन्ञम्‌ , अधिकरणविशेषापक्षं वा । तत्र च कचि 
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त्सत्त्वे तत्र तदभावो व्याहतः । तदनधिकरणे तदभावस्तु न मिथ्याल- 
प्रयोजकः । ब्रह्मनिष्ठात्यन्तामावप्रतियोगित्वं तु तस्याधिष्ठानतयां वाध्य- 
त्वमेव, इति साध्याविरिष्टता । कार्पर्च्छिदश्चानित्यता ॥ 


न च काले, कालपरिच्छेदः इति न तदसखव्यता, इति कालस्येतत्काख- 
परिच्छेवायोगेन व्याघातः । कुतश्चाकाशादेः काटपरिच्छेदाध्यवसायः ? 


जडत्वहेतुनेति चेत्‌ , न; तस्यापाकृतत्वात्‌ , घटादौ कायेताप्रयु्ततयच 
परिच्छिन्नत्वस्य । न च सवै जडं कार्यम्‌ ; अविद्याया अकायंतरात्‌ 
तस्याश्च कायंतवेऽनादित्वपरिभाषा लुप्येत, तस्य कारणाभावश्च । पच्चस- 
प्रकाराविदययानिघरत्तो जडत्वस्य व्यभिचारः । न च तस्य परिच्छन्नतवम्‌ $ 
पुनराव्रत्तिप्रसङ्गात्‌ ॥ 
न वतीयो वस्तुपरिच्छेदोऽपि हेतुः; “नेति नेतीति ब्रह्मण्यपि भ्रपच्च- 
निषेधेन ब्रह्मणि व्यभिचारात्‌ , सोऽप्यविदययाविलसितं इति चेत्‌ , तकि 
भेदवन्त्वं २ सिद्धि क 
पारमार्थिकभेदवत्तवं हेतुः, योम्‌ › तर्हिं नाद्रेतसिद्धिः, न वा भ्पन्र 
हेतुसिद्धिः ॥ 
| परिचिछन्नत्वसमर्थनम्‌ । 
[अद्धेतवादः] एतेन-परिच्छिन्नव्वदेतुरपि-व्याख्यातः । तत्र परिच्छि- 
न्नत्वं स्वाधिष्ठाननिष्ठाव्यन्ताभावप्रतियोगित्वम्‌, बाध्यत्वं वेत्यनर्थान्तरम्‌ ॥ 


न च साध्याविशिष्टता; साध्यान्तर एब हेतुत्वात्‌ । तच्च साध्यं सद्धिवि- 
तत्वम्‌ , भ्रमाणासिद्धत्वापरपयांयम्‌ । इदमेवाभिप्रत्योक्तम्‌-भ्रमाणसिद्धत्वं 
चाबाध्यत्वव्याप्यमित्यन्यदेतदिंति ॥ 

तत्र॒ सत्त्वं । न कालस्यांशिनः कालनिष्ठाव्यन्ताभावप्रतियोगित्वम्‌ , 
आकाशस्य चान्याङरतस्य नाव्याकृताकाशनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगित्वम्‌, 
इति न हेत्वसिद्धिः । ब्रह्मनिष्ठास्यन्ताभावप्रतियोगितवं तु दुवारम्‌; अव्या- 
कृताकारा-काखदेरपि कायत्वात्‌। तत्कार्यत्वं हि-“तस्मादाकाशः संभूतः” 
इत्यादिश्रतिसिद्धम्‌, न तु जडत्वहेतुप्रयुक्तम्‌ । वस्तुतस्तु ततोऽपि 
तत्परिच्छेदो नायुक्तः । समथितश्च जडत्वहेतुः स्वप्रकरणे ॥। 


न च कालपरिच्छिन्नत्वं कायेताप्रयुक्तम्‌ ; अनादीनामविद्यादीनामपि 
““विद्रान्नाम-रूपाद्धिय॒क्तः" इस्यादिश्चुतिमदिश्ना नाश्यत्वावगमात्‌ “नेह ना- 
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नास्तीति ब्रह्मणि निषेधाच्च न कायंत्वप्रयुक्तं परिच्छिन्नत्वम्‌ ; न चानादि 
नाशं नादेतीति ज्यक्तमन्यत्र । अनादित्वं द्युस्पत्तिमात्रविरोधि, न ध्वं सविर 
द्धम्‌ ; प्रागभावे व्यभिचारात्‌ , प्रत्या अविद्याया अप्यनादेनाराच् । 
उन्तं च-- 

प्रकति स्वासमसंश्छिष्टां गणान्‌ सत्त्वादिकानपि । 

कमांणि सृष्ष्मदेहं च॒ जायमाना हरेदेशिः ॥ 


दहेदि"त्यादिनाऽनादेरपि नाश्यत्वावगमत्‌। अतो भावसखविशेषणेऽपि 
न निस्तारः ॥ 


पच्चमप्रकाराविव्यानिघ्रत्तौ सदसद्धिटक्षणल्-ज्ञाननिवल्येसवे इव सत्य- 
मिथ्याविरश्चणायामपि न प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिपेधभ्रतियोगित्वमपि 
नास्ति; ब्ह्मणस्तदनधिकरणत्वात्‌ , ॥ 

“प्रतिपन्नोपाधौ इति लक्षण उपाधिपदेनाधिकसरणविवक्षा हि पच्चम- 
प्रकाराविद्यानिव्र्तिसाधारण्यमपेच्येव } अन्यत्र तु तेनाधिष्ठानस्येव म्रहणम्‌। 
अधिकं न्यायरल्नदीपावल्यादौं , इति न तत्रापि व्यभिचारः! “नेति नेती- 
ति निषेधो हि ब्रह्मणि प्रपच्चमिव तद्धेदमपि तत्र निषेधति, इति न ब्रह्मणि- 
ठ्यभिचारः ॥ 


सचप्रत्यक्षेण मिध्यात्वाचुमानबाधः । 


[ द्वेतवाद्‌ः | सन्‌ घट इत्यध्यत्तवाधितं प्रपञ्चभिथ्यात्वाजुमानम्‌ । तत्र 
सततं प्रत्यक्षग्राह्यमवाध्य॒त्वम्‌ । ततर प्रामाण्यं स्वतो ग्राह्यम्‌ , अप्रामाण्यं परतो 
ग्राह्यम्‌ । सति चेवं प्रकृते वाधकभरमाणाद्दौनात्‌ चरिकालावाध्यतेव निंरपवादा 
सिध्यति ॥ 


यद्यपि प्रव्यक्षं॑वतेमानसतत्वग्रहि स्वकालीनं सत्त्वमेव गह्णाति; 
तथापि चिकालासच्वं प्रतिवध्नाति; चिकाखासनत्वाभावो हि सत्त्वं कदाचित्‌ 
सत्त्वेन, का्त्रयेऽपि सत्त्वेन वा । तत्र कालत्रयग्रहणे सामथ्यं भावेऽपि 
कदाचित्‌ सत्त्वग्राहिणाऽऽ्तेपेण कथं कालत्रयासत्त्वं न॒ प्रतिबध्यम्‌ ? 
गन्धवेनगरूशाक्तिरूप्यादि तु नाक्षमराह्यम्‌ ; विप्रतिपन्नत्ात्‌ । तत्नाधिष्ठानं 
भ्रधानमेव हि भ्रत्यक्ष्राह्यम्‌ । तसप्रव्यक्षृव्वेन दि शक्तिरूप्यादिष्रत्यक्षत्वम्‌ ॥ 


न च घटादिसत्त्वप्राहिप्रत्यक्षस्याप्रामाण्यं परतः तदुम्राहकप्रमाणान्तरः- 
संवादि, येन तदभावात्‌ भत्यक्षस्याप्रामाण्यं स्यात्‌, न वा भिथ्यात्व- 


=, 
८६ अदे ततत्वसुधा 


म्राहकभरमाणवाधकात्‌ , काखान्तरे किंचिद्‌ बाधकं भविष्यतीति शङ्का- 
मात्रेण वा भवेत्‌ ॥ 


शक्तिरूप्यादिप्रत्यत्तेणापि सत्त्वग्रहणिऽपि घटादिवन्नात्यन्तावाध्यता; 
प्रामाण्यस्य स्वतस्त्वेन, संवादस्य वाधकेकापोदययतया तदूवाधकेन तत्सन्त्व- 
म्राहिणा प्रामाण्यस्यागेन तद्धिषयकासत्त्वेऽपि घटादौ तथा वाधका- 
भावान्न तत्सत्त्वग्राहिप्रामाण्यत्यागः; बाधकाभावात्‌ ॥ 


न चाघाधिष्ठानावेधमारं सत्त्वम्‌ ; “नीलो घटः इलयादिप्रतीद्या 
नेल्यादेरप्यधिष्ठानादुवेधमान्नम्‌ , न घटादिगतस्मित्यापत्तेः ॥ 


वस्तुतस्तु-नात्राधिष्ठानस्य ब्रह्मणो भानम्‌; तस्य रूपादिदीनस्याचाष्षु- 
षत्वात्‌ , रादोश्न्द्रावच्छेदेनेव घटाद्यवच्छदेन प्रव्यक्षस्वे शब्दावच्छेदेना- 
काशस्यापि श्रौत्रतल्ापत्तिः। राहोस्तु दृरदोपेणाज्ञातस्य चाक्षुषत्वं ्रममात्रम्‌।। 


परमार्थतस्तु- वतंमानसत्ताम्रादि प्रत्यत्तं रेकालिकसत्ताप्रतिपे- 
धाभावं गृह्णातीति स्वीकतेव्यम्‌ ; अन्यथा वतेमानकालिकौष्ण्य- 
म्राहिमव्यक्षस्य साक्षाद्‌ मरह्याभावावगादहिव्वेन बाधकत्वं न स्यात्‌ , 
तत्रापि चेकालिकानोष्ण्याभावाव्याप्यंककालीनोष्ण्यग्राहकत्वेनेव रूपेण 
्रतयक्षस्य विरोधित्वम्‌, न साक्षादिति वक्तु' शक्यत्वात्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु-साक्ञाद्‌ प्राद्याभावविषयकव्वेनेव वाधकत्वम्‌। न च-- 
प्रतयक्षगहीतेकक्रालीनसनत्तायास्त्रेकालिकसत्तानिपेधाभावरूपत्वाभावात्‌ क 
थमेतदिति-वाच्यम्‌ ; स्यादिदम्‌- यदि सावैकालिकी सत्ता साबैदेशिकी 
ष्व या सत्ता तत्प्रतिषेधो वाध इति देश-कालयोरपि निपेभ्यकोट प्रवेशः, 
किन्तु सवैस्मिन्‌ देशे, काल्ञे च या सत्ता, इव्येवमधिकरणकोटावेव । 
तथाच सत्ताप्रतिषेधमाच्रस्य वाध्यस्वेन, प्रत्यत्तेण च सनत्तामात्नस्येव 
गरृहीतत्वेन सात्ताद्‌ ्राह्माभावावगादितवेनेव विरोधित्वम्‌ । तदुक्तम्‌- 


“स्वकाले ह्यस्तितां गहन साक्षात्कारस्तरिकालगम्‌ | 
प्रतिषेधं निरुन्धानो गरहात्येव द्यवाध्यताम्‌ ॥” 


इति । सत्यम्‌, परोक्षदेश-कालघरितस्याबाध्यत्वस्य न प्रत्यक्षत्वम्‌ , 
यदि तदत्यन्ताभावरूपं स्यात्‌ , अकालिकनिषेधगप्रतियोगिभिन्नतस्येवा- 
बा्यत्वे तु भेदप्रत्यत्ते प्रतियोगिप्रत्यक्षस्यानपेच्तत्वाद्‌ न बाधविरोधः । 


उपोदृघातः ८७ 


चैकालिकसन्तवे वरेकालिकं न विशोषणम्‌ , किन्तूपलत्तणमिति छत्वाऽपि 
कालत्रयाप्रत्यत्तव्वेऽपि तरेकालिकसत्ताग्रहणं न विरुद्रम्‌ ॥ 


अत एव कादाचित्कस्यापि घट देस्त्रेकालिकनिपेधरूपास्यन्ताभावविरह- 
रूपत्वम्‌ , इति “सन्‌ घटः” इत्यादिप्रत्यत्तेण भिथ्यालानुम नाधो युज्यते ॥ 


सच्वप्रसयक्षेण सिध्यात्वानुमानाबाधः । 


[ अद्रेतवादः ] “सन्‌ घटः इत्यादिप्रस्यक्षवाधितं न घटादिभ्रपच्च- 
मिथ्याल्वानुमानम्‌ । तत्र घटादिगतं सत्त्वम-विधिगम्यत्वम्‌ , .अर्थक्रिया- 
कारित्वम्‌, प्रातिभासिकेतरत्त्वम्‌ , असत्त्वातिरिक्तत्वम्‌ , सत्ताजात्यादिमन्तवं 
वा गृहीत्वा परेषां वाधापादनमकिंच्ित्करम ; स्वीकारात्‌, अन्यत्तु सत्त्व्‌- 
मवाध्यत्वं कुच वा केन वा प्रमाणेनाधिगतम्‌ ? नः 


च न्क 
क 
 } 


यदि ब्रह्मणः “सव्यं ज्ञानमि" व्यादिश स्या, तर्हिं तावता प्रपथ्चस्य त्रह्मेः 
तरस्य किमायातम्‌ ? “अतोडन्यदातेमः', ““विद्रान्नाम-रूपाद्िसुक्तःः इत्या- 
दिश्रूत्या तदतिरिक्तस्यासत्त्वावगमात्‌ तदसत्यत्रमेव श्रुव्याऽवसीयते ॥ 


, . अबाध्यत्वं च ब्रह्मणः सवाधिष्ठानवात्‌ ; तद्धिष्ठानस्यान्यस्याभावत्‌ 
तद्विवतेत्वात्‌ , तदूवाधकज्ञानाभावाच, तत्तु न तद्विपरीतस्य ब्रह्मेतरस्या- 
ध्यस्तेकस्वभावस्य, तदधिष्ठानसाक्चाकारनिवव्यकस्व भावस्य च ॥ 


सति चेवमवाध्यत्वं यदि स्वाधिषएठानसाक्षात्कारानिवत्य॑स्वरूपं विवक््यते, ` 
तर्हि घटादेरपि तदधिषछठानसाक्षाव्कारानिवव्यंसवं भ्रत्यत्तेण गृह्यत इति वक्त 
व्यम्‌। तथाच स्वाधिषएठानसाक्षाचारावाध्यतवं ब्रह्मण इव घट।देरप्यधिष्ठाना- 
भवे श्ाश्रङ्गादिभ्यो विशेषे कारणाभावात्‌ सत्तवेनोक्तविधेन जगतः 
प्रतीतिरनुपपन्ना, इति शरश्वङ्गादीनाभिव सत्त्वग्रत्यक्षमेवात् वाधितम्‌। 
सत्तासामान्यादिरूपं पारिभाषिकं त॒ सर्वं न मिभ्यात्रविरोधीति परेः 
स्वयमेवोक्तम्‌ , इति न “सन्‌ घट” इदिभ्रव्यक्तेण घटादिमिथ्यत्वानुमानस्य 
वाधः, इति किं वा मिध्यासमभिप्रे्यायं श्रव्यक्षवाध इति वक्तव्यम्‌ ॥ 


यदि सदसद्विलक्षणल्वं मिथ्यात्वम्‌ , तर्हिं सद्रुपन्रह्मतादास््येनापि 
ससप्रतीव्युपपत््या कथं सत््वासत्त्वोभयाभावटक्षणमिथ्यालवायुमानबा- 
धोऽनेन प्रतयक्तेण १ शक्तिरूप्यादीनां मिध्याभूतानामपि. सत्प्रतीतिविष- 
यत्वेन मिभ्य।व्वेन तस्याविरोधात्‌॥ कनि 


। ५) 
८८ अठ ततच्वसधा 


तत्र सत्त्वं घटभ्रतीतो भासमानं पटादौ भासमानं चेकरूपतयानुवतं 
मानं सद्रुपत्रह्मणोऽनुगमेनेवेति स्वीकतेव्यम्‌, इति ब्रह्मासाधारणं 
सद्रूपमेव घटादिकमपीति न युक्तम्‌, इति सत्तादात्म्यमेवात्र भासते 
इति न सद्रपता, अवाध्यत्वं वा घटादिगतं ब्रह्मणश्चेकम्‌ ॥ 


अत्र सत्त्वमसनतत्वाभाव इति यदुच्यते, तव्रासत्त्वं यदि सत्त्वाभावः 
सत्त्वासतवयोः परस्परविरहत्वेन, तर्हि तु बाधितम्‌ ; तदसं भवस्य पूवैमेवो- 
पपादनात्‌ , किन्तु कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीव्यनधिकरणत्वरूपासत्तवा- 
भावः सत्त्वम्‌ , असत्त्वं तु बाध्यखरूपमिति पूवैमेवोक्तम्‌ 


सति चंवसुक्तबिधसत्त्वाभावासन्त्वाभावरूपमिभ्यात्वस्य केवलवाध्यत्व- 
रूपत्वाभावात्‌ , उक्तविधासन्त्वाभावस्य कचिदुपाधो सत्त्वेन प्रतीत्यधि- 
करणत्वस्य शुक्तिरूप्यादिसाधारणस्य भिथ्यासखराविरोधिलाच्च न प्रत्यक्षानु- 
मानयोरत्र विरोधगन्धोऽपि । विरोधिते सति प्राव्यं हि वाधकवत्वे तन्त्रम्‌ , 
न चात्र विरोधः, न वा प्राबल्यम्‌ , इति स्वभ्रकरणे व्यक्तीभविष्यति ॥ 


सवथा तु काठत्रयादीनामुपलक्षणतयेव भानम्‌, न विशेषणतयेति 
परेषां सिद्धान्ते सत्त्वासत्त्वयोः केवख्योः परस्परविरदस्वाभावेनाविरोध।द्‌ 
न कालात्ययापदेशकथाऽत्र ॥ 


 सत्त्वासत्त्वयोः परस्परविरहरूपस्वेऽपि सन्‌ घट इति प्रत्यक्षं बतेमान- 
क।ल्किमेवावाधं विषयीकरोति, न तु भाविवाधाभावम्‌ ; “अन्यथेदं रजतम्‌” 
इत्य।दावपि सत्त्वावगाहिना प्रस्यत्तेण भावितद्‌बाधावगाहनासंभव्रात्‌ रजत- 
भिध्यात्वमपि न सिध्येत्‌; सतः प्रामाण्यस्योभयत्र प्रतिभानदश्चायामविशे- 
घात्‌ । भ्रामाण्यस्य स्वतस्त्वेन संवादानपेक्तषणेऽपि बाधकेकापोदयतया शुक्ति- 
रूप्यादौ बाधकेन तत्सत्वग्राहिणः प्रामाण्यत्यागेन विषयस्यासन्त्वं व॒ प्रकर 
तेऽपि समानम्‌; स्व।धिष्ठानशक्तितच्वसाक्षाव्कारेण रजतस्येव स्वाधि- 
छानरूपाखण्डाकारव्रत्त्या घटदेरपि वाधाविशेषात्‌ , स्वोत्तरकारीनबाधक 
ज्ञ नेन पू्वावगतप्रामाण्यपरित्यागस्यावरयकत्वेन विषयमिथ्यातनिणय- 
स्येव युक्तत्वाच्च ॥ 
वस्तुतस्तु-“सन्‌ घटः” इत्यधिष्ठानायुवेधमात्रम्‌ । अत एव “सदेव 
सोम्येदभि"” तिवद्‌ बाधायामेव सामानाधिकरण्यम्‌ , न तु नीखो घट इतिवद्‌ 
विशेष्य-विशेषणभावे ॥ 


उपोदूधातः ` ८९ 


न हि घटसामान्यस्य नीलद्रग्यमधिष्ठानम्‌; परिणाभित्वाद्‌ नीख्द्रन्य- 
स्य । तत्र तु कायं-कारणयोः समसत्ताकत्वात्‌ कारणधम: कार्येऽपि वर्त॑तं इति 
युक्तम्‌ , अध्यारोपे तु कारणस्य कार्ये तादात्म्यमात्राध्यासः, कार्यविषम- 
सत्ताकत्वं चेति ग्यक्तमन्यत्र } घटायध्यासस्तु मूलाविवयावशात्‌ सष्टिकालीन्‌ 
पूवै-पू्ैसृष्िक्रममनुसू्येव, इति प्रवादतोऽनादित्वाद्‌ नात्रान्योऽन्याश्रयः | 


“सन्‌ घटः” इति प्रत्यक्षं त॒ नीरूपस्यापि सद्रपस्य~- ब्रह्मणो रूपादीना- 
भिव नियतेन्द्ियग्राह्यत्लाभावात्‌ , कालादेरिव, राहोः शिर इत्यादौ चन्द्रा- 
वच्छेदेन रादोसि च घटाद्यवच्छेदेन निरुद्यते । सवेथा तु नेमित्तिके सति 
निभित्ता्॒सरणम्‌ , न तु निमित्तमस्तीति नेमित्तिकारोप इति न्यायात्‌ 
शब्दावच्छेदेनाकाश्रव्यक्षापात्तिनावसरति ॥ 


: , परमा्थेतस्तु--सत्यत्व-मिभ्यास्रावगादिप्रत्यक्षालुमानयोबाध्य-बाधक 

भवो न तद्रत्ताज्ञानं प्रति तदभाववत्ताज्ञानं बाधकमिति विधया 
प्रतिवध्य-प्रतिवन्धकभावेन ; भिभ्याख-सद्यत्योः ग्रपव्ाभाव-तद्‌भावरूप- 
योरपि प्रपच्चवाधकन्ञानवाध्यत्वेन वषिरोधाभवात्‌ । प्रपन्भ्चासत्यत्ं 
यदि प्रपञ्चाभावः, तन्मिथ्यात्वं च प्रपच्वरूपः तर्हिं तयोर्वि- 
रोधो यदि रजत-तद्‌भावयोरिव, तर्येकवाधकावाध्यत्वेन तयोर्विरोध इति 
वक्तव्यम्‌ । न चेवं प्रकते; उभयोरप्येकवाधकवाध्यत्वात्‌ । न दहि प्रपच्छसन्तवे 
प्रपच्नाभाव इत्यनयोरुभयोरेकं प्रपव्वभिभ्यात्वं गृह्णाति, अपरं तन्मिथ्या- 
त्वम्‌ ; तयोरुभयोरवियोधात्‌, इति कथं प्रत्यक्तेणाुम।नबाधः ? इति 
प्रपच्चाभावभिध्याल्रमपि प्रपञ्चतेनेव, न तु प्रपच्छाभावाभावत्वेन, यथा 
स्वप्ने गजतद्‌भावयोरिति व्यक्तमन्यत्र ॥ 


न चेवं बह योष्ण्यप्रव्यक्ष-तद्‌भावायुमानयोः तत्र प्रतियोगिताव- 


च्छेदकस्योष्ण्य-तद्‌ मवत्वयोर्भेद्‌।त्‌ , इति तदीयन्यायेन वाध्य-वाधकभाव- 
ठयवस्था नात्र युत्त ॥ 


निष्कषेस्तु-सत्त्वमवाध्यत्वमिति कल्पमादायेवात्र भव्यत्तेणायुमानबाध 
उपक्षिप्यते । अवाध्यत्वं च सत्त्वमात्र॑ सदिति प्रतीतिगोचरं चिकाला- 
बाध्यत्वमेवेति वक्तव्यम्‌ । तच्चाधिष्ठानव्यतिरेकेणाभाव एव । न चात्रा- 
धिष्ठानम्‌ , तद्रयतिरेकेणामावो वा. भावी, अतीत्रादिकालो बा प्रव्यक्ष- 
गोचरः, किन्तु सत्ताद्‌।त्म्यमा्॑ बतेमानमच्र भासते । तच्च मरत्यक्षमेब ॥ 
` न च काट्मत्यक्षतामाच्चर्चाऽत्र, किंत्वतीतभाविकालयोरपि, इत्यती- 
१ १ 


= 
९० अदः ततच्वसुधा 


, - तादिकालानां बहूनामत्र ्रत्यक्षायोग्यानामप्रत्यक्षाणां च प्रत्यक्च॒त्वमाश्चित्य 
भरत्य्तेण बाधकथा कथामात्रमेव ॥ 


` परमा्थतस्तु- वतंमानमान्नप्रादिप्रव्यक्चं न मिथ्यात्ववाधकम्‌ ; 
वतंम।नत्व-त्रिकालावाध्यत्बयोरव्याघातात्‌ , इति वतेंमानकालिकसत्त्व- 
त्रेकालिकसन्त्वयोर्विरोधचचां + 
५३ मम मातावन्ध्या्चंव ॥ 


यत्त॒-““स्वकाले ह्यस्तितां गृहन साक्तात्कारस्त्रिकालगम्‌ ॥ 
प्रतिषेधं निरुन्धानो गृह्णात्येव दहयवाध्यताम्‌ । 


इति, तदिदं यदि त्रेकालिकावाध्यत्वमभिग्रेत्य, तर्हिं व्याहतम्‌ 
घटस्य ब्तमानावाधावगाहिभ्रस्यक्षं तस्य चरिकालावाधविषयकानुमान- 
बाधकमित्यभिप्राये तु तत्‌ कथमपि नावसरति। न चात्र “सन्‌ घटः इत्यत 
सत्पदार्थोऽबाध्य इति पत्ते तस्य सङ्गतिरपि । सत्ताजा्यादिकं तु नाच्र 
सत्त्वम्‌ , किं त्वबाध्यत्वमेवेति छृत्वा खलु भ्रव्यत्तेणानुमानवाधशङ्का । सा 
च नात्रावसरति ॥ 


तत्र-इदं रजतमिव्यत्रेदं तादात्म्येन भासमानं रजतं प्रतिभासमात्रका- 
छिकबाधाविषयरजतविषयकं नेदं रजतमिति अेकालिकरजतवाधज्ञानस्या- 
बाधकम्‌ , किन्तु रजतनिषेधेनोत्तरेण तत्र पूरवस्येव । एवमत्रापि प्रव्यक्तेण 
नाचमानबाधः, क त्वनुमानेनेव प्रव्यक्षृवाधः; परत्वात्‌ ॥ 


अयमत्र निष्कषै--“सन्‌ घटः इति प्रत्यक्षं ब्रह्मसात्तात्कारोऽपि शुक्ति- 
ज्ञानवत्‌ । तत्र चोभयोरपि प्रव्यक्षत्वाविशेषे वाधज्ञानं पाश्चास्यमेवः पूव 
परतयक्षदेतुदोषविनाशपूवेकतात्‌ , अवाधितत्वाचच । अनुमानमपि त॒ बाधक 
जञ(नोपन् हकं तन्मूरं च तद्वदेव बाधकम्‌, इति प्रत्यक्षस्येवात्रायुम नेन 
बाधः, न तु विपरीतम्‌। संभाव्यमानदोषत्वादलुमाननिरपेश्षप्रदयक्षस्य, 
निदं्टत्वाच्चासंभाव्यमानपुरुषदोषवेदमूलकाचुमानस्य ॥ 


अनुमानेन प्रत्यक्षवाधायोगाः। 


[ द्वैतव।दः ] एतेन-अनुमानेनेव भव्यक्षस्य बाध इतिं प्रतिबन्दी-- 
रयु्ता; भत्यक्षविरोधेन प्रप्तमरणावस्थस्य भरत्यक्षविरोधाक्षमत्वादचुमा- 
नस्य; अन्यथा वहिशेत्यानुमानमपि तदुष्णताप्राि्त्यक्षवाधकम्‌ ; भ्रमाण 
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च स्यात्‌ । “नेह नानास्ती"त्यादिश्रुतिविरोधस्तु श्रतेः प्रव्यक्षप्राप्त- 
तात्त्विकाथेवोधकस्वेनानुवादकत्वेनाप्युपपन्त्या न संभवति ॥ 

अतः सगुणवाक्यानामपि प्रामाण्योपपच््या तद्धिरोधेन निगणवाक्या- 
नामम्रामाण्यमापयेत; श्रुतेरतात्त्विकाथेवोधकस्वस्य श्रुतिविरोधेनान्यत् 
स्वीकारात्‌ तेनेव न्यायेन प्रव्यत्ञविरोधेन निगणवाक्यानामेव सगुण- 
वाक्यानुगरहीतप्रत्यक्षविरोधेन, कथच्ननान्यथानयनेन वा॒तत्वावेदकत्वम्‌ , 
अनुवादकत्वं वा युक्तम्‌ ॥ 


इयमेव नतिः स्थायिखप्रव्यभिज्ञानेन त्षणिकतसाधकतकांणाभास- 
सत्वे । शुक्तिरूप्यादिस्थत्ते तु नेदं रजतमिति रजतवाधोऽपि प्रत्यक्षः , इति 
तत्र प्रयक्तान्तरानुप्रहेणाचुमनेन प्रव्यक्षवाधो युक्तः ; तत्र वाधप्रत्यक्ष॒स्य 
विशेपदशंनजन्यस्वेन प्राबल्यात्‌ , नेवमच्र ॥ 


एतेन-नभोनेल्यप्रस्यत्तस्य तदमूतेतालिङ्गकालमानेन बाधोऽपि-- 
व्याख्यातः । तच्राप्याप्तवाक्येनेव बाधः, नाचुमानेन । अचाप्तवाक्यभ्राबल्यं 
तु नभोनेल्यप्रव्यक्षाचुगरहीतत्वेन । न चेवं मिथ्यातश्चुतेः, तन्मूलाजुमानस्य 
वा प्राबल्यम्‌ ; श्रुतेः प्रसरत्तमूलकत्वेऽपौरूपेयत्वभङ्गापत्तेः ॥। 


तत्र नभोनेल्यपरत्यक्तं दृरुदोषजन्यं दुबलम्‌ , तदरूपतयक्षं दोषा- 
जन्यं प्रबलमिति तु निष्कैः । स्वेथा तु प्रबलप्रत्यन्ञालुमरहेणवादुमानस्य 
परत्यत्तवाधकत्वम्‌ । न चेवं प्रकृते ॥ 


यदयप्यद्धेतमते नभोनेल्यं न वाधितम्‌, नभो नीलमेव, इति नं 
तद्‌ नीलत्वानुमानम्‌ › तेन बाधो वा; तथापि तार्विकनयेनेदम॒दादरणम्‌ । 
अद्रेतासाधारणसुदाहरणं श॒क्तिरूप्याभावप्रव्यक्षानुगरहीतालुमानेन रजत- 
धीवाधः ॥ 


एतेन- प्रत्यक्षत्वेन रजतप्रस्यत्ञवद्‌ घटादिसत्वप्रत्यक्षवाधोऽपि- 
परास्तः; बह योष्ण्यभ्रत्यत्ते व्यभिचारात्‌ , जरद्गवादिवाक्यवत्‌ वाक्य- 
त्वेन श्रतिवाक्यानामप्यप्रामाण्यापत्तेः । 


मिथ्यात्वाचुमानेन सत्वप्रत्यक्षबाधः । 


[अद्धेतवाद्‌ः] अत एव--अनुमानेनेव भव्यक्षबाधः, न प्रत्यक्ेणानु- 
मानबाध इति भ्रतिबन्यपि~व्याख्याता । तत्र किं मरणावस्थाऽनुमानप्राबल्ये 
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प्रत्यक्षस्य, उत प्रत्यक्षप्रावल्येऽनुमानस्येति विशये, यावस्रपच्चसत््वप्रत्य- 
त्तप्रावल्यनिणेयमनुमनेनेव पश्चाद्येन प्र्यक्षवाध्यत्वकथा युक्ता; अन्यथा 
“इदं रजतं सत्‌” इति रजतस्यापि सत्त्वप्रव्यक्षत्वाविदोषणात्‌ तन्मिथ्याला- 
चुमानमप्यप्रमाणं स्यात्‌, नभोनंल्यप्रव्यत्तेण वा तद्नेल्यालुमानम्‌। एवं 
चन्द्रभादेशिकत्वादिप्रव्यत्तेण तद्धिकपरिम।णाचुमानमपि वाधितं स्यात्‌, ॥ 


यदि तत्राप्रवाक्यानुगरदीततवेन "नेदं रजतमिति प्रस्यक्षमृलाप्रवाक्यानु- 
गृहीतालुमानेन निदपिण सदोषत्वेन संम।व्यमानप्र्यक्षस्य वाधः, तर्द 
परकरृतेऽपि “नेह नान।स्तीति श्रव्यनुग्रदीताचुमानेन प्रस्यश्रवाधः समनः ॥ 


अ{्तवाक्यत्निणेये खोकिके विपये प्रतयक्षमृख्त्वमुपकारकम्‌ , न तु 
प्रत्यक्षमूख्स्वं बाधकतावच्छेदककोटिप्रविष्टम्‌ ॥ 


न द्याप्तवक्यत्वं प्रामाण्यप्रयोजकम्‌ ; अपोरूषेयवाक्याप्रामाण्यापत्तेः, 
कं सानाप्राप्रणीतत्वमेव वाक्यप्रामाण्ये प्रयोजकम्‌ । तत्त॒ प्रव्यत्तमूख आप्त- 
वाक्य इवापौरुषेये वेदेऽपि समानम्‌, इत्ययुमानस्य श्रव्यनुग्रदीतस्येव 
प्राबल्याद्‌ मरण।वस्थमत्र सत्तवप्रव्यक्तमेव, न भिध्याल्वाुमानम्‌ ; : इति 
परत्यत्तवाधिताथेवोधकतया श्रुतेस्तत्त्वावेद्कतेनाुवादकत्वमपि परास्तम्‌; 
अन्यथा चन्द्रप्रादेदिकखप्रव्यक्षवाधिताताच्त्विका्थवोधकतव्वेन तद्ःधिक- 
परिमाणाुमानस्याप्यतास्तविकाथेबोधकस्याप्रमाणिकत्वापत्तिः ॥ 


तत्र च रतेः भ्रव्यक्षप्राप्राथंबोधकत्वेनानुघादकत्वेऽवश्यवक्तव्ये निर 
णवाक्यानयुबादकत्वम्‌ , तस्रामाण्यं च स्वीछ्रत्य प्रत्यक्ञानवगतनिगोणवाक्य- 
बाधितसन्त्वाजुवादकत्वेन सगुणव।क्यातुवादकत्वमेव युक्तम्‌ ; अन्यथा 
भ्रिथ्यात्वाजुवादकत्वं निरणवाक्यानां निष्मरयोजनम्‌, निगणवाक्यानां सर्व 
थाऽप्रामाण्यम्रयोजकं च स्यात्‌। अद्रेतमते तु यावद्धिषयसत्त्वं सर्वेषां 
प्रमाणानां ज्यावहारिकतत्त्वावेद्कव्वेन प्रामाण्यम्‌ , उपासनापेक्षितगुणसम- 
पैकत्वेन सप्रयोजनत्वं चेति न किमप्यप्रमाणम्‌, न वाऽप्रयोजनम्‌ च, 
इति न जरद्रवादिवाक्यसामान्यं निर्णणवाक्यानाम्‌ ॥ 

एतेन-स्थायितवप्रत्यभिज्ञानेन क्षणिकत्वाचमानमपि- व्याख्यातम्‌ ; 
उभयोरपि लछोक्ित्वेनावाधितप्रत्यत्तप्राबल्यव्यवस्थितेः ॥ 


वस्तुतस्तु-शक्तिरूप्यस्थले नेदं रूप्यमिति भरत्यन्तेणेव श्रकृते निदो 
„ पापौरुषेयशब्दमूकमिथ्यात्वप्रत्यत्तेण, तन्मूलजमानेन वा संभाव्य- 
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मानदोषप्रव्य्तस्य वाधो युक्तः, इति भिभ्याखानुमानस्य न भरत्यक्तेण 
वाधः, प्ररयुतानुमानेन श्रव्यनुगरहीतेन प्रपच्वसत्त्वप्रव्यत्तस्यंव सः ॥ 


श्रुत्या मिश्ास्वान्‌मान्वाधः । 


[द्वेतबाद्‌ः] एतेन-मिध्याल्वाुभ।नस्य श्रतिविरोधोऽपि-व्याख्यातः। 
तथादि “विद्रवं सत्यं मघव।न। युवोरिदापश्चन प्रमिनन्ति व्रतमिति श्रति- 
विरोधोऽपि मिभ्याला्मानस्य ॥ 


अयमस्या: श्तेर्थः-दे मघवानो युवयोः संबन्धीदं विश्वम्‌ = 
संकोचकाभावात्‌ प्रव्यत्तसिद्धं सबं सत्यम्‌ = ब्रह्मवदवाध्यम्‌ । अत 
एव विदृवान्तर्मतत्वादेव वा व्रतम्‌ = तदथं कर्मविरोषम्‌ः, आपश्चन = 
अवभिमानिन्यो देवत! अपि प्रमिनन्ति = प्रीत्या विषयीकु्ैते--इति ॥ 

अत्रादिपदेन \यचिकेत सत्यमित्तन्न मोघं वसुस्पादैमुत जेतोत 
दाता “याथातभ्यतोऽथान्‌ व्यदधात्‌ शाश्चतीभ्यः समाभ्यः” “सव्य 
सो अस्य महिमा" “अथेनमाहः सव्यकमेति” ‹सव्यं ह्येवेदं विश्वमसौ 
सृजते" “कथमसतः सज्नायेते”” स्यादिश्रतयो गरह्यन्ते ॥ 


न चात्र व्यावहारिकं सत्वमुच्यते ; निवीजत्ात्‌ , व्यावहारिकं 
सत्त्वकल्पनाया मिधभ्यालसिद्धयधीनवेनादयापि तदसिद्धःया कल्पका- 
भावात्‌ ; अन्यथा “तत्‌ सत्यभि स्यादित्रह्मसत्ताश्रतिरपि प्रातिभासिक 
स्वपर स्यात्‌ ॥ । 


न॒ च भिध्याखवोधकश्रतिविरोधात्‌ सत्त्वश्रतिव्यांवहदारिकसनत्त्व- 
परतया योजनमहंति ; अद्ेतमते तस्या खक्षणंयाऽखण्डाथेपरत्वेन विदवं- 
सत्ताविरोधात्‌ । “असद्वा इदमग्र आसीदिति श्रतिषिरोघेन “तत्‌ सत्य- 
मि"त्यादिश्चतेः प्रातिभासिकसत्तापरतासंभवाच्च ॥ 


यदि ब्रह्मसत्यतश्रतिविरोधात्‌ , “असद्धेतिश्रतिरन्यथा नेया, तर्हिं 
प्रपव्वसत्यत्वश्रतिविरोधात््‌ तन्मिथ्याश्चतिरष्माणम्‌ , अन्यथा वा स्यात्‌ । 
तास्यलिङ्गं विश्वसत्यश्रतावपि समानम्‌ ; “आपश्चन प्रमिनन्ति इति 


म्रामाणिकत्वस्य सत्यत्वेऽवगमात्‌ । अतो व्याबहारिकसत्तापरतया विश्वः 
 सत्यलश्र तेनेयनं निर्बजम्‌ ॥ 


व्यथं च च्यावहारिकसत्यत्वप्रतिपादनम्‌। न हि कथित्‌ जक्छिको 


९४ अद्वे ततत्त्वसुधा 


वैदिको वा व्यावहारिकसत्यतां प्रपञ्चस्य नाभ्युपेति । तस्माद्रादिसिद्धमि- 
थ्याल्वानुवादेन पारमार्थिकसत्यत्मेवात्र बोध्यते; अग्राप्रे शाख्मर्थवदिति 
न्यायात्‌, “नेह नानास्ती”त्यादिश्रतिनिपेभ्यसमर्पकतयाऽयुवादो वा 
सगुणश्चतिः, “विश्व॑ सत्यमिति श्र त्यपे्तितमिध्यात्वसमपेकतया 
निगंणश्र तिवांऽनुवाद्‌ इति शङ्कायां विनिगमकाभावात्‌ । तत्र च “नेह 
नास्तीति श्रुतिरेवानुवाद इति युक्तम्‌ ; अन्यथा विश्वस्यत्व- 
श्रतीनां वहूनामानथक्यापत्तेः, साथाद्पि तस्करा वहव इति न्यायात्‌ ॥ 


तत्र “विश्च सत्यमिति श्रतियदयपि साक्षाद्‌ न मिथ्यालामावपरा; 
तथापि न्यायमते तमश्शब्द्वत्‌ तद्‌भावपरत्वं मवेदसुक्तम्‌ ॥ 
वस्तुतस्तु-शाङ्करमतेऽपि सत्यस्य॑ मिथ्यात्वाभावरूपसेव ; ब्रह्मणि 
निधमेके सत्यत्वाभावात्‌ ॥ 
` बस्तुतस्तु--““नेद नानास्ति किंच्वने त्यत्र नानेति निपेध्यसम- 
पकं पदं वतत एवेति का वाऽपेक्षा कमंकाण्डोपासनादिकाण्डानां तदर्थ- 
निणेयाथंम्‌ ९. 
यदि विग्धसत्यत्वस्य भत्यक्षादिसिद्धत्वाद्‌नुवाद;,, तिं विग्धमिध्या- 
त्वस्यापि विज्ञानवादादिसिद्धस्यादुवाद इति समानम्‌ ॥ 
प्रत्यक्षसिद्धविश्वसत्यत्वनिषेधपरविश्चमिथ्याव्वश्चतेः प्रतिश्रसवरूपा वा 
“विश्वं सत्यमि त्यादिश्चतिरिति तु परे ॥ 
“'असदेवेदमि"ति श्चत्यपेक्षितनिषेध्यसमपेकत्वं सत्यादिवाक्याना- 
मित्यापत्त्याऽपि श्रतिप्राप्तस्य श्र त्या निषेधो न युक्तः ॥ 
सत्यम्‌ , बिश्वमिथ्यात्वं न श्रतिमात्रेण; दरयत्वादिहदेतुनाऽपि मिथ्यात्व- 
साधनात्‌ , तस्य तु प्रव्यक्षविरोधेनाप्रामाण्यात्‌ तद्किंक्छित्करम्‌ । न च 
्रतिबाधोऽत्र भ्रत्यत्तेण, पर्यु श्रुतिः सत्यलखप्रवयक्षस्यानुप्राहिका ॥ 
मिथ्यात्वानुमानस्य श्रुत्याऽबाधः ॥ 
[अद्धेतवादः] एतेन-मिथ्यात्वालुमानस्य श्रतिविरोधपरिहारोऽपि- 
जञ्याख्यातः । तथाहि--“विदवं सत्यं मधवाना?” इति वाक्यं हि मघव- 
त्स्वुतिपरं न प्रपच्वमिथ्यात्रनिषेधे समर्थम्‌ ; स्वार्थेऽतासपर्यात्‌ ॥ 


अत एब-““अ।पदचन प्रभिनन्तीं "त्यत्र देवताटृष्टयेव प्रामाणिकत्वम्‌ , 
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न वस्तुगत्या, इति व्याबहारिकप्रामाण्यमेव सा समर्थयति । आनन्द्मी- 
मांसायां कमेदेवादीनां प्रजापत्यन्तानां देवतानामकासमहतश्रोत्रिय- 
दृष्टान्ततयो पादानात्‌ , परिमितानन्द्‌।नां देवतानामपि न व्यव्रहारदर्ा- 
तीतत्वम्‌ , इति देवताभिरिन्द्रस्य स्तुतिरपि व्यावहारिकसत्यतामभिप्रे्येव । 
अद्धेतसिद्धान्ते दि नि्विंदोषावस्थामाश्रिव्यंव प्रपच्चमिधथ्यात्वं श्रतिसिद्धम्‌ , 
न तु सविशेषावस्थामश्रिस्य, इति न केवखमरिवन्यादिदेबतादृष्टया, 
किन्तु िसुर्तिच््टया, किं बहूना ? सृष्टयादित्नितयकारणतुरीयसदाशिव- 
दृष्टया, तुरीयनारायणदृष्ट यापि व्यावदारिकसत्यतेव, इति कथं 
“विश्वं . सत्यमिति श्रुतिव्रंद्यणोऽद्वितीयतां प्रतिवन्धुमलम्‌, इति नेमा 
श्रतयः पारमार्थिकसव्यत्वे प्रमाणम्‌ । वस्तुतस्तु केवलं स्तावकत्वादुक्त- 
श्तीनां न स्वार्थे तात्पयेम्‌ । स्तुतिं विद्यमानेनाप्यर्थेन भवति, अबि- 
द्यमानेनापीति हि सगवान्‌ शवरस्वामी भाषते ॥ 


षटिश्रतिरपि व्यावहारिकसतत्वमभिप्रेत्येव प्रवतंते ; विवर्तो पादानतो 
पपादकतापरत्वात्‌ सृष्टयादिश्रतीनाम्‌ , इति खोकसिद्धाध्यारोपनिवन्धन- 
सत्तादात्म्यमभिप्रेव्येव “विश्वं सत्यमि”त्यादिश्रतयः, प्रत्यत्तसिद्धभेदसत्य- 
त्वानुबाद्रूपा वा न विद्वमिथ्याखवाधने ततमाः ॥ 


तत्र “सन्‌ घटः” इत्यादिवदेव रूप्यं सदिति सत्ताया अपि प्रत्यत्तसिद्धत्वे 
ऽपि युक्तिरूप्यसत्त्वं प्रातिभासिकम्‌ ; व्यवहारकाल एव बाध्यमानत्वात्‌ , ` 
घटादिसत्त्वं तु व्यावहारिकम्‌ ; उ्यवहारकाखवाधितत्वात्‌ ; इति श्रातिभा- 
सिक-व्यावह्‌रिकसतत्वव्यवस्था, इति विश्चसत्यत्वश्र्‌ तिसिद्धस्य प्रत्यक्तसि- 
द्धस्य च सत्त्वस्य व्यावहार्कितेन विषयेक्यात्‌ , अविरोधाद्र्‌। न लोकि 
कप्रत्यक्चतो विदोषः, इति प्रत्यक्तेणागमावाधनय एवात्र नामान्तरेणाद्वियते ॥ 


एतेन-विश्चसत्यखश्रतेः प्रतिभासिकपरतया नयनम्‌- परास्तम्‌ ; 
परस्यक्षविरोधात्‌ । अद्रेतसिद्धान्ते त्वखण्डाथेत्वमेव ब्रह्ममात्रसत्यतापराणां 
वाक्यानाम्‌ , तयापि तज्जन्यसाक्षात्कारानन्तरभाविवाधमभ्रिव्यव मिथ्यात्वं 
प्रपच्चस्य, नेतावता व्यावहारिकसत्ताया हानिः ॥ 


तत्र दृष्टान्ते स्तुद्यर्थमयुवाद्‌ः, अत्र॒ निषेधा्थमिति ` परं विरोष 
अन्यथा यदि सुख्यप्रयोजनामावेऽचुवादवेयथ्यैम्‌ , तर्हि “अग्निर्हिमस्य 
भेषजम्‌” इत्यनुवाद्स्य स्वतन्त्र किं वा प्रवोजनम्‌ ? 


९६ अष्टैततखसधा 


तथाचानुवादत्वेऽपि प्रमातृदृष्टया पृवैनयेन प्रामाण्याद्‌ द्वेतसस्यतायाः ; 
भ्रमाणान्तरविषयत्वयोग्यत्वेऽपि मिथ्याखश्रस्योभयव्यावहारिक प्रमाण्य- 
-उ्यवस्थापनाद्‌ ` विश्चसव्यत्वादुवादेऽपि न पुरोवादश्रमाणविरोधः; निषे 
ध्यसमर्पकताया उभयच्राविशेषात्‌ । निषेधश्रस्या बाधेन तदनन्तरं प्रामाण्या- 
भावेऽपि श्रोतं एवादवादोऽपि, इति सर्वप्रमाणनिरवांदादद्धेतसिद्धान्त. एव 
सुख्यतास्पयं श्रुतीनाम्‌ ॥ 


परमते तु तदुक्तरीर्यनुसरणे निगणवाक्यानां प्रातिभासिकसत्ता- 
परतया, “असदेवेदमि'तिवाक्यापेक्षितनिपेध्यसमपैकतया। वा ब्रह्मवाक्यानां 
सगुणपराणाम्‌ , निगणवाक्यानां चान्यथा नयनेन निगोणवाक्यानामवोध- 
कृठलणयमप्रामाण्यमापदेत, सोगतसिद्धान्तस्येव प्रामाणिकत्वं च स्यत्‌ 


नचेवमद्वेतसिद्धान्ते कस्यापि वेयथ्यंमप्रामाण्यं वा; यत्राविदयावस्था- 
मश्रिव्यनिर्विशेषेतरवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ । इदमेवाभिप्रेव्य-इमेवाध्यासं 
पुरस्य सवांणि खोकिकानि, वेदिकानि च वाक्यानि विधि-प्रतिपेध- 
मोक्ञपराणि भ्रवतन्ते; अविद्ाविषयत्वात्‌ प्रमात्-प्रमाण-भ्रमेयभेद्‌- 
निबन्धनानां प्रमाणानामिव्याकरः ॥ 


~... निषेधपेक्षितप्रतिषेध्यसमपेकसमेव -द्वेतपराणां वाक्यानामिति तु 
निष्कषैः ? अनुवादो हनूद्यस्य सत्त्वासत्वौदासीन्येन भवन्‌ तस्य प्रामाणि- 
कत्वम्‌ , अप्रामाणिक वा नापेक्षते, इति तस्य प्रामाणिकत्वविकल्प-तदुप- 
णानि निरालम्बानि ॥ 


न सन्नासीन्न सदसत्‌” इति युवारोपनिषत्त “(तम आसीदि'""ति 
वाक्यशेषात्‌ , प्रख्यकाले स्थुख्कायांणां व्यक्तरूपम्‌, तत्कारणमृद्‌।दि वा 
न।सीत्‌ , किन्तु . मूलकारणं तम एवासीसिति प्रतिपादनपरा नासद्रादम्‌, 
ब्रह्मणोऽप्यभावं बा गोचरयतिः; अन्यथा कारणस्य सगुणब्रह्मणोऽप्यभा- 
वप्रसङ्गात्‌ › इति प्रपच्चमिथ्यात-ब्रह्ममात्रसत्यत्वयोरेव श्तीनां तात्यम्‌॥ 


“असद्रा इतिं श्रतिविरोधोऽपि भाविनं वाधं संभाव्यमानमाभिव्येव, 
न.तु व्यवहारदशाम गिह्य, इति न शुक्तिरूप्यादीनामिव ब्रह्मणः भ्रातिभा- 
सिक्रसव्यतापरता #तीनम्‌ ॥ 


त॒त्र श्रतेरसद्रादे यदि न तात्पर्यम्‌, तर्हिं कथं ब्रह्मसत्यत्वमपि 
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व्यावहारिकं स्यात्‌ घटादिसन्त्वमिव ? न चेतत्‌ संभवति; अद्धि 
तीयश्रतिविरोधात्‌ ,. “तत्‌ सत्यमि"ति तदुपपादनविरोधाच्च । स्वेथा तु 
ब्रह्येतरव्यावहारिकसत्त्वपरत्वमेव विश्धसत्यत्वश्रतीनाम--“असद्रे"ति 
वाक्यविरोघेऽपि वक्तव्यम्‌ ॥ 


न च “असदा” इति वाक्यप्रामाण्येनासद्वादोऽसद्रादिनाम्‌ ; तदाग- 
ममाच्रप्रामाण्यवादिलात्‌ , वेदाप्रासाण्यपरत्त्वाच्च तेषाम्‌ । न वा द्वतिनामपि 
तद्राक्यमसद्रादपरम्‌ , किन्त्रथान्तरपरमेव, इति नाद्वतसिद्धान्तमात्रे तद्‌- 


बाघेनार्थकल्पनाप्रसङ्गः । सवेथा तु न प्रातिभासिकसत्तापरतवं . त्रंह्य- 
सत्यतवश्रतेरापतति ॥ 


` अद्धेतसिद्धान्ते हि ब्रह्मसत्यत्वश्रुतिः, भ्रपच्वसत्यत्वश्रुतिः, तसर- 
त्यत्तादिकम्‌ , किं बहूना ? “इदं रजतमित्यादिज्ञानमपि यावद्‌वाघं प्रामा- 
णिकम्‌ , मिध्याव्वेनानिश्ीयमानार्थविषयकलेन स्वतः प्रामाण्यस्य सवे्ा- 
विशेषात्‌ } तत्र व्रह्म सगुणं यदि “अस्रे” ति वाक्येन न वाध्यते, वर्हि 
कथं सवांधिष्ठानं निर्विशेषमाच॑तद्वलाद्‌ वाधितं स्यात्‌ ? असदधिष्ठानकल्वं 
हि न प्रपच्चस्य, सगुणस्य ब्रह्मणः, न वा तदुपाधेः, निर्विरोषन्रह्मणो वा, 
इति कथं तद्राक्यग्रामाण्येन ब्रह्मसत्यत्वश्रतेरसद्रादिटछ्यापि प्रातिभा- 
सिकनब्रह्यसव्यतापरस्वमापद्यते, इत्यद्वेतश्रतिविरोधाद्‌ व्यावदहारिकसतत्व- 
परस्वमेव “विश्यं सद्यमि्यादिश्चतीनां युक्तम्‌ ॥ 


न केवट विश्सत्यत्वश्रतिः, ““असद्धे"ति श्रतिरपि विश्चव्यावहारिक- 

विरोधेनान्यथा नेया । संप्रतिपन्नं ह्यसद्रेति वाक्यस्यान्यथा नयनं 
विश्चपारमाधिकतावादिनां द्रेतिनामपि । “सत्यस्य सत्यम्‌" “सत्यं चान्तं 
च॒ सव्यमभवत्‌" इत्यादयस्िविधं सत्त्वं प्रतिपादयन्त्योऽपि. ब्द्यमान्न- 
पारमार्धिकतायां तदितरम्रातिभासिक-व्यावहदारिकिसत्यतायां च यथा- 
संभवमत्र भ्रमाणम्‌ , इति ब्रह्मप्रातिभासिकसत्यतापरतापत्तिनोँ न्तिष्ठति ॥ 


ज्यावहारिकसत्त्वाुवादप्रयोजनं तु व्याबहारिकार्थक्रियाकारितानिर्वाहो 
लौकिकेषु; अलौकिकेष्वपि योजनेषु, तत्साधनेषु, .कमेकाण्डो- , 
पासनाकाण्डभ्रतिपायेषु च ॥ 


तत्रोपासना दि नोपास्यस्य वेकाचकिसत्तामपेश्चते, तावन्माच्नोपयोगिः 
जुपास्यस्वरूप-वदूगुणादीनां यावद्बाधं सत्त्वाङ्गीकारेणापीष्टनिदात्‌॥ 
१३ 


९८ अद्ध ततत्वसधा 


तत्र निनेवोपस्यसत्वमुपासनम्‌, साधनम्‌ , तत्फलं च न दीयते, . इति- 
तु मीमांसकाः । अद्रेतंसिद्धान्तस्तु यावत्तत्फलाज्ुभवम्‌ , यावत्ततत्वसान्ञा- 
तकारं वा तद्भथावदहदारिकसत्त्वनेयत्येनोपासनासिद्धिः, इति तच परेषां 
दष्ट थाऽस्येव पुरुषाथेत्वम्‌ , सत्यत्वं च, यत्र तदतिरिक्तं साधनं फलठं वा 
नोरीक्रियते । अद्रेतसिदान्ते तु-तदतिरिक्ताखण्डाकारव्रत्त्यधीनाविद्यानि 
वृत्तिः, तन्निबन्धनाविद्यानिवरत्तयुपलत्तितव्रह्यभावो वा मोक्षः 


तत्र कमेयोग-भक्तियोगादिसाधनकलापसाथक्यं समेत समानम्‌, 
परं तु तत्न भ्रकारभेदमाचं समाद्वियते ॥ 


तच निर्विरोषवाक्यानां हेयगुणनिषेधपरतया प्रामाण्यं परमते, अद्धेतवादे 
पेक्षितप्र तियोगिसम [^> ४ 

-तु निषेधा पणार्थतया द्वेतवाक्यानाञुपयोगः । “असदे- 

वेदमिति ्रत्यपेत्तितसत्समपेकं न सत्यज्ञानादिवाक्यभिति तु संप्रतिपन्नम्‌।। 


“नेह नानास्ती"त्यादिश्रतेः प्रतिप्रसवार्थत्वे तु निषेधवाक्यवेय- 

तस्य कुत्रापि निरबकाशत्वात्‌ । बिधि-निषेध-प्रतिप्रसवानां विविक्त 

बिषयकत्वे हि स न्यायः | न चात्र निषपेधवाक्यस्यान्यत्रावकाशः, इति 
प्रतिभ्रसवपरतया नयनं न क्षोदक्षमम्‌ ॥ 

“असदेवेदमिति वाक्यं प्रपच्चस्याव्यक्तावस्थापरम्‌ , न त॒ सत्पदाथं 
निषेधपरम्‌। “सदेव सोम्येदमग्र आसीदि”ति सद्धियायां सत एव सृष्ट 
पू्वमवस्थानस्य, सृष्टिकारणत्वस्य, बह्मस्वरूपतायाः, तत्सत्यत्वस्य च बोधनेन 
सृष्टः पूवेमसदात्मताया बाधितत्वात्‌ ॥ 

अत एवात्रेव--“कथमसतः सज्जायते त्यसच्ारणवादस्य निरासः 3 
इति न “असदेवेति सद्रपन्रह्मनिषेधपरम्‌ । “सदेवेदमिः'ति श्रुतिर्हि 
“सन्‌ घट” इत्यादिप्रतीतिमेवाभिलपति, इति प्रत्यत्तसिद्धं प्रपक्चसनत्त्व- 
मनूद्य निषेध एव-“एकमेवाद्वितीयम्‌ ,” इतिशृत्यथंः, इति विश्सत्यत्व- 
श्रतयः सवां अपि प्रत्यक्षादिप्राप्रा्वादपरा एव ॥ | 


तथापि विश्वसत्यत्वश्रतयोऽपि नाप्रमाणम्‌, प्रत्यत्तादयोऽपि वा, 
किन्तु तेषां समवलख्त्वाद्‌ व्यावहारिकसनत्त्वपरत्वमेव, यथा प्रत्यक्षप्राप्त- 
स्याग्निहिमभेषजत्वस्य श्रतेः । न चादुवादत्वेऽपि प्रामाण्यहानि 
श्रत्यन्ञप्राप्नियोग्यत्वेनैवालुवादत्वं दृष्टान्ते, नत भ्रव्यक्षात्‌ पूवं श्रुतेरेव 
बोधकत्वेन, इति भ्रमादृदृष्टथवावादकत्वम्‌, न प्रमाणदृष्ट येति व्यक्त 


उपोद्घातः ९९ 


मन्यत्र देवताधिकरणादौ भामव्यादौ, इति सुख्यताद्पर्याभावविवक्षाया- 
मेवायुवादताप्रतिपादनस्य निभैरः ॥ 


मिध्याच्वानुमानस्य स्त्या वाधः । 
अद्ेतसिद्धन्तस्यासुरभावत्वम्‌ । 


[ द्वेतवादः ] एतेन--स्मृतिविरोधोऽपि मिथ्यात्वायुमानस्य-व्या- 

ख्यातः । तथाच भगवद्रीता- 
“असत्यमप्रतिष्ठं ते जगदाहुरनीश्यरम्‌ ॥ 
अपरस्परसंभूतं किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌ |!” 

इति । अचर द्यपरि तेऽसुराः स्वयं नष्टाः जगतः क्ष॒यकारिण इति हिं 
निन्यन्ते । इयं हिं निरवकाशा निषेध्यम्पकस्वेन व्यावहारिकसनत्त्वपरत्वेन 
सगुणवाक्यानां नयनमासुरं प्रतिपादयति । न चात्रासत्यपदमत्यन्तासनत्त्व- 
परम्‌, येन सोगतवादनिन्दापरत्वमस्याः स्यात्‌| अव्यन्तासनत्त्ववादिनोऽ 
प्रसिद्धत्वात्‌ , शन्यवादिमतेऽथेक्रियाकारित्वादिना शश्श्रङ्गादिबेलक्षण्य- 
स्वीकारात्‌ , व्यावहदारिकसन्त्वस्य सोगतमतेऽपि भावात्‌। न च शूल्यवादिन 
सकाशाद्रेटक्षण्यं मायावादिनः । असस्यवादिनोऽत्र मिथ्यावादिनि एव; 
अस्यन्तासद्रादिनः कस्याप्यभावादिव्यद्धेतवादनिन्दापरत्वमेवास्याः स्मृतेः॥। 

मिथ्यात्वानुमानस्य स्खत्याऽाधः । 
अद तसिद्धान्तस्यासुरत्वाभावः । 


[अद्रेतवाद्‌ः] एतेन--स्रत्यविरोधोऽपि मिध्यात्वाचमानस्य--व्याख्यात। 
तथाहि-भगवद्रीता दि जीवस्वैगतत्व-जीवब्रह्माभेदायद्धेतसिद्धान्तमुपक्र- 
म-परामर्शोपसंहारेषु व्यवस्थापयन्ती- 

“मया ततमिदं सबं जगदव्यक्तमूर्तिना ॥ 

मस्स्थानि सवेभूतानि न चाहं तेष्ववस्थितः ॥ 

न च मत्स्थानि भूतानि पश्य मे योगमेश्धरम्‌ । 

इत्यादिना जगतो ब्रह्माधिष्ठानकत्वेन सदलुवेधादिना ब्रह्मप्रतिष्ठतवं 
विवेचयन्ती, “मत्स्थानि “न च मत्स्थानी"ति प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनि- 
पेधभ्रतियोगित्वं “विशदयन्ती, “हेश्धरः सवैभूतानाम्‌” ““इतीश्धरवादमाद्रि 
यमाणा असत्यमप्रतिष्ठं ते” इति निर्दिष्टकामहेतुकत्वादिना प्रति 
पादयन्ती च जगदसतत्ववादांशमात्रमादाया द्रेतपरेति विवरणं न सांप्रतम्‌ ॥ 


= 
१०० अह.ततत्वसुघधा 


अद्वेतसिद्धान्तस्य सोगतसिद्धान्ताद्‌ वि्ेषा; 


तत्र॒ जगदसत्यत्वांशमाच यद्यपि सौगतः समानम्‌; अथेतः, 
स्वरूपतो वा सौगतमतादस्य विशेषस्तु महान्‌ । सौगतमतेप्यद्रेतमत इव 
सांवरतसत्यत्वेन व्यावहारिकराब्दो व्यवहार्यत्वमात्रेण च यद्यपि साम्य- 
मिवास्ति, परं ्वद्रेतमतेऽसत्यत्वं ब्रह्याधिष्टानक्त्वात्‌ ब्रह्मप्रतिषएठलसध्रीचीनं 
जगतः, न ठु सोगतमत इवाप्रतिष्ठत्वम्‌ ; अनीश्वरं वाऽद्भेतमते सोग- 
तमत इवा; अद्धेतवादे मायोपदहितेश्वरकारणतायाः स्वीकारात्‌ , ई योऽप्य- 
दवेतमतेऽसत्य इति तु भिथ्याभूतमयोपाधिकत्वमात्रेण, न लु स्वरूपतो 
ब्रह्माधिष्टानकत्वेन वा ॥ 

अपरोऽयं विशेपः-असस्यत्वं जगतो बौद्धमते सांव्रतसस्यत्वेन 
निरधिष्टानकत्ववादेन, अचर तु साधिष्टानत्ववादेन, अधिष्टानगतसनत्तादास्म्ये- 
न वा । तच्रासत्यत्वं प्रतिपन्नोपाधौ नेकाचिकिनिपेधभ्रतियोगितेनाद्रेत- 
सिद्धान्त एव, यत्र जगतः सधिष्ठानत्वम्‌ । न चेवं सौगतनये ॥ 

अन्यस्तु विशेषः-सदसद्रलन्तण्यरूपं मिथ्यात्वं जगतोऽद्रेतनये, सोग- 
तमते त्वत्यन्त।सत्त्वरूपम्‌ । अतत एवाग्रतिष्ठानीश्धरदिपदसमभिव्यादारः। 
अपरस्परसंभूतत्म्‌ , कामहेतुकत्वं च सोगतमतस्येव । अत एव “आहरति 
निर्देशः न चायमद्रेतवादस्य, यस्य गीतोपदिदयम।नकमयोग-भक्तियोगसाध- 
नादिविषये न सोगतनयेनास्ति साखक्ञण्यं मोत्तोपयोगे सानत्ताद्रा, पर- 
म्परया वा, इति प्रतिपन्नोपाधौ त्रेकालिकनिपेधप्रतियोगित्वप्रयुक्तं व्यावहा- 
रिकिलं सप्रतिष्ठतवप्रयुक्तं वा न बौद्धाभिमतं सांवरृतसस्यत्वम्‌ , इति न 
सौगताभिमातस्यरतिषएठत्वस्याद्ेताभिमतत्वम्‌ ॥ 

अक्रिय कारित्वं सत्त्वासत्त्वौद्‌।सीन्येन निरधिष्ठानसांधतसत्यतग्रयुक्तं 
तु सदसद्रेख्तण्यप्रयुक्तमेव । न च सावृतसत्त्वमसतोऽप्येवं व्यावहारिकं 
नाम । अतोऽत्र सौगतमान्नभिमतासत्यत्वस्येवालुवादः । व्यक्तं चेतद्‌ 
भगवद्रामादुजगीताभष्यरीकायां तात्पयेचन्द्रिकायामपि । अत्र बहुध। 
हि किलष्टकल्पन।-अपरस्परसंभूतम्‌ किमन्यत्‌ कामहेतुकम्‌" इदयुत्तराधं 
गीताविवृतिकाराणाम्‌ , बवादिराजादीनां च । अद्धेतमते तु मायोपदहितं 
संदादिरूपं वा तुरीयं ब्रह्मस्वरूपमेवाधिष्ठानम्‌ , यद्‌ विष्णुर्वा सदाशिवो 
वा-इति ॥ 

गारुडे व्रह्ज्ञानघ्रकरणे गीतासारादिगतानि वाक्यानि गीताया इदमेव 
तात्पयं गमयन्ति ॥ 


उपोदृघातः १०१ 


श्रीभागवत-विष्णुपुराण-पाद्य-कोमे-नारदीय-वाराहयादिपुराणानि, श्रीम- 
द्रामायण-महा भारतादीतिदहदासादयोऽप्यद्वेतवादमेव समर्थयन्ति । व्यक्तीक- 
रिष्यते चेदृयुपरिष्टात्‌ ॥ 
मिथ्यात्वानुमानस्य सत्यत्वानुमानेन विरोधः । 
[ द्धेतवादः `] एतेन-मिथ्यात्वाुमानस्यालुमानतो बाधोऽपि- 
व्याख्यतः। तथादि-मिध्यालानुमानम्‌-विप्रतिपन्नम्‌ , सत्यम्‌ ; 
प्रमाणदृष्टत्वात्‌ ; शद्धत्रह्यवदित्यनुमानविरूद्धम्‌ ॥ 


तत्राससातिभासिक-त्रद्यान्यत्‌ पक्षः; अवाध्यतं साध्यम्‌ , प्रमाण 
जन्यज्ञानं प्रति साक्षादनिपेध्यस्वेन विपयत्ादिति हेतुः 1 


शक्तिरूप्य'देः सक्षान्निपेध्यस्वेन भ्रमाणजन्यज्ञानं प्रति विषयत्वाद्‌ न 
तत्र व्यभिचारः । ब्रह्मणि हेतु-साभ्ययोः सिद्धत्वान्न साध्यहेत्वसिद्धी । तत्र 
प्रमाणरष्टखं ताच्िकप्रमाणदृष्टलमेवः; भ्रव्यक्षादेरपि तात्त्िकश्रमाणत्वस्य- 
वास्मदभिमतसात्‌ , सवेविपक्षिसंमतलाच् । अनुमानं चात्र-प्रव्यक्षा- 
दिकम्‌, तात्त्विकप्रमाणम्‌ , प्रमाणात्‌ ; सत्यादिवाक्यवत्‌। अन्यथा हि 
प्रामाण्यकथेव न स्यात्‌ ॥ 

प्रपञ्चसत्यत्वानुमानम्‌ । , 


प्रयोगान्तर्मपि-प्रपच्ः, तत्त्वावेदकप्रमाणदृष्टः, संप्रतिपन्नध्रान्तेतरः 
त्वात्‌; ब्रह्मवत्‌ । न चात्मत्वयुपाधिः; अबाध्यत्वादेरात्मत्वस्य पन्तेऽ- 
सत्त्वात्‌ , अन्यथाऽऽत्मत्वस्याप्यभावो ब्रह्मणि स्यात्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु-प्रमाणसवेन श्रमाणटृष्टस्मेव हेतुः; तत्त्वावेदकत्वादििव- 
क्षायाः प्रयोजनाभावात्‌ । न ह्यस्य विपत्ते वृत्तिः; वृत्तिव्याप्यताया आत्म- 
न्यभ्युपगमान्न तत्र साधनस्यावर्तिः ॥ 


सव्यत्वं साध्यम्‌, प्रामाणिकत्वं च नेकमिति संप्रतिपन्नम्‌ । अद्रेत- 
सिद्धान्ते हि भ्रमाणाविषयस्यापि ब्रह्मणः सत्यतायाःस्वीकारात्‌ ; द्रेतसि- 
द्वान्त तु नासत्यत्वम्‌ , अप्रामाणिकत्वं॑वा प्रपच्छस्य, ब्रह्मणो वा । अतो 
ब्रह्मवदिति दशन्तः, स्वमतदृध्ष्या, अद्धेतदृष्टया तु शुक्तिरूप्यमेब 
ल्यतिरेकरष्टान्तः ॥ 


अथेक्रियाकारिस्वादपि भ्रपच्चस्य सव्यत्वमयुमानेन साध्यते--प्रप्चः, 
अथेक्रियाकारिस्वात्‌ ; आत्मबत्‌-इति ॥ 


१०२ | अद्धेततत्त्वसुधा 
भिथ्याल्वाुमानस्य सत्यत्वानु मानेनाविरोधः । 

[अद्धेतवाद्‌ः ] एतेन-मिथ्यात्वालुमानस्यानुमानतोऽविरोधोऽपि--व्या- 
ख्यातः । तत्र भिथ्यात्वाज्मानम्‌-विप्रतिपन्नम , सत्वम्‌ , प्रमाणदृष्टत्नादि- 
त्यलुमानाविरुद्धम्‌ ॥ 

तत्र भ्रमाणदृष्टत्वं प्रमाणजन्यव्त्तिव्याप्यत्वं वा, तादृशफलव्याप्यत्वं 
घा, उभयम्‌ , तदन्यद्धा, किं वा विव्तितम्‌ ? 

तत्र॒ स्वेत्र बृत्तिपदेन, प्रमाणजन्यज्ञानपदेन वाऽन्तःकरणव्रुत्तिर्विव- 
क्ष्यते, उताविद्याब्रत्तिः। अविद्याब्न्तिस्तु न प्रमाणजन्या । अन्तःकरण- 
वृत्तिस्तु नाप्रमाणजन्या, इति ज्ञानपदेनान्तःकरणवरत्तिमत्रविवत्तायां 
प्रमाणपदं वितथमिति व्यथेविशेपणलत्वाद्‌ व्याप्यत्वसिद्धिः; शक्तिरूप्य 
ठ्यभिचारस्यापि तत एव वारणात्‌ । व्य्थबहुविगेषणघटितदहेतुरपि व्याप्य- 
त्वासिद्धः ॥ 

अन्तःकरणव्रन्तिग्याप्यत्वमात्रविवक्ञायामुपदहितस्येव वृत्तिविपयत्वम्‌। 
उपहितमात्रविषयाविद्यानिघ्रत्तौ शुद्धं स्वयंप्रकादमात्रमेव, न वृत्तिविषय 
इति सिद्धान्ते दृष्टान्ते देत्वसिद्धिः ॥ | 

तत्र तत्र वृत्तिव्याप्यत्वं फर्व्याप्यव्यायृत्तं विवक््यते, उत तत्सा- 
धारणम्‌ । आये स्वनिवर्त्याज्ञानसमानविषयत्वस्येव बन्तिव्याप्यत्वात्‌ 
घटादीनां चाविद्याविषयत्वाभावेनोक्तब्रत्िव्याप्यत्वाभावाद्‌ भागासिद्धिः ॥ 


फटठव्याप्यत्वं गुरुत्वादौ, अविद्यान्तःकरणादौ, ब्रह्मणि च बाधितम्‌ , 
इति भागासिद्धि-हेलसिद्धी ॥ 
बृत्तिव्याप्यत्वमात्र तु न सत्यत्वप्रयोजकम्‌ ; अनध्यस्तत्वस्येवावाध्यता- 
प्रयोजकत्वात्‌ , इति सवत्र कलपेष्वप्रयोजकता । साक्तिभास्यानामविद्या- 
न्तःकरणादीनाम्‌ , साक्तिणो वा प्रमाणजन्यज्ञानाविषयत्वाद्‌ भागासिद्धिः। 
तत्र बृत्तिस्वीकारपक्तेऽपि सा न प्रमाणाधीनेति खलु वेदान्तमयांदा ॥ 
तत्र प्रमाणदृष्टत्वं यदि ताच्त्विकग्रमाणष्टत्वम्‌, तदहि हेत्वसिद्धिः; 
अस्माकमनिष्टेः । परपरक्रिययेव परमतनिराकरणम्‌ , न स्प्रक्रिययेति खलु 
परेषां डिण्डिमः । अतात्त्विकप्रमाणदष्टत्वं तु दृष्टान्तेऽसिद्धम्‌। उभयमपि 
दाशश््गादौ नास्तीति व्यभिचारः| प्रत्यक्तादीनां तत्त्वावेद्कत्वं पूवमेव 
निरस्तम्‌ ; श्रतिषिरुदत्वात्‌ ॥ | 
न च श्रुतिविरोधेऽयुमानमप्यवसरति; प्रमाणत्वेन तात्त्विकप्रमाणत्- 
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साधनं स्वतःप्रामाण्यं बाधाभावकालीनमादाय । तत्र॒ शक्तिरूप्यादि- 
ज्ञानस्यापि प्रव्रत्तिप्रयोजकत्वमात्रेण भिध्याखेनानिश्चीयमानविष्यकन्ञानत्ल 
स्वतो प्राह प्रामाण्यमस्ति, इति तस्यापि तत्त्वावेद्कत्वापत्तिः ॥ 

भाविवाधमपेन््याप्रामाण्यं तु घटादिप्रत्यत्तस्यापि, इति . प्रमाणत्वरूपः 
हेत्वसिद्धिः प्रत्यत्तादिप्रमाणतन्त्वावेदकत्वाचुमाने प्रमाणत्वहेतुके । न हि 
घटादिप्रत्यक्षस्य तत्त्वावेदकत्वाभावमात्रेण प्रामाण्यस्येव विलोपः; बह्मज्ञाने 
प्रामाण्याविघातात्‌ ॥ 

एतेन-- प्रपञ्चः, तत््वावेदकप्रमाणदृष्टः, भ्र न्तेतरत्वादिति प्रयोगोऽपि-- 

परास्तः ॥ 

तत्र भ्रन्तेतरत्वं यदि वाधितेतसरत्वम्‌ , तर्हि तत्‌ प्रतीतिदशायां शक्ति 
रूप्यादीनामपि, इति तत्र व्यभिचारः । यदि कालत्रयेऽपि बाधितेतस्त्वं 
ब्रह्मवत्‌ , तर्हि हेलसिद्धिः; अधिष्ठानतन्त्वसाक्षात्कारेण नरेकालिकबाधा- 
वगमात्‌ ॥ 


आलपत्ोपाधिना सोपाधिकूव्व-यत्र यत्र॒ तास्त्विकप्रमाणदृष्टत्वम्‌ , 
तत्र तत्रासत्वम्‌ , पत्ते च सन्दिग्धोपाधिकत्वम्‌ ; प्रपच्चावाध्यताया अद्याप्य- 
सिद्धत्वात्‌ । ब्रह्म तु न प्रमाणान्तरदृष्टम्‌ , इति हेतसिद्धिस्तु पूवेमेव भ्रसा- 
धिता; चिद्रुपत्वोपाधितायां तात्पयोत्‌ । न च तद्प्यवाध्यत्वम्‌ , तद्‌ दि देतु- 
रेवोपाधिरिति फलति । भ्र(न्तेतरत्वमात्मस्वं चानर्थान्तरम्‌ , इति हेत्वसि- 
द्विरेव दूषणम्‌ ; “नेह नानास्ती'ति शरुतिवाध्यत्वेनावाध्यत्रस्य पक्तेऽसंभ- 
वात्‌ । आस्मतवं ह्यत्रोपाधितया विवक्तितमात्मस्वरूपमा्रखम्‌ , अवाधिततवो- 
पलन्ितस्वरूपत्वम्‌ ; तस्येवात्मत्वात्‌ } न च त!दशमात्मत्व॑ पत्ते वतेते, इति 
नोपाघेः कथमपि चिकित्साऽत्र। निर्ध्मकत्वाद्‌ ब्रह्मण आत्मत्वरूपधमाभावो 
न दोपाय; अवाधितत्वोपटक्षितचिन्मात्रस्येव निर्विंशेषत्रह्मस्वरूपत्वात्‌ ॥ 

तत्त्वावेदकत्वादिविरोषानवधूय ्रमाणदृष्टत्वमात्रमपि न दहेतुखिव्युप- 
क्रमे बह पराक्रान्तम्‌। प्रमाणदृष्टस्वं चेदं फटव्य,प्यादिरूपं किमपि शुद्ध 
ब्रह्मणि नास्तीति तत्र साधितम्‌ । न केवलमिदम्‌, किन्तु विश्मात्रावृ- 
न्तीति भागासिद्धिः, शक्तिरूप्यादिविपक्तेऽपि वर्तते, इति व्यभिचारश्च 1 

प्रमाणदृष्टत्वं प्रामाणिकत्वम्‌ , प्रमेयत्वं वा घटादिवत्‌ स्वभ्रकाशस्य 
ब्रह्मणोऽप्यस्त्येव, किन्तु प्रमाणजन्यं ज्ञानम पचारिकं वृत्तिमात्रमादाय प्रामा- 
णिकल्वन्यपदेश, प्रमेयत्वव्यपदेशो वाऽप्यौपचारिक एव शुद्धस्य ब्रह्मणः। 


१०४ अदेतवत््वसुधा 


त्त चाकरे--अविदयानिघ्रत्तिपरत्वात्‌ शाखस्य = दाखजन्याखण्डाकार 


“गौण-मुख्ययोर्सख्ये कार्यसंप्रत्ययः” इति न्यायेन मुख्यप्रमेयताया 
हेतुत्वे ृष्टान्ते हेत्वसिद्धिः, गौणप्रमेयताया विवक्ञायां पत्ते हेत्वसिद्धिः । न 
हि गौण-सुख्यसाधारणमेकं प्रमेयत्वं हेतूकर्त॑मलम्‌ । अन्यतरत्वेनाजुगमेऽपि 
न तत्‌ सत्यस्वप्रयोजकम्‌ | प्रामाणिकत्वमेव हि सत्यत्वम्‌ , इति देतुसाध्य- 
योशक्यापरन्तिः | 


ब्रह्मणोऽप्रामणिकत्वे तु प्रमाणतो दृष्टघ्वहेतुन्र॑द्षणि स्वयमेव परि 
व्यक्तः, इति कथमनुमानम्‌ ? 


म. चात्र शुक्तिरूण्यं दृष्टान्तः; स ह्यन्वयव्याप्त्या प्रपद्छमिथ्यात्वाचुमा- 
स्य दृष्टान्तः, उ्यतिरेकव्याप्त्या सत्यत्वाुमानस्य तत्र व्यतिरेकद्ष्टान्ताद्‌ 
तरमम्बयदृष्ट.याऽनेन प्रप्छमिध्यात्वसाधनम्‌। संभवति हि दद्यत्वा- 
दिना श॒क्तिरूप्यदृष्टान्ते प्रपच्चभिथ्यात्वसाधनमिति पूर्वमेवोपपादितम्‌॥ 


-. . . न च ब्रह्मणोऽप्रामाणिकव्वेऽत्र पन्ते गरविषाणवदसनत्तवप्रसङ्गः; अप्रा- 
भाणिकत्वस्य श्क्तिरूप्यसाधारणस्य शदश्रङ्ग।दिवत्‌ तच्छत्वा भावात्‌ । 
असष्ल्यातिनिराससत्वम्यत्र विशदः ॥ 


` स्वतः सिद्धंहि ब्रह्म न प्रामाणिकम्‌। स्वतः सिद्धत्वं स्वप्रकाश्स्वं 
चेत्यनर्थान्तरम्‌ । स्वप्रकाशत्वं तु दटरयत्वहेतुसमथनावसरे सम्यगेव 
निरुक्तम्‌ , इति प्रामाणिकसेन ब्रह्मवत्‌ प्रपच्चसत्यत्वानुमानं न न्ञोद्‌- 
त्तमम्‌ , इति प्रपव्वमिथ्याला्चमानस्य नाञ्मानेनापि बाधः ॥ 
वस्तुतस्तु- प्रमाणतो दृष्टत्वं श्रमस्यापि स्वतो प्राह्यं॑ प्रामाण्यं 
प्रिथ्याव्वेनानिश्चीयमानाथेविषयकत्वरूपं बाऽद्वेतसिद्धान्ते वर्तते । दोषनि- 
छकारणतानिरूपकान्यधीविषयत्वं तु प्रपच््ेऽपि; भ्रपच्रस्याविद्यारूपदोष- 
निष्ठक्रारणतानिरूपकधीविषयत्वेन तदन्यत्वाभावात्‌ । व्यक्तं चेतत्‌ सद्वि 
 विक्तत्वमिथ्यात्वप्रकारणे, इति प्रपद्छसत्यत्वं श्रकृतानुमानविषयः प्रमाण- 
तो दृष्टत्वं चेकमभिति हेतु-साध्ययोरेक्यम्‌ ॥ 


_ + अविद्याया दोषत्वानङ्गीकारस्त द्ेतवादिदृ्टथा, न व्वद्वेतसिद्धान्ते, इति 
स्वमतेन परमतनिराकरणायोगाद्‌ ब्रह्मरूपमात्मानमेव निहन्ति सद्धिवि- 
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तःरवरूपभिथ्यात्वालुमानभिति देत्वसिद्धिः । प्रपच्वः, मिथ्या; अमाणादृष्- 
त्वादिति ससप्रतिपक्तोऽप्यत्राज्चुसन्धेयः ॥ 

चतेन-अथेक्रियाकारित्वेन प्रपच्चसत्यत्वाचुमानमपि-पसस्तम्‌.; र्टन्ता- 
संप्रतिपत्तेः। न च संप्रतिपन्नं किमपि । प्रपव्ः, सत्यः, अथेक्रियाकारित्वात्‌, 
आत्मवदित्यत्रात्मा हि दष्टान्तीकृतः । स च यदि द्ध बरह्म, वर्हि न तस्याथ 
क्रियाकौर्त्विम्‌ 1 श्रतिशतसिद्धं जगत्कारणं तु न श॒दधम्‌ › किन्तु मायोपदित- 
मेव । तस्य तु पक्षकोटिनिक्िप्तत्वान्न दृष्टान्तत्वम्‌ , द्टन्तस्तु शुदं जह्य 
नाथेक्रियाकारि ॥ 


तच्चार्थक्रियाकारित्वं यदि व्यावहारिकम्‌ , तर्हिं तद्‌ ज्यवहारातीते तत्र 
ीर्धितम्‌, इति तत्र दुष्परिहरा हेत्वसिद्धिः। शक्तिरूप्यादीनामप्यंथक्रिया- 
करतत तंत्र व्यभिचारः } पूरवैसंबन्धनियमेनेवोपंपत्तेन सत्त्व॑कारणेता- 
वेच्छदेकम्‌ , इतिं प्रपञ्चः, मिथ्या, अ्थक्रियाकारित्वातं ; शक्तिरूप्यवदिति 
विंसेधोऽपिं 


अत्र सुखाववोधाथं ज्ञानयाथाथ्येविषये द्वेताद्रेतभ्रन्थांशायः सङ्गृह्य 
भ्रकाश्यते । स यथा- 


प्रमाणलक्षणं स्ट्रतिखाधारणम्‌ । 


ितिवादंः] यंधाथं प्रमाणम । तंच ज्ञेयमनेतिक्रम्यं वतमानं 1 
अन्यथा ज्ञानं तं अमः 1 तच्च साक्षात्‌ › परम्परया वाऽन्यथाज्ञेयविषंयकि- 
स्त्वम्‌ । भ्रमावान प्रमाता, प्रमाविषयः प्रमेयम्‌ । त॑त्र संशयोऽप्येकस्यां 
कोटविन्येथा ज्ञेयविषयाकारत्वांद्‌ न प्रमाणम्‌ ॥ 


अख्यात्यादिनिरासेनासत्ख्यातिसमर्भनम्‌ । 


तत्नायर्थाथेज्ञानमेव नास्तीति भ्रभाकरः } तन्मते यथार्थपदवेयर्थ्यम्‌ 1 
ज्ञानपदस्थल्ते निश्चयस्य निदशातं संशयव्युदासः। तस्याख्यातिनम्निं 


व्यपदेशः ॥ 


नेदं मतं युक्तम्‌ ; अनुभवसिद्धत्वाद्‌ विपर्ययस्य । तत्र॒ देशा 
न्तरस्थस्य रजतस्य संसगेमात्राध्यासेनान्यथाख्यातिरिति वैशेषिकः ॥ 


तत्र तत्कालिकसुत्पन्नं सदेवेति तु भार्करः, यस्य सत्ल्यातिरिति नाम । 
द्र विखत्तणा भास्करीयसत्ख्यातिकाद्तः॥ 
चे 


१-९ अदधेततत्वसुधा 


ज्ञानस्येत्र तदाकार बाह्यत्वमाघ्ाभ्यासाद्‌ आत्मख्यातिवादिनः सौगताः । 
सद्सत्ख्यातिवादिनस्त्वाहेताः, साङ्कयाः, भआट्राद्च ॥ 

सदसद्धिलन्तणानिवेचनीयख्यातिवादिनोऽद्रेतिनः । असत्ख्यातिवादि- 
. नस्त्वानन्दतीर्थीयाः । 

तत्र शुक्तिकायां रजतमसदेव भातीत्यदुभवान्यथानुपपत्तिः प्रमाणम्‌ । 
तत्र प्रधानस्यावाध्यस्य विशोष्यस्येन्द्रियसन्निङ्ृष्टतेऽसतो भानानियमाद्‌ 
न शशन्छङ्गादीनामपि भ्रमे भानम्‌ ॥ 


अनारोपितार्थक्ञानस्य प्रमात्वम्‌ । 


, तत्र तत्त्वज्ञानं भरमा । तत्त्वं त्वनारोपितम्‌। तच्च भ्रतीयमानत्वविरो 
पितम्‌ । तेन च कूमेरोमादि न तत्त्वम्‌ । शुक्तिरजतादिकं त्वारोपितत्वाद्‌ न 
तत्त्वम्‌ । कूमंरोमादिकं तु भ्रधानाभावेनानारोपितम्‌ । परं तु शक्तिरूप्या- 
दिकमिव सत्त्वेन न म्रतीयते। तथाचासतोऽपि प्रतीतिविषयत्वेऽपि 
सन्त्वेन न प्रतीतिरिति न दोषः ॥ 

तच्च प्रमाणं प्रत्यत्तानुमानागमभेदेन चरिविधमेव । उपमानार्थाप्य- 
भावज्ञानानां यथायथमनुमान-भरत्यक्ञयोरेवान्तभांवः । तत्‌ केवल- 
प्रमाणम्‌ , अनुप्रमाणं च । अनुमानं त्वनुप्रमाणम्‌ , आगमप्रमाणं च। 
स्मरतिरपि भानसमप्रत्यक्षत्वात्‌ केवलप्रमाणम्‌ । द्विविधं ज्ञानं मनो जनयति - 
तत्तदिन्द्ियाधिष्ठितत््वेन तत्तदिन्द्रियविषयम्‌ , स्वातन्व्येण स्मरणं च। 
संस्कारस्तु सहकारिमात्रम्‌ । स च प्रत्यभिज्ञायां वाह्यन्द्रियसहकारी; स्मरतो 
तु मनःसहकारीति विशेषः । संस्कारद्राराऽतीतादिविषयेऽपि मनस्सन्नि 
कर्षो योगिप्रत्यत्तादाविवावाधितः। मनसोऽषीन्द्रियत्वाद्‌ नात्रातिरिक्त 
म्रमाणकल्पनादोषः । स्मृतेरपि प्रमाणकोटो निद॑शः। तस्या अपि भ्रमाण- 
त्वात्‌ ; तस्या मानसपरत्यक्ञस्वेन कथञ्चन प्रव्यत्तादावन्तर्भावः, अथवाऽ- 
तिरिक्तप्रमाणान्तरनिरासमात्रे तु प्रमाणत्रेविध्यविभागस्य तात्पयम्‌ ॥ 

इन्द्रियाथंसननिकषैः प्रत्यत्तप्रमाणम्‌ । अच्राथशब्देन तत्तसत्यक्षयो- 
ग्यार्थस्य म्रहणाद्‌ नाकाशस्य भ्रत्यक्तत्वम्‌ ; तस्य केनापीन्द्रियेणासन्नि- 
कर्षात्‌ ॥ 

अर्थपरिच्छि्तिनै प्रमा, स्खतिरपि प्रमा । 


तत्र॒ प्रमालक्तणमज्ञाताथेज्ञानतम्‌; न स्वज्ञाताथेपरिच्छित्तिः, 
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येन स्यतेः प्रमातन्युदासः स्यात्‌ । स्परूतिरपि रमेव; तस्या अप्रमात्वे 
प्रमाणाभावात्‌ , भ्रदयुत “स्तिः प्रत्यक्षमेतिह्यम्‌ ” इति स्मृतेरपि भ्रमाव 
ज्ञापयति । सप्रेन्द्रियाणि प्रत्यत्ताणि ॥ 


` तत्रेन्द्रियाणि षद्‌ प्रसिद्धानि । स्वरूपज्ञानम्‌ = आस्मा = सात्ती च 
सप्तमम्‌ 1 आस्मस्वरूपमपीन्द्रियम्‌ ; अन्यथा साक्तिघेद्यानां सुखादीनां न 
प्रत्यक्तत्वं स्यात्‌ ; इन्द्रियाथंसन्निकपजन्यत्वप्रयुक्तस्वात्‌ प्रव्यक्तत्वस्य ॥ 

तत्र रमप्रव्यत्ते प्रधानेन्रियसन्निकषेमात्रेणासतोऽपि रजतस्य प्रत्यक्ष- 
त्वम्‌ ; प्रधानेऽसद्रजततादार्म्यारोपात्‌ । तच्र स्वरूपज्ञानस्य प्रमातृसाक्षिणो 
विपयाः-आस्स्वरूपम्‌ , तद्धर्माः, अविद्या, मनः; तदु वृत्तयः, वाह्येन्द्रिय- 
ज्ञान-सुखाद्याः) काटः, अव्याछृताकाशश्च ॥ 


च (२ ~ श 
हेत्वाभासनिरूपणमनत्रादेताभिमतमिध्यास्वाचुमाननिरासार्थम्‌ । ` ` 


.तत्राज्ुमाननिरूपणप्रसङ्गेन हेत्वाभासानाम्‌ , निग्रहस्थानानां च निरूपण 
मद्रेताभिमतम्रपच्वमिभ्यालानुमनदुष्टतव्यवस्थापनेन सप्रयोजनम्‌) तयथा 
विवादपदम्‌ , मिथ्या, ददयतयादिति मिभ्यालानुमानम्‌ । तत्र प्रत्यक्षागमा- 
दिभिर्ज॑गतः सत्यत्वावरामात्‌ विवादपदम्‌ , सत्यम्‌ , अथेक्रियाकारित्वात्‌ 
इत्ययुमानेन प्रथमायुमानस्य बाधः, साध्यसमो वा । एवं स्वरूपासिद्धिरपि 
दद्यत्वस्य, मिभ्याखस्य च पत्तत्वे; तच्र हेतूकृतदश्यत्वस्यापि भिभ्यातात्‌ 
पत्तेऽसम्भवात्‌ । भिभ्यात्वस्याप्यनिवैचनीयववेऽद्रेतमतेऽसत्ख्यातेरनङ्गीका- 
रादप्रसिद्धिरेव । आत्मनोऽपि दृश्यत्वात्‌ तत्रानेकान्तोऽपि। जगत्‌, सत्यम्‌ , 
प्रमाणसिद्धत्वात्‌ ; बरह्मवदिति सस्रतिपक्षश्च। अमानसिद्धत्वेन सोपाधिकं 
च | न हि प्रत्यक्षस्य वतेमानमात्र्रादित्वम्‌ ; अनुमानस्यापि तस्रामाण्य- 
म्राहिसाक्षिणः प्रव्यक्षवद्‌ बतैमानार्थभरादित्वापत्तेः। साक्िवेदयत्वेन प्रामाण्ये 


जगरसत्यत्वमपि साक्षिवेयमेव, इति तन्मिथ्यात्वस्य साक्षिणा बाधः ॥ 


प्रमालक्षणं स्तिन्यादृत्तम्र्‌ । 


[अद्रेतवाद्‌ः] यथार्थज्ञानं भ्रमा । तच्नावाधिताथेविषयकं ज्ञानम्‌ । न्ति 
द्ङायामप्यवाधिताथेविषयकत्वं समानम्‌। तस्य रमस्व तु भाविवाधम- 
भिग्रेव्य । तथाच ब्रह्यसा्तात्कारपूर्व्तणावच्िन्नबाधविषयविषयकत्वेनं 
भ्रमत्वम्‌, ब्रह्मसा्चात्कारनिबन्धनबाधविषयत्वेन तु घटादिज्ञानस्य 
भ्रमत्वम्‌, त्पूेक्षणावच्छिन्नवाधाविषयविषयकत्वेन प्रमात्वमिति विभागः। 


१०८ अद्वेततत्त्वसुधा 


बस्तुसिद्धिस्तु॒ यथाथज्ञानेनेव । स्तिस्तु सिद्धार्थविषयकनज्ञानत्वाद्‌ न 
वस्तुसाधकत्वेन प्रमा, किन्त्ववाधितार्थविषयकत्वेनेव । यत्र॒ वाधि- 
ताथेबिषयकमपि स्मरणं भवति, तत्र त्वुवादमाच्रम्‌ । न तस्या यथार्थैत्व- 
नियमः । स्वकारणसंस्कारकारणाचुभवाुसारित्वेन - तु यथार्थत्वम्‌ ; 
अयथाथंत्वं च ॥ 

अख्प्रात्यसत्ख्यात्यादिनिरासेनानिनचनीयख्यात्तिसमर्भनम्‌ । 


तच्र भ्रभाकर-नेयायिक-सौगत-भास्करादिमतवेलन्तण्यसुभयन्न समानम्‌ । 
विशेषसत्वनिवेचनीयख्यातिरद्रेतमते । द्रेतमते त्वसत्ख्यातिः ! तत्रासदू्‌ 
यदिः वाश्यम्‌ , तर्हिं तद्‌ भ्रमस्थले तदोत्पन्नम्‌ , उत स्वेदा वर्त॑ते । 
आये तदुत्पादकसामग्रयभावः । द्वितीये तु स्वेदा भ्रसप्रसङ्गः । काच-का- 
मलादिदोषा अधिष्ठानस्याऽऽवरका एव; न तु विषयोरपाद्काः ॥ 


भासमानस्य रजतस्यासतः दाशग्छङ्गादिभ्यो विदोषो वतते वा, न वा । 
आदे कीदशं तद्सत्स्वरूपम्‌ ? यदि प्रधानेऽधिष्टाने वा वाध्यमानत्व- 
म॒त्रम्‌ , तर्हिं शशगशङ्गादेरि सत्त्वेन प्रतीतिविपयत्वं कुतः १ तत्र शक्ति 
रूप्यादीनां स्तवं यद्यधिष्ठानतादास्म्येन, तर्हि न सत्त्वम्‌ , न चासन्त्वम्‌ , 
इत्यनिवेचनीयत्वे पयंवसानम्‌ ; अनारोपितज्ञानत्वं न प्रमात्वम्‌ ; अन्यथा 
सदसत्ख्याव्यापत्त्याऽऽदहेतमतप्रवेशः ॥ 

अत एव सत्वेन भ्रतीतिविषयत्वे सत्यनारोपितत्वमिति व्याख्यातम्‌ । 
तन्न॒ विगोषणं न॒ शुक्तिरूप्यादिव्यावतनार्थम्‌ ; तस्यारोपिततेनैव 
तत्त्वताया वारणात्‌ । कमेरूपादिकं त्वनारोपितमिति दत्वा खलल 
तद्विशेषणम्‌ । तत्र च श॒क्छिरूप्यादीनां खत्त्वेन भ्रतीत्यस्रीकारे 
निश्चेषप्रवेयथ्येम्‌ , तस्स्ीकारे च सदसदात्मकत्वम्‌ । अथान्यत्र सत 
एव रजतस्यरात्सत्त्वमान्नं विवक्ष्यते, तर्हि नेयायिकानासिबान्यथा- 
ख्यातित्वेन नासत्ख्यातिः। यद्यभिनबान्यथाख्यातिरेवासत्ख्यातिः, तर्द 
नाममात्रविवाद्‌ः ॥ 

अर्थ॑परिच्छिन्तेः प्रमात्वम्‌ , स्षटतेरप्रमात्वं च । 


अतो नियतो रजतादेः स्वरूपस्याप्यध्यासः । स्वरूपस्याप्यारोपे त्वनि- 
वैचनीयख्यातिरेव । स्वमिदं न्यायचन्द्रिका--अथंपरिच्छित्तिः भ्रमा; 


 असत्ख्यातिश्च न युक्तेति षिवेचनेन विशदयति । वेदान्तपरिभाषा तु 
स्थरत्यभ्रमात्वपत्ते, तत्ममात्पत्ते चानास्थां दशंयतिः। “स्मृतिः प्रव्यक्षमेति- 
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ह्यम्‌'इति तु स्यृतिशब्देन, रेतिद्यशब्देनेव वाऽऽगमभेदमेवाभिप्रेति ; 
सन्वादिस्रतिप्रामाण्यपर्वात्‌ तस्य । मन्वादिवाक्यानि स्मृतवेदवाक्यमूल- 
कानि, न तु तद्थेस्मरणमूललोकिंकाुभवमूलकानि । न च प्रयोजनं 
स्यृतिप्रामाण्यस्वीकारस्य; तन्मूलम्रामाण्येनेवेष्टसिद्धेः ॥ 

स्मृतिखच्तणं तु मानसम्रसयक्षं ज्ञानमिति परे मन्यन्ते, परं त्वदुमिताथ- 
स्मरणेऽग्याप्तमिदं लक्षणम्‌ ; वाद्येन्द्रियानपेक्चं मनसोऽग्यापारात्‌ । संस्का- 
रसहकृतमनस इन्द्रियस्येव तत्र करणत्वमिव्यपि दुवैचम्‌ ॥ 

तत्रात्मनः साक्जित्वे न विप्रतिपत्तिः, परं तु न स्वरूपज्ञानं साक्षि, 
किन्तन्तःकरणोपदितमेव । न चेतस्येन्द्रियत्वे किमपि प्रमाणम्‌; सत्दशेन- 
विरुद्धत्वात्‌ तदिन्द्रियतावादस्य । तन्रेन्द्रियसन्निक्पेजन्यत्वस्य प्रत्यक्त्प्रयो- 
जकत्वे कथं ्रमस्थले रजतस्य प्रव्यक्षृतानिवादः१ न दहि रजतस्यासतोऽपी-> 
न्दियेणास्ति कोऽपि सन्निकर्षः । अद्रेतमते तु शुक्त यवच्छिन्नचेतन्याभिः 
न्नसाक्षिचेतन्यतादात्म्यात्‌ साक्षिभास्यत्वं यसुखादिवद्बिर्धम्‌ । असतस्तु 
नेन्द्रियेण, न वाऽऽत्मना सन्निकर्षः, इति न प्रव्यक्षत्वनिर्वादः । प्रधानेन 
यसन्निकरषेणेव तदाश्रितस्यापि प्रव्य्तत्वे घटेन्द्रियासननिकर्षेऽपि भूतलमान्न- 
सन्निकर्षे घटप्रव्यक्षत्वमापदयेत । अतोऽपि हेतोरसत्ख्यातिरलुपपन्ना । इदं 
च सर्वं न्यायचद्द्रिका विशद्यत्यन्यथाख्यातिनिराकरणाद्यवसरे ॥ 


तत्र॒ स्वरूपज्ञानस्य प्रमातुः साक्षिपद्वाच्यस्य-आत्मस्वरूपम्‌ , 
तद्धमाः, अविद्या, मनः, तद्वृत्तयः, बाद्यन्दरिय-ज्ञानसखुलादयः, कालः, 
अग्याकृताकाशब्ध विषया इति परसिद्धान्तः। तत्रात्मस्वरूपं स्वप्रकाशम्‌ , न 
साक्षिणो विषयः, बृत्तिज्ञानस्य तु बिषयः । परं तु तद्प्यखण्डाकारचृन्ति- 
ज्ञानमेवेति तु विवेकः । अन्यत्र तु प्रायेण न विप्रतिपत्तिः । काङ्स्यापि 
वृत्तिज्ञानविषयत्वमेव, इति तु न्यायचद्दिका धाराबाहिक्भमात्वोभपादन 
करयाजेनन विवेचयति । तत्र बृत्तिरन्तःकरणपरिणाम्न एब ज्ञानम्‌ , नं तवि- 
दयाव्रृत्तिः, इति रमस्याविदयाव्त्त्यात्मकस्य, तादश्याः स्मृतेश्च ज नान्त््र- 
मपीति न्यायचन्द्रिका वदति ॥ 


मिभ्यात्वानुमानस्य नि्टल्वसमर्थनम्‌ । न 
तत्रानुमानप्रमाणनिरूपणस्यासाधारणं प्रयोजनं प्रपच्चमिथ्यालवाचु- 


मानम्‌ । न चात्र कोऽपि हेत्वाभासः । तत्राुमानप्रयोगस्तु-विवादपदम्‌; 
मिथ्या, दृश्यत्वात्‌ ; यदेवम्‌ , तदेवम्‌ ; यथां शुक्तिरूष्यमितिः। ता 
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नवधारितानिवेचनीयत्वादिविशेवणं दश्यत्वमा्नं हेतुः, न॒ खनिर्व॑चनी- 
यत्वविशेषितम्‌ , इति न देत्वसिद्धिः । तन्मिथ्यात्वस्याप्यतेनेव साधनम्‌ ; 
तस्यापि घटादिसाधारणददयत्वात्‌ । बद्यभिन्नत्वेन तु मिथ्यालम्‌ , इति 
न तन्मिथ्यात्वासिद्धिरनेनाञ्मानेन ॥ 


हरयत्वं ह्यत्र रक्तादात्म्यवत्त्वमेव विवक्षितम्‌ , न तु चृत्तिव्याप्यसम्‌ , 
साक्षिवेदयत्वं वा, इति नात्मस्वरूपे द्रप दृश्यत्वं वतते, इति न व्यभि- 
चारः । असत्ख्यातेरयुक्तत्वस्थापनादगत्याऽनिर्वचनीयख्यातेरेव स्वीकरणी- 
यत्वाच्च॒शुक्तिरूप्यटृष्टान्तोऽप्यव्याहतः । जगत्‌-न मिथ्या, अर्थक्रिया- 
कारित्वादिति कालात्ययापदेशस्त्वथेक्रियाकारित्वस्यावाभ्यत्वाश्रयोजकलत्वाद्‌ 
व्यावहारिक-प्रतिभासिकान्यतरसच्वस्याथक्रियाकारित्वाविरोधाज्च नाव- 
सरति । प्रमाणसिद्धत्वं व्यावहारिकसत्तवेन।पि निवेहति, इति न तदपि 
त्रिकालावध्यत्वरूपसत्यत्वप्रयोजकम्‌ । अत एव नामानसिद्धत्वेन सोपा- 
धिकलवम्‌। . “सवं . .वस्तु॒ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा साक्तिभास्यम्‌,; 
एवं प्रामाण्यमपि । सात्तिभास्यं च॒ वाधितमपि;, नावाधितमेव, 
इति . साल्तिभास्यत्वं प्रपच्चस्य न॒ मिभ्यात्वविरोधि । प्रव्यत्ञस्य हि 
बतंमानमात्रग्राहिणो न भाविवाधविरोधित्वम्‌ , इति श्रुतिवाधितं प्रत्यक्षं न 
प्रप्चसत्यत्वम्राहि, इति जगत्सत्यत्वालुमानेन न प्रत्यत्तस्य वाधः । अयमेव 
न्यायोऽनुमानेऽपि । सवं चेदं न्यायचन्द्रिका ज्ञापयति ॥ 


तदयं. संग्रहः-भेदपच्वकमपि प्रमाणान्तरसिद्धम्‌ । तच्रेश्धरो 
यद्यपि श्रुत्येकगम्यः; तथापि तस्य जीवेन भेद आयमानिकोऽपि; तनत्तसर- 
माणावगतविरुद्वधमंकत्वात्‌ । अत एव न्याया्रतादौ विरुद्धधममकत्वेन जीवे- 
श्रभेदाचमानम्‌ । अयमेव न्यायो जीवानाम्‌ , जडानां च परस्परभेदे- 
ऽपि । तत्रापरो जीवो यद्यपीशर इव नापरस्य जीवस्य देदातिरेकेण ; प्रव्यक्ष- 
देद्ातिरेकस्त्वस्यालुमानगम्यः। जडानामतीन्द्रियाणामनुमानेकगम्यानां 


भेवोऽप्यत एव व्याख्यातः ॥ 


अस्तु बा जीवेश्वरादिभेदः सर्वोऽपि श्रुव्येकसमधिगस्यः, तथापि 
शाखप्राप्रस्यापि शास्रेण निषेधो जर्तिलयवाग्बादिस्थल इवानूदयय निषेधः 
शासेषु ददयते, इति भेदपव्वकस्य, तत्रेकतमस्य, कस्यापि वा न श्रुतितात्प- 
विषयत्वम्‌, इति तत्तस्रमाणप्रवृत्तिमपेक्ष्य सर्वस्यापूवैत्वेऽपि तात्पय- 
प्राहकमपूवैत्वमनूट्य निषिद्धथमाने न संभवति । तत्र ब्रह्मणि शाख्लतोऽन्य- 
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तो वां प्रसक्तिः, तत्र निपेधश्चाध्यारोपापन्रादविधयेव । अत एव-^“नेह- 
नानास्ति किच्चन' “एकमेवाद्धितीयसि"त्यादिवाक्यानि । अपच्छेद्न्यायो- 
ऽप्यत्नानुसन्धानमहेति 

न चापच्छदन्यायायु सन्धाने “नवेद किच्चनाग्र आसीत्‌" इत्यनेन ब्रह्य- 
णोऽपि निषेधापत्या शून्यवादप्रसङ्गः । अत्र प्रतिपाद्यमानः सर्वांभावो 
न शल्यम्‌ ; तस्य भावाभाव्रविखत्तणत्वात्‌) सवांभावो नान्न ब्रह्याभाब- 
मप्यभिप्रेत्य; इहपदेन तदतिरिक्तस्येब तत्रैव निपेधेन तस्येकस्य 
परिशेषणात्‌ । “नेह नानास्ति” “एकमेबाद्धितीयम्‌” इत्यादाविति सदिवि 
प प्रकृतं॑त्रह्येव सर्वांभावाधिष्ठानतेन, अद्वितीयत्वेन च बोध्यते, 
न तु निरधिषएानकसवां भावस्तत्र बोध्यते ॥ 


न चात्र “श्रक्षालनाद्धि पङ्कस्य दृरादस्पशंनं वरमिति न्यायोऽध्यारो- 
पापवादन्यायविवक्षायां प्रसरति । स॒ दहि यत्र पद्कस्पदः, निषेध्यारोपो वा 
नान्यशेषः, तत्रैव प्रवर्तते । पङ्कस्परौस्य, आरोपस्य वाऽन्यशरेषतवे तु न 
स न्यायः प्रवर्तंते । यत्र करूपखननप्रसङ्के पङ्कस्पदः, स्थूलारन्धतीन्यायेन 
वा॒समुख्यतत्त्वोपदेशार्थमध्यारोपः, तत्र॒ पङ्कस्पशंः, अध्यारोपो वा 
मुख्यभ्रयोजनेकदोपत्वादन्यरोपः । तत एव सभ्रयोजनत्वाद्ध्यारोप इवानि- 
वारणीयः; अन्यथा तु न क्रूपनिष्पत्तिः, न वा सृक्ष्मतत्त्वस्यासंकीणेस्य 
निणैयः। प्रक्ृतेतावच्त्वाधिकरणेऽयुं न्यायं पूर्ैपश्षोपपादकतयेव भगवत्पाद्‌ 
अष्यनुसन्दधते ॥ | 


स्वेथा तु शाखरसिद्धानामप्युपाधीनाम्‌ , तस्सम्बन्धस्य, तस्परयुक्तस्य 
भेदस्य च प्रमादरदृष्टयाऽपूवेत्वेऽपि देवताधिकरणभामव्यादावुक्तरीत्या 
परमेयदष्टयाऽपूर्ैत्लाभावात्‌ , शासखदृ्टया, प्रमेयदृष्टया वा निविशेषन्रह्मण 
एवापूवेत्वम्‌ ॥। | 

अभावकारणत। दहि “असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वादित्यत्र 
दवेतभाष्येऽपि निरस्तः, इति सद्रपव्रह्मकारणतानिषेधेनाभावकारणता- 
ऽऽपादनं न संभवति । निर्विंशेषवाक्युख्यप्रामाण्ये सविरोषवाक्यानि 
भेदपराणि वाक्यानि च सवाणि यथासंभवं प्रमाणानि । तत्र द्वेत- 
परत्वम्‌ , अद्रतपरत्वं च तत्तत्संप्रदायानुसारिणां तत्तन्निबन्धमूखकविचार- 
परम्परया तत्तस्रकरणेषु तत्तद्धाष्य-वादप्रस्थानगत-तत्तत्संप्रदायायसारिणां 
विचारधारातोऽवगन्तव्यम्‌ 


तत्रद्वेतिनां भाष्यप्स्थाननिबन्धाः, तदीयचित्सुख्यादिवादपस्थानो- 
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षयोभिनां विषयाणां मूलम्‌. । जयतीर्थीयटीका-न्यायञ्ुधादयः, तारपये- 
चन्द्रिका, तन्मण्डनादयस्तु तत्तद्धाष्यानुव्याख्यानमुखेन प्रवृत्ता द्रंतिनां 
तदौयसूत्रभाष्याणुभाष्याजव्याख्यानमूलाच्िस्सुख्यादिपरीत्तारूपा द्तिना 
वादुप्रस्थाननिबम्धाः ॥ 


तैत्राद्रेतिनाम~=भामतीपव्वपादिकादयः, व्याख्यानुठयाख्यानविंधया 
्रसरन्तः शद्कुरपादभूषणचन्द्रिकाखण्डनाद्रेतदीपिकाद्योऽधिकरणंप्रस्थान- 
भ्रधानाः । वादध्रस्थानमुखेन द्रेतिनां कमेण वधेमानाः-वादावली-न्यायाभेतं- 
ज्यवयिमृतेवरद्किणी-न्यायाग्रतकण्टकोद्धार+न्यायासृतसोगन्ध्य-सटिष्पण-न्यो- 
वीखृतणंबाः । अद्धेतिनां तु वादभस्थानदिशा सुदूरं बृद्धि गतास्त॒--चि- 
स्सुखी-न्यायचन्द्रिकाऽद्वेतसिद्धि- सिद्धिनव्याख्या-लघु-गुरुचन्द्रिकाद्रय -न्या- 
यौखतसौमन्ध्यविमशे-सटिप्पणन्यायाख्रताणेवपरीक्षादयो बहवः \ न्यायभा- 
स्करस्ु . दवेत-विशिं्टाद्वेतसाधारणानां विषयाणामद्धेवसिद्धयादिगतानां लघु- 
चन्द्रिकखण्डनास्मको वेष्णवाप्रेसरपण्डितभ्रवरानन्ताल्वारमहाशयेन प्रथितो 
भ्यायेन्दुशेखर-न्यायभास्करखण्डनादिनान्ना पूञ्यश्रीस्यागराजमखीन्द्र-प्रद्धा- 
स्पद्‌-ध्रीशमसुबरह्मण्यशास्िचरण-पूञ्यश्रीगुरुचरणश्रीप्चपकेशशास्त्रिपादा- 
दिद्धारा संम्प्रतं भरकाशिताः, अप्रकाशिताः, प्रकादयमानाश्च प्रसिद्धाः 1 
सस्त . त॒ देतसिद्धान्तधुरन्धरपूञ्यश्रीवियामान्यतीथे-श्री भाण्डरकरि 
स्वानिनामज्ञाचुसारम्‌, तेरेव सप्रेमाचबन्धमनुग्रदीतन्यायसुधानिवन्ध- 
समालोचनाथं विचारविनिमयेन द्वेताद्रेतसिद्धान्तविकासः सर्वतो वधैः 
तममित्ययं निबन्धो निबध्यते ॥ 


न केवलं भण्डारकरिश्रीचर्णाः, किन्तु पेजावरमठाध्यत्तविारसिक 
-भ्रीचरभा अपि सुद्ट.दावेन तत्तत्सिद्धान्तसिद्ध प्रक्रियाविशेषाणां विना शाखा- 
चङ्क्रमणम्‌ , परिहासवुद्धि वा विचारधारामिमां सप्रेमानवन्धमवुसतंम्‌ , 
चृञयश्रीभाण्डरकरिश्रीचरणा इव मामाज्ञापयन्‌, इति तदाज्ञामपि 
िर्रसि छव्येवांयं प्रवन्धो निवध्यते । द्वेताद्रेतविचारधारा हि न्याय- 
च्वन्द्रिकीदित्तमयमारभ्य समयवन्धापरित्यागेन विषयेकटृष्ट्येव वधते, 
दति तंदाज्ञयाऽत्र प्रवतेमानोऽयं विधेयः सवथा स्ववुद्धिविकासमेवानेन 
निचन्वैनपित्तते, भविहायव श्रीमदानन्दतीर्थेषु पूञ्यपादभावम्‌, सर्वात्मना 
वषूञ्यभारवं चं तर्तसंप्रदायेकजीवातुतत्तन्मठाधीशानाुपरि ॥ 


वत्त्वावत्वनिर्ण॑यस्तु तत्तदभिमाननिवन्धनस्तस्य तस्य यथा तथा वा 
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भवतु, न सांप्रतिका वयं मतविशेषस्य प्रवतैने, निवर्तने वा पूवाचार्या 
इव प्रभवः । वहोः समयात्‌ प्रघ्रत्ता विचारधारेयं पुनरपि वधमाना नियतं 
बुद्धिविकासमातनिष्यतोति विश्वस्य विचारोऽयं पुरुषोत्तमाराधनवुद्ध-या 
प्रस्तूयते । यदि सविशेष एव वेदान्तानां पयवसानम्‌ , तदापि- 
“वशीकृते मनस्येपां सगुणत्रह्मशीलनात्‌ । 
तदेवाविभेवेत्‌ साक्ञादपेतोपाधिकल्वनम्‌ ॥!” 
(४ धि २ 
५५दृश्धतनुप्रह्‌देव पुंसामद्रेतवासन। 11 
इत्यचुसारेणात्रेव ब्रह्मभावं येन केनापि क्रमेणादधातु ॥ 
“येनापि केनपि हृदि स्थितेन 
यथा नियुक्तोऽस्मि तथा करोमि ।।” 
इति नीतिडशरणोऽयं निवन्धा-- 
““ईश्धरः सर्वभूतानां हृदेोऽजु न तिष्ठति । 
श्रामयन्‌ स्वैभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
इति वचनानुसारं भगवदेकवशस्तदाज्ञालुसारमत्राबतीर्णों “वेष- 
म्य-नेचृःण्ये न सपेक्षस्वात्‌ तथाहि दशेनमि"ति न्यायेन स एव स्वकर्मातु 
सारं सवे प्रबतंयतीति तदेकनिभेरः सुधीजनविघेयः, तुल्यनिन्द्‌-स्तुतिः, 


श्रीभाण्डेरकरिस्वामिपादादीनामाज्ञामात्रमत्र पालयति, फले स्वत्रोदासीन 
एव । सांप्रतं स्वेतावदेव । 


१९ 








परे 0 0 रयं 


परापरविद्यानिंयः । 


हरेरवतारो बादरायणो खोकदिताथं परवियेतिकतज्यतारूपां ब्रह्म- 
मीमासां प्रणिनाय । सा चोपनिषच् न केवलं परविदयोत्तमं शास्त्रम्‌, किन्तू- 
पनिषद्‌ ब्रह्ममीमांसोपचछतत्वेन, ब्रह्ममीमांसा तु तदुपकारकत्वेन । अत एव 
ब्रह्ममीमासाऽऽप्निमूखा, श्रतिमूखा, युक्तिमूखा च ; श्रुति-युक्तसवाद्यथाव- 
बोधकत्वात्‌ । श्रतिस्तु स्वतः प्रमाणमपि तद्थेनिणैयप्रतिबन्धकसंशयनिर- 
साथमितिक्तग्यतात्वेन ब्रह्ममीमांसामपेच्ते ॥ 


तत्र च सर्वेषां वेदानां वेदत्वेनापर विद्यात्वं बिनाऽथेविवत्तां शब्दबरह्य- 
विधया, अर्थविवक्ञया तु कममकाण्डानां कमेण्यवान्तरतात्प्यादपर विद्यात्वम्‌ , 
उपनिषदां व्वत्तरपरमात्मस्वरूपपरतया परविद्यात्वमित्यद्रतराद्वान्तः । न्याय 
खुधादयस्तु कमंकाण्डानामपि परविद्यात्वं विष्णुपरस्वेन । तदुक्तम्‌ 


“गाद्या अपरा विद्या यदा विष्णोनं वाचकाः 
ता एव परमा विद्या यद्‌ विष्णोस्तु वाचकाः ॥* 


इति प्रतिपादयन्ति ॥ 


कमणि सख्यं न तात्पर्यमिति तु सम।नम्‌। अवान्तरतात्पयविषयाणां 
कमणां परविद्यासाधनत्वे न विप्रतिपत्तिः । कमेपराणामपि साक्तदत्तर- 


बोधकत्वन्यवस्था ब्रह्ममीमांसयाः, इति ब्रह्ममीमासाय। उत्तमशा स्त्वं तद्‌- 
भिमतम्‌।। 
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तत्र-“अथातो धमैजिज्ञासे"ति धमममीमांसातः प्रथग्‌ ब्रह्ममी- 
मांसायाः सूत्रणात्‌ कम-त्रह्मकाण्डयोभिन्नविषयत्वावगमात्‌ “सवाोपेत्ता 
च यज्ञादिश्रतेरश्यवत्‌” इति कर्मणां बरह्यज्ञानोपकारत्वमात्रवोधनाच्च कमं 
काण्डानामपि विष्णुपरत्वेन बह्यपरता न विकल्पसहा; परतत्त्वात्तर- 
स्वरूपपरोपनिषदथनिणांयकत।मात्रेणोत्तमशास्त्रत्वे त्वद्रेतिनोऽपि न विसं- 
बदन्ते । परस्परोपकार्योपक।रकभावेनोभयमग्रामाण्येऽपि ब्रह्ममीमांसाया 
एवानुभ्राहिकाया उत्तमशास्त्रत्वे तु विप्रतिपद्यन्ते ॥ 


स्यायसधाया ओपक्रमिकविपयसंमहः । 


न्यायसुधा दहि श्रीमद्‌(नन्दतीथभगवत्पादछतव्रह्यसूत्रभाष्याणुभाष्य- 
स्यानुव्याख्याननव्याख्याया ब्रह्मसूत्रभप्यमङ्गरश्छोकस्यव तदीयाणुभाष्येऽ- 
प्यनुसंहितस्य- 


“नारायणं गुणेस्सर्वैरूदीणं दोषवर्जितम्‌ ॥ 
जञेयं गम्यं गुरु्चापि नत्वा सूत्राथ उच्यते 1! 


इत्यस्य विवरणात्ममकस्यानुग्याख्यानगतस्य, अन्यस्य चोपक्रमिकस्य . 
मङ्गलछोकस्य- 


नारायणं निविल्पूमगुणेकदेहम्‌ 
निर्दोषम।प्यतममप्यखिलेस्सुबाक्येः । 
अस्योद्धवादिदमशेषविशेषतोऽपि 
वन्यं सद्‌। प्रियतमं मम सन्नमामि ॥ 
तमेव शस्त्रप्रभवं प्रणम्य 
जगद्ूगुरूणां गुरुमञ्जसेव 1 ` 
विशेषतो मे परमाख्यविदयया- 
व्याख्यां करोम्यन्वपि ` चाहमेव ॥ 
 भ्रादुभूतो हरेव्यांसो विरिञ्ि-मवपू्ैकः । 
अर्थितः परविद्याख्यां चक्रं शास्नमयुत्तमम्‌ ॥ 
गुरुगुरूणां प्रभवः शास्त्राणां बादरायणः) 
यतस्तदुदितं मानमजादिभ्यस्तदर्थितः ॥ 
वक्ठ्‌-शरोतप्रसक्तीनां यद्‌प्तिरनुक्रुख्ता। 

^ आप्तवाक्यतया तेन श्रुतिमूलतया तथा ॥ 


ने क 


ल्यायमुधापरीक्षा ११७ 


युक्तिमूलतया चेव प्रामाण्यं त्रिविधं महत्‌ ॥! 

द्यते ब्र्मसूत्राणमिकधाऽन्यत्र स्वैशः। 
(र ष [ 

अतो नेताटशं किचित्‌ प्रमाणतममिष्यते ॥ 


इत्येवंरूपेण प्रवृत्तस्य विवरणरूपेण प्रवृत्ता नारायणशब्देन प्रथमा- 
ध्यायाथम्‌ , निदपपदेन द्वितीयाध्यायार्थम्‌ , आप्ततमपदेन मुख्यपुर्‌- 
पाथंतया नारायणस्वरूपप्रतिपादनद्राय वृतीय-तुरीयाध्याया्थं च भगवान्‌ 
भाष्यकारः संग्रह्णातीति निरूपणप्रसङ्गे गुरूणां गुरुतवेनाय॒सन्धीयम।नस्य 
वाद्रायणस्य भगवद्वतारस्य(पि नरायणव्वेन रूपभेदेन शिष्टाचारप्राप्तेष्ट- 
देवतानमस्कारस्यावश्यकतेव्यतम्‌ , नारायणस्यानन्ददिगुणदेहस्य निखिक- 
गुणपूणस्य = नाराणाम्‌ = गुणानामयनव्वेन, आराणाम्‌ = दोषाणामनयन- 
त्वेन, नसेपकारिणां नारणाम वेदानां गतित्वेन, नारयणां मुख्याधिपति- 
सुख्यभ्राणायतनव्वेन, नाराणासुद्धवादिदादरतेन, नरसमूहवेयत्वेन च षोढा 
नारायणपदवोध्यत्वम्‌ , तत एव सर्वोत्कृष्टत्वम्‌ , तदतिरिक्तदेवतानां वेदाभ्रति- 
पा्ययत्म्‌ , व्रह्ममीमांसाशास्त्रस्य वेदसमानयोगन्तेमम्‌ , ततोऽधिकं वा “अ- 
युक्तं पञ्चभिर्वेदेरत्सन्नान्‌ भगवानि" व्यादिनाऽशोपविशोषार्थप्रतिपादकतवेन 
परविद्यत्वेन च प्रामाण्यं व्यवस्थपयन्ती ^सृत्राथे उच्यते” इति भाष्य- 
गतसृत्रपद्स्य रूढ्या, प्रसिद्धया च व्रह्मसूत्रमात्रपरप्वेऽपि ब्रह्मसूत्रमिति 
ब्रह्मपदप्रयोगेण ब्रह्ममीमांस।यां सकख्वेदाथंभूतस्य विष्णोरेव विषयत्वं 
विकशषदीड्वाणोपसंहरति- 


एतेन--एतच्छाज्लवाचिनः शारीरकराव्दस्य शरीरमेव 
शारीरम्‌, तत्र॒ भवः शारीरकः = जीवः, तमधिक्रत्य 
तोऽयं ग्रन्थः इति व्याख्यानं निरस्तम्‌--इति॥ 
एवं छ्खिन्त्यपीयम- 
शारीरो तादुभौ ज्ञेयौ जीवदरचेश्वर एव च। 


इति म जमिति शारीरकसूत्रमित्यपि संज्ञां बरह्ममीमांसाया अनु- 
मन्यते, इति भवः शारीरः, तत्सूत्रमिति व्याख्या ब्रह्मसूत्रपदे न 
विरुद्धमिति मन्तव्यम्‌ ॥ 


शारीरिकमीमांसाख्याया भदै तमतेऽ्ुपपत्तिङ्का, तत्परिहारश्च । 


तथादि-- किमत्र जीवस्य रारीरकपदार्थ्वं निषिद्धयते, उत शारीरकस्यापि | 
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तस्य ब्रह्मत्वम्‌ । अघे नाद्रेतमतेऽपि जीवस्य जीवरूपेण जिज्ञास्यता, किन्तु 
ब्रह्मरूपेणेव, इति ततो जीवपरतया प्रतीयमानस्याप्यात्मनो वाक्यान्वया- 
धिकरणे जीवत्वोपलक्तितत्रह्मपरत्वव्यवस्थापनात्‌ तत्त्वमसीत्यादौ व्यक्तं 
जीवन्रह्माभेदबोधनाच्च जीवस्वरूपजिज्ञासापि ब्रह्मजिन्ञासैव ॥ 

ईग्धरोऽपि शारीरपदार्थो नार विशिष्टः, किन्ीशरत्वोपठक्तितसंविन्मा- 
चम्‌, इति हि ब्रह्ममीमांसा मीमांसते, इत्युत्तरत्र विशदीमविप्यति | ब्रह्मसु- 
जपदेन वेदः, तदथं वा विवक्ष्यत इति वदन्ती न्यायसुधाऽपि वेदाथवि- 
च[रमेवात्र प्रस्तोति । वेदार्थ॑श्च जीवः प्रसयक्षादिभ्रमाणानवगतः प्रव्यगा- 
त्मा, इत्यविद्योपहितस्वरूपो व्रह्मपदार्थोऽच् जिज्ञास्यत इति सिद्धान्ताद्‌ 
वेद्न्तमात्राबगम्यजीवस्वरूपमपि ब्रह्मैव, इति व्रह्मसूत्रपदमज्याहतं 
कारीरकजिज्ञासलायां प्रस्तुतायामपि ॥ 

जीवव्रहयेक्यकट्प एव स्वारस्यं 
बरह्मजिन्ञासासूत्रे चद्यपदस्य । 

तत्रं ब्रह्मपदेन सकट्युणपू्णां विष्णुः, ब्रह्म-विष्णु-दिवास्मको विव 
ह्यत इति न विप्रतिपन्नम्‌ ; तथापि विष्णुसवरूपस्येव तत्र प्राधान्यात्‌ 
स॒ एव विवक्षितो वा, उताविरोषेण ब्रह्मस्वरूपमात्रम्‌; विष्णुपुराणे 
परमात्मनो ब्रह्म-विष्णु-रिवात्मकत्वस्याम्नान।दित्यत्रैव विप्रतिपत्तिः ॥ 

अत एव भगवत्पादीयं भाष्यम्‌--““द्धिरूपं हि ब्रह्यवगम्यते वेदान्त- 
शासतरेष्विति । तत्र सगुणं संकर्षकाण्डभ्रसतुतं तदुपासनद्रारा निर्विरोष- 
ब्रह्मसाक्षाककारस्याङ्गम्‌ इत्यभिग्रेत्याग्राधान्येन सगुणस्य, प्राधान्येन 
निर्विशेषस्य च ब्रह्मणो जिज्ञासेति भगवत्पादीयो राद्धान्तः; अन्यथा 
“स विष्णुराह्‌ हि तद्‌ ब्रह्मेत्याचक्षते इ्युपसंहरता संकषेकाण्डेनेव वि- 
घणुरूपत्रह्मजिज्ञासाया गतत्वात्‌--“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति विष्णु- 
पदं विहाय ब्रह्मपदेन सामन्येन बद्यजिज्ञासायाः- प्रथक्‌ प्रतिज्ञा 
नोपपद्येत, न वाःजिज्ञासाधिकरणे जीवपूर्वैपक्तताया उत्थितिः ॥ 

“अथातो बरह्मजिज्ञासेत्यत्र पूवैपक्षो जीवजिन्नासाया एवोपपत्ति- 
माश्रित्य । तत्र यदि ब्रह्मशब्दस्य जीवो नार्थः, कथं तत्र पूवेपक्षो नोत्पन्नेव 
हन्यते ? न दि भव्यक्षं जीवस्वरूपं॒वेद्‌।न्तगम्यतया पूवेपक्षविषयः ; 
अन्यथा वेदान्तानमयुवादकत्वेन, असन्दिग्धत्वेन चाविचारणीयत्वात्‌ 
इति अद्रेत्यभिमतं प्रत्यगन्रहयेक्यमभिप्रेत्य दहि तत्र पूर्वपक्षः । 
व्यक्तीकरिष्यते चेदयपरिष्टात्‌ ॥ ॑ 
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तथाच जीवस्वरूपमप्यात्मत्वाद्‌ यदि बह्यशव्दाथेः; आत्मन एव 
ब्रह्मत्वात्‌ › तदि व्रहमसूत्रपदे ब्रह्मपदं शारीरकपदा्थंजीवात्मस्वरूपाभि- 
प्रायमिति वक्तव्यम्‌ । जिज्ञास्यत्वं तु जीवस्याज्ञातेन रूपेणेव भगवत्पादा- 
भिमतम्‌ ; इति न ब्रह्मसूत्रपद्विरोधाञ्जीवो नात्र शारीरकपदाथैः ।! 


. .अयमेव ब्रह्ममीमांसासिद्धान्तः, न त॒ सगुणन्रह्मस्वरूपमात्रजिज्ञासा । 
परमते तु जीवपूवैपक्षः, सविरोषब्रह्यसिद्धान्त इति पूर्वात्तरपक्षयोवेँरूप्यम्‌। 
अधिक मध्वुलविष्वंसनादौ । ततश्च सिद्धान्तदृष्टया शारीरकपद ब्रह्मपदं 
चैकां मत्वैव ब्रह्ममीमांसायाः शारीरकमीमांसापदेन व्यपदेशः । इदमेवा- 
भिप्रेत्य--“अथ यदसन्द्ग्धिम्‌ , अप्रयोजनं च, न तत्‌ प्रक्षाबत्प्रतिपित्सा- 
गोचरः-यथा समनस्केन्द्रियसन्निकरृष्टः स्फीतारोकवर्ती घटः, करटदन्ता 
वा । तथा चेदं तब्रह्येति व्यपकविरुद्धोपलव्धिरिशत्यारभ्यासन्दिग्धस्या- 
जिज्ञास्यतेन पूर्वपक्षम्‌ , . सन्दिग्धव्वेन जिज्ञास्यत्वं च भामती वणेयति। 
इद चेकविषयत्वं सन्दग्धत्वासन्दिग्धत्वाभ्यामद्वेतमत एवोपपद्यते ॥ 


शारीरकपदमेव तु पूर्वैपक्तस्य, सिद्धान्तस्य चान्यतरकोटिसाधारण- 
तरात्‌ सन्देहवीजमप्यत एव संगच्छते । परमते जीवस्याजिज्ञस्यत्वम्‌ , 
ब्रह्मणो जिज्ञास्यमिति किं केन संगतम्‌ ? कुतो वा आम्रान्‌ प्रष्टस्य न 
कोविदारोत्तरसाम्यम्‌ ? 


परेतु- शरीरे भवः शारीरः, अज्ञातः शारीरः शारीरक इत्यज्ञातायं. 
कन्प्रत्ययमाभित्य सन्दिग्धस्य शारीरकस्य मीमांसा रारीरकमीमांसेति 
दिविे शारीरे सन्दिग्बे कस्य ज्ञेयतेति निर्धारणाथं शास्त्रं शरीरकशास्त्र 
मिति मला विशिष्टस्यापि ब्रह्मासेदमादायालिज्ञास्यत्वपूवेपक्षम्‌ , प्रत्यग- 
भिन्ननह्यस्वरूपजिज्ञास्यत्वसिद्धान्तं चात्र व्यवस्थाप्यमभिप्रयन्ति ॥ 


त्रय॒तस्तु-- 
“शारीरौ तावुभौ ज्ञेयो जीवश्चेदवर एव च ॥" 


इति वचनमपि-नियम्यम्‌, नियामकमुभयं च शारीरपदाथं गम- 
यत्‌ तत्तदुपाधिद्धाराऽधिष्ठेयं ' विशिष्टजीवम्‌ , सवांधिष्ठानं संविन्मा्ं 
च शारीरकपदेन पूर्वोत्तरपक्षविधया समादाय शारीरकस्येव विषयतामत्र 
गमयति । ईदैश्चरपदमपि-“तमेव भान्तमनुभाति सवै तस्य॒ भासा 
सवैमिदं विभाति" इति श्रत्यवगतः-स्वयंप्रकाश-सवावभासक-सर्वाधिष्ठानस्य, 
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ततं एव स्वैनियामकस्य चोपस्थापकं नाद्रेतसिद्धान्तविरेधि । ईश्वरोऽपि 
दि .विरिष्टरूपेण वेदान्तेन प्रव्यत्तेण जीव इव ज्ञात एव, परंतु न संविन्मात्र- 
` निर्विशेषरूपेण निर्णीतः, इति शारीरकमीमांसात्मीश्चरलिज्ञासाया अप्य- 
द्वेतसिद्धान्त एव स्वरसम्‌ । ईश्वरस्यापि ब्रह्मरूपव्वं तेनेव रूपेण, न त॒ विशि- 
छेन रूपेण, इति ब्रह्मपदस्वारस्यमद्रेतसिद्वान्त एव । सर्वथा तु त्रह्मसूत्रनाम- 
मात्रेणाद्रेतसिद्धान्तविरोधोपस्थापनं न्यायञुधाया निराम्बम्‌ ॥ 

तदयं निष्कषैः-तत्तद्गुणविरिष्टजीवेश्वरयोरविवक्षितोपाधिसंविन्मा- 
त्रूपेण जिज्ञासेवा्र शारीरकमीमांसा, ब्रह्ममीमांसा वा, न तु सक्रल- 
गुणपूणत्रादिविरिष्टेधरजिज्ञास। । यदि चेकान्ततः सर्वरुणपू्णमेव ब्रह्म; 
तर्हिं तत्स्वरूपजिज्ञासथेव पयांप्तम्‌, न तु तदीयसकख्गाणपूर्णत्वमीमांसा 
किंञ्ित्करी ॥ हि = | 
॑ प्रतिज्ञाया ब्रह्ममीमांसानिर्विचेष- 
संविन्मात्रविपयत्व एव सार्थक्यम्‌ । 


न चात्र सूत्रम्‌--अथातो शुणपूरणव्रह्मजिज्ञासेति, इति केवलमत्र 
ब्रह्मपदप्रयोगाद्‌ निर्विशेषं ॒त्रहमैव जिज्ञास्यमिति प्रतीयते, अथवा 
सविशेष-निविशेषोभयजिज्ञासा ॥ 

सवेदोपविहीनत्वोक्तिरप्यत एव व्य।ख्यात{ । तेन हि सर्व॑जगत्कारणः 
त्वादेरविदयोपाधिप्रय॒क्तवेप्युपाघेः प्रतिनिम्बपक्षपातित्वाद्‌ उपाध्यवच्छि- 
न्नपक्षपातित्वाद्रा नेकान्ततो ब्रह्मणः सविशेषत्वमिस्येवावसीयते | | 

निर्दोषत्वं हि ब्रह्मणः कं वा दोषं तत्र प्रसक्तमपेक्ष्य ? यदि न कोऽपि तत्र 
प्रसज्यते, तिं कथं तत्र नाप्रसक्तम्रतिषेधः ? उपाधिसम्बन्धप्रयुक्ता गुणा एव 
दोषा इत्यभिग्रेत्य यदि निरस्यन्ते, तर्ध्यारोपापवादन्यायेन तत्र प्रसक्तानां 
गुणानामेव निषेधः, इति नि्गणपरतायमिव सवेदोषविहीनत्वादि- 
वचनानां तात्पयेम्‌ ॥ 

दोषत्वं॑दहि गुणानामपि जीवगतानां बन्धकलतवप्रयुक्तमेव, न तु 
स्वरूपप्रयुक्तम्‌ । न हि कोऽपि सर्वेदष्ट्था गुण एव, दोष एव वा । अनियतः 
स्वभावत्व हि गणानाम्‌, दोषाणां च जीवेषु । ब्रह्मणि तु सर्वे आरोपिता 
अपि यावत्तत्सत्त्वं विचिच्रकार्यकारित्वाद्‌ ब्रह्मणो: गुणा एव । तथाच 
जीव इव बन्धका अपि वस्तुगत्या दोषा एव सर्वे धर्माः कचिद्‌ निरांग- 
पदेन ब्रह्मणि निषेध्यत्वेन बोध्यन्त इति वक्तव्यम्‌ ॥ 
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रह्यनिविशेषत्वं तन्नि्दोपत्वं चेत्यनर्थान्तरमर्‌ । 

अयमत्र निष्कषैः-निदोंषत्वं ब्रह्मणः सर्वैसंप्रतिपन्नम्‌ । तत्नाद्रेतमते नह्य 
गताः सँ धमां वस्तुगत्या दोषाः, इति निर्दोपपदेन, निर्गणपदेन व सर्वध- 
मेनिपेधः । अत एव निगणमभिति तत्राम्नायते । तस्य सत्त्वादिगुणनिषेधपर- 
त्वं तु सगुणे ब्रह्मणि सत्त्वादिगुणानामप्यप्रसक्तत्वाद्‌ नोपपद्यते, इत्या- 
रोपप्रयुक्तरुणदोषनिपेधपरतयेव निर्दोष-निगणादिपदानां गतिर्वक्तव्या, येन 
नाप्रसक्तप्रतिषेधः । का वा विनिगमना गुणपदस्य सत्त्वादिगुणपरते, हे- 
यगुणपसत्वे वा ? के वा हेया गुणा दोषातिरि्तिाः ? कथं वा सत्त्व-रज- 
स्तमांसि गुणा नाम ? बन्धकत्वं च तत्र कथम्‌ १ तथाच निर्दोषत्व-निग 
णत्वपदे पर्याये एव । अधिकमन्यत्र । सर्व॑था तु ब्रह्ममीमांसाया उन्तमदास्र- 
त्वे न विसंबाद्‌ः | 

बरह्ममीमांसाया अनुत्तमत्वे निमित्तम्‌ । 


ब्रह्ममीमांसायाः सर्वोत्तमत्वं वेदान्तमहातात्पयंविषयत्रह्मस्वरूपप्रतिपाद्‌- 
कत्वेन ब्रह्ममीमांसातेनेव, न तु मीमां सात्वमात्रेण 1 तत्र यद्यपि नरिविधमस्ति 
प्रमाण्यम्‌-यथा ङोकिंके पिच्रादिवाक्य आप्तिमूलतया, श्रुतिसंबादेन, आ- 
पोक्तित्वेन च धमांधमादिपरे मन्वादिवाक्ये । तस्य हि न युक्तिमूलकत्वेन 
प्रामाण्यम्‌ । हेतुदर्शनं हि धर्माधर्मयोरपरामाण्य एव कारणमिति हि जेमिनी- 
याः। युक्तिमूलतया तु लौकरिकेऽनुमाने प्रामाण्यम्‌ । तन्मूढ ईश्वरः सवेज्ञ इति 
वाक्ये तु न श्रुतिमूलकत्वम्‌ , न वाऽप्तिमूलकत्वम्‌ । ब्रह्ममीमांसायां तु 
निविधमपि प्रामाण्यमस्ति ॥ 

इदं च जेमिन्यादिसृद्ेष्वप्यविरिष्टम्‌ । न च निरवधिक-सावधिकाप्ति- 
भेदे किमपि प्रमाणमस्ति, इति पौरुषेयत्वे समाने तत्कलबोद्रायणस्य 


[भ 


विष्ण्ववतारत्वमकिदित्करं प्रामाण्याप्रमाण्यव्यवस्थायाम्‌ ॥ 


तत्र यद्यपि भारतमपि सर्व॑शास्त्नेषृत्तमम्‌ ; तथापि परीन्ञाशास्तरत्वेन 
मीमांसाशास्त्र॑परीक्षाशास््रेषूत्तमम्‌ , उपदेशदास्त्रत्वात्त भारतमुपदेश- 
शास्त्रषूत्तममिति विभागः ॥ द 
आनन्दतीर्थपादानां माष्याणुमाष्याचु- 
व्याख्यानर्पेण त्रिविधविवरणोपयोगः । 
धा शास््रस्यारम्भणीयतवं सूत्रकारः भ्रथमं समथेयति, इति 
तद्भथ्या „ .किमनेनालुज्याख्यानादिना ? तथापि भ्रथमं 
१६ 
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सूत्रोपक्तिप्तविषयव्युत्पादनम्‌ , .. तस्य॒ स्पष्टीकरणेनानुव्याख्यान च 
-सम्रयोजनम्‌ ॥. ‰ | 
-.. तच्च स्पष्टीकरणमनेकविधम्‌-अकुक्ता्थविवरणम्‌ , संक्िप्तस्य विवरणम्‌ , 
अतिविस्वरतस्य बुद्ध्यनारूढस्य सं्तेपः, विक्षिप्तस्येकीकरणम्‌ , उक्तस्योपपा- 
- दनम्‌ , अपव्याख्यानस्य निरासेन सिद्धान्तस्य दृदीकरणं च ॥ 
, तत्र यद्यपि भाष्ये, अणुभाष्ये व। सर्वमिदं भाष्थकारेरेव कर्तव्यम्‌ ; 
` किमणुभाष्यादुव्याख्यान।भ्यां प्रस्थानभेदेन ? तथापि संत्तेप-विस्तराभ्यां 
क्रमदो ` विषयविकासेनोक्तार्थस्य दढीकरणेन सप्रयोजनं -भाष्यकारस्येव 
नधा विवरणं सूत्राणाम्‌ ॥ र 
५ श्रीमदानन्दतीर्थ-भगवत्पादभाष्ययो- 
रंशतो विचारसाम्यादिनिरूपणम्‌ । 
तत्र च ब्रह्मसूच्रभाष्योक्तस्येव मङ्गल्ोकस्य ततोऽपि संक्ञेपो न भवतीत्य- 
 णुभाष्येऽनुकरणम्‌ , अनुव्याख्यानेन तु तस्य “नारायणं गुणेः पू्णमिव्य॑श- 
 स्य-“नारायणं निखिदपूर्णगुणेकदेहम्‌"“इत्यनेन, “दोपवर्जितमि'त्यस्य ^“नि- 
 दौँषमि^त्यनेन, ज्ञेयत्व-गम्यत्वयोरितरसाधारण्यात्‌“आप्यतममि""स्यस।ध।र- 
-णरूपेण “अ।प्यतममप्यखिलः सुवाक्येः"'इत्यनेन, ““गुरूग्धापी"त्यपिराब्दस्य 
 “स्योद्धवादिदमशेषविशेषतोऽपि वन्यं सद्‌। प्रियतमम्‌इत्यनेनः“नवे"त्य- 
स्यं “संनोमीत्यनेन, ““गुरूश्चापी्त्यस्य ““शास्त्रप्रभवं जगद्गुरूणां गुरुम्‌” 
-इतिपदेः,  गारोनारायणाभेदं वक्तुं गुरुपदस्येव विवरणम्‌, “तमेवे"त्यनेन, 
^“सूत्राथं उच्यते” इत्यस्य ““परविद्याख्यां करोम्यलु चाहमेवे "त्यनेन, निरुप- 
पदसूत्रपदस्य ब्रह्मसूच्रमात्नपरत्वठयुत्पादनपरेण विवरणादलुव्याख्यानं सूत्र 
भाष्यमङ्गख्श्छोकतात्पयंस्य ` सं्ेप-विस्तराभ्य।युपपादनेन सफटर्मितिं 
न्यायसुधा ॥ | | 
अयमेव न्यायः सू्नाथेवणेनप्रसङ्गेनैव सूत्रा्थस्य विवरणप्रसङ्गे शङ्कर 
भगवत्पादेरप्यवखम्ब्यते त्र तत्र-स्वभाष्यस्य स्वयं विवरणेन, परमत- 
निरसनपूवेकौपनिषदसिद्धान्तव्युत्पादनेन ।॥ ` ` ` ~ 
^^सू्नाथों वण्यते यत्र पदेः सूत्राजसारिभिः। 
स्वपदानि च वण्येन्ते भाष्यं भाष्यविदो विदुः ॥ 
' , 4{आक्तिण्य भाषणाद्धाष्यमि"ति कान्यमीमांसादिलक्तितभाष्यलक्षण- 
-मुसुत्य भ्रथममेव सं्तेप-विस्तराभ्टां च । तत्रानुक्तचिन्ता दुरुक्तचिन्त। च ` 
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वार्तिकचरत्यम्‌ , न तु भाष्यस्येति पड्विधपूवोक्तविवरणानामेव्‌ भा्यलक्ष- 
णत्वाद्‌ न स्वयमेव स्वीयभाष्यस्य संक्ेप-विस्तराभ्यां निरूपणाथं भाष्यान्त- 
रापेक्षा मगवरपाद भाष्यस्य । पच्चपादिका-विवरण-भामती-कल्पतवौदिल्या- 
ख्योपव्याख्यादिस्तु तनत्तवप्रकाशिका-न्यायसुधा-तासपर्यचन्द्रिकादिस्थाने भग- 
वत्पादीयभाष्यप्रस्थानभेद्‌ इति विभागः ॥ ` | 

सुत्रपदस्य न्‌ व्रह्ससूत्रमात्नरपरत्वम्‌ । | 


तत्र सूव्रशब्द्स्य ब्रह्मसूत्रमेवाथे इति न शङ्करभगवतपादानाम्‌ , अन्येषां 
वा भाष्यकाराणां संमतम्‌ ; महाभाष्यादौ त्रापि तथाऽद्शेनात्‌ ॥ ` 
“अल्पाक्षरसमसन्दिग्धं सारवद्धिश्वतोमुखम्‌ ॥ 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्र सूत्रविदो विदुः ।" | 
“सूचनात्‌ सूत्रसुच्यते” इत्यादिसुत्रलक्षणानां सवेसाधारण्यात्‌ › ब्रह्म- 
मीमांसात्वेन ब्रह्ममीमांसाया एव प्रसिद्धया ब्रह्मसूत्रभाव्यप्रसङ्खन सूत्र 
पदप्रयोगात्‌ , प्रकरणवदोन परविद्यां ब्रह्मसूत्राणामित्यथेखभेनापीष्ट- 
सिद्ध्या सूच्रपदस्य ब्रह्मसूच्रमात्रपर्वकल्पनायां प्रमाणाभावात्‌ ॥ 


“निर्विरोषितसूत्रत् ब्रह्मसूत्रस्य चाप्यतः ।“ 
इति श्रीमदानन्दतीथेपादोद्धूतं वचनं तु-- 


“चकार ब्रह्मसूत्राणि येषां सूच्नत्रमञजसा ।” 
“'अल्पाक्षरमसन्दिग्धं साखद्धिश्वतोयुखम्‌ । 
अस्तोभमनवद्यं च सूत्रं सूत्रविदो विदुः ॥ 


इति ब्रह्मसूत्राणि धक्रम्य भ्दृत्तं ब्रह्मसूतरस्तुतिपरम्‌ ; “चकारं ब्रह्म-, 
सूत्राणी”ति ब्रह्मसू्रपदायोगात्‌ ॥। {= 
“नारायणं गुणैः सर्वैरुदीणं दोषवजितम्‌ ॥ 
ज्ञेयं गम्यं गुरूश्चापि नत्वा सूत्राथे उच्यते ॥” 
इति बह्मसूत्रभाष्यभसङ्गे सूत्रपदेनैव स्वव्याख्येयनिर्दैशेऽपि तस्य. 
स्कान्दादिनापि प्ररंसासुपपादयितुमेव स्कान्दवचनानामच्रालसन्धानमितिवा ` 
मन्तव्यम्‌ । सभ्रतकमुद्रापितस्कान्दपुरणेष्वनुपलभ्यमानत्वम्‌, उपलभ्य- 
मान वाऽकिंञ्चित्करम्‌ ॥। 
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आद्यन्तयोः प्रतिसूत्रमोकारधरितत्वपरीक्षा ] 


तन्र-“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति भगवत्पादश्रीशङ्करश्रीरामा- 
लुजादीनां श्रीवह्णभाचायान्तानां संप्रदायसूत्रपाठः, समगवत्पादानन्दती- 
थंसंप्रदाये तु “ओं अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इत्योमित्यायन्तयोसेंकारघटितः 
सूत्रपाठः, किं बहुना ? सवांणि ब्रह्मसूत्राण्याद्यन्तयोरोकारपद्घटितान्येवा- 
धीयन्ते श्रीमध्वसंम्रदाये । तत्न- 


“ओंकाख्धाथशब्द्रच द्वावेतौ वणः पुरा । 
कण्ठं भित्वा विनियांतौ तस्माद्‌ माङ्गलिकावुभौ ।!” 


इति यद्यप्योकाराथशब्दयोर्माङ्गलिकत्व॑ स्मर्यते; तथापि तच्र- 
“सर्वत्ाुगतत्वेन प्रथरगोक्रियतेऽखिटैः ॥ 


इति ब्रह्मसूत्रावयवतया तत्पाठो न प्रामाणिकः अन्यथा वेद्‌- 

वाक्यानामपि प्रतिविधिवाक्यं प्रतिमन्त्रं चादावन्ते चोंकारपाटापत्त्याऽ 

ध्येतृणां प्रतिविधि प्रतिमन्त्रं च तद्भ्ययनापत्तिप्रसंगः, अविच्नसमाप्तयेऽ- 
॥ © 

ध्ययनोपक्रम।दौ तस्रयोगस्तु न.तद्वयवत्वेन , किन्तु स्वतन्त्रं मङ्गटखथेम्‌ ॥ 


मङ्रार्थमपि ब्रह्ममीमांसायामोंकारपाठानोचित्य्‌ । 


ब्रह्मसूतरेषु ख॒ सर्वोपक्रमेऽथराब्दस्या्योकारवबद्‌ मङ्गलार्थत्यात्‌ तेनेव 
तन्त्रेण साथकेनेष्टनिवांदादोंकारस्यापि मङ्गलार्थे नोच्ारणमावश्यकम्‌। 
मङ्गलाधिक्यमधिकाय फलायेति _ इत्वोकारस्यापि सूत्रादरहिः पाठस्तु 
स्वतन्नरमङ्गलथेतया न दण्डेन वायते, यदि अथशचब्दमात्रेण नालमिति 
कस्यचनाऽनादइवासः स्यात्‌ । बादरायणस्य तु भगवद्वतारस्य न तादशा- 
नादवाससंभरावना ॥ 

ओकारस्य मङ्गलार्थस्यापि सूत्रावयवत्वायोगः । 

«न चेह मङ्गर्मथराब्स्य वाच्योऽथेः, किन्तु मृदङ्गध्वनिवदथ- 
शब्दस्य तत्‌ भ्रयोजनम्‌। न च कायैज्ञाप्ययोवाक्यारथे समन्वयः शाब्दे व्य- 
वहारे दृष्टः, इति मङ्गटभ्रयोजनकत्वमात्रमथशब्दस्य, न तु तस्य वाक्या- 
थाम्बययोग्यत्वमिति भामत्यादयोऽप्यनेन व्याख्याताः ॥ 


तथाच यदि “अस्माभिरप्यानन्तयां्थाथशब्दश्रुत्या मङ्गं प्रयोजन 
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मित्यज्गीकारात्‌ ” इति न्यायसुधानुसारेण वाक्याथान्वयस्त्वथशब्दार्थस्या- 
नन्तयेस्येव, इति तद्थतयेव सूत्रावयवत्वम्‌ › न तु तदनभिधेयमङ्गल्भयोज- 
कत्वेन, तर्दिं तुल्यन्यायेन सूत्राथांन्वयायोग्यस्योकारस्यापि सूत्रार्थान्व- 
यायोग्यस्य न ॒सूच्रावयवल्वं युक्तम्‌; अन्यथा प्रतिसूत्रं “ओमथे“ति 
पाठोऽपि कतेव्यः स्यात्‌ ; उभयोरपि मङ्गल्थत्वात्‌ गर्डपुराणवचन- 
मप्यथातः शब्दयोरेव पाठं समथेयति, सूत्रादौ न त्वोकारस्यापि । तयथा- 


“अथातदशब्द॒ पूर्वाणि सूत्राणि निखिखान्यपि । 
प्रारभन्ते नियत्येव तत्किमत्र नियामकम्‌ ॥ 
कन्याथेश्च तयोविद्रन्‌ कथयुत्तमता तयोः । 
एतदाख्याहि मे ब्रह्मन्‌ यथा स्यादिति तत्त्वतः ॥ 
एवमुक्तो नारदेन व्रह्मा प्रोवाच सत्तमः । 
आनन्तर्येऽधिकारस्य सङ्गरं तथेव च ॥ 
अथराब्दस्त्वतःशब्दो हेत्व समुदीरितः । 
सिखक्षोः परमाद्‌ विष्णोः प्रथमं द्रौ विनिः सृतौ ॥ 
ओंकाख्धाथराब्दश्च द्वावेतौ ब्रह्मणः पुरा । 
कण्ठं भित्वा विनियांतो तस्माद्‌ माङ्गखिकं कमात्‌॥। 
तद्धेतुत्वं वदंश्चापि ठतीयोऽत उदाहतः । 
अथातरशब्दयोरेवं वीर्य॑माज्ञाय तत्त्वतः ॥ 
सूत्रेषु तु महाप्राज्ञास्तावेवादौ प्रयुञ्जते ।“ 


इति गर्डवचनान्यथातःशब्द्योः सर्वत्र सूत्रादौ म निभित्त- 
निरूपणप्रसङ्गे ओंकारस्यापि माङ्गलिकत्वं प्रतिपादयन्त्यपि नोकारस्यापि 
सत्रादो पाठं समथंयन्ति ॥ | 
| निरपपदसून्रपदस्य ब्रह्मसूत्रपरत्वायोगः। 


अत्र सू्शब्द्स्य निरुपपदस्य न ब्रह्मसू्रमात्रपरत्वम्‌ ; “अथातो 
धर्मजिज्ञासे"ति. धर्मसूत्रस्याप्यथातःशब्दपूर्वकत्वात्‌, सूत्राणां सर्वेषां 
अथातः शब्द॒पूैकत्वाभावाच् ॥ 


तत्राथशब्दपूवेकत्वमात्रम- “अथ शब्दान॒रासनम्‌ „° “अथ योगालशास- 
नम्‌“इत्यादौ, यत्राधिकारमा।ज्रमथः, न हेत्वपेश्षा । यत्र तु हेतोरण्यपेश्षा, तत्रा- 
थातःकब्दपूवेकत्वम्‌। यथा-“अथातो धमंजिज्ञासा,” “अथातो द्मजिज्ञा- 
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सेत्यादौ । न चा्रोकारपूर्वकतवं कस्यापि सूरस्य कथमिति प्रदनः, तदुत्तरं 
वां | व सौत्रस्येवान्यार्थस्यापि मङ्गटभ्रयोजनत्ववर्णने दृष्टान्त 
येवोकारस्यापि मङ्गखार्थत्वं वर्णितम्‌ । तत्र च सूत्रावयवत्वं परं ब्रह्म- 
सूत्रादिषु विशेषोऽथशब्दस्येति ज्ञाप्यते; अन्यथा सर्वत्र “अथात- 
शब्दपूवैकत्वमेव कल्पनीयं स्यात्‌ । न च प्रतिसूत्र्मोकारपाठ इवादावन्ते- 
चाथातःशब्द्योरपि न्यायुधादिसंप्रदायस्यापि सख संमतः । सर्वथा तुः 
निर्विघ्नपरिसमाप्त्यथं भन्थाद्‌ बहिः, न तु तद्वयवतया कुत्राप्योकारपाठो 
युक्तः । अयमेव संप्रदायः सवत्र वेदभ्ययनादावपि ॥ 


ओंकारस्य सर्ववेदवाक्यायवयवत्वानियसः । 


श्रोताथेवादकल्पितविधिरप्योंकारपूर्वकमभ्ययनं वेदस्येव बोधयति, न तु 
तत्तद्राक्यावयवत्वम्‌ ; न वा सूत्राणामप्योकारपूवैकत्वम्‌ । न च प्रयोगकाल 
ओंकारपूवैकं पल्यमानमेव प्रयोगसमवेतमथं स्मारयति; अन्यथा “ओमिति 
सामानि गायन्ति ओंरोमिति शस्त्राणि शंसन्ति” इत्यादिविधिवेय्यांत्‌ , 
इति मन्त्राद्‌ वहिः स्वतन्त्र्मोकारोच्चारणं मङ्गलाथेमेव । अतएव-“ओमिति 
ब्रह्मणः प्रवक्ष्यन्नाह ब्रह्योप!प्नवानीति” इति विधिरुपपद्यते, इति प्रवक्तुर- 
ध्येतुबामज् खाथं वैदिकवाक्यविषयओंकारपाठो नियतः,वेदन्तेष्यपि कथच्चन 
नियतः; अन्यथेतिहास-पुराण-न्याय-व्याकरणादिवेदाङ्गानामप्यादावन्ते च 
प्रतिवाक्यमोकारपाठ आपद्येत ॥ 


न च महाभाष्यकारादयः पाणिनिसृत्राणि तथा पठन्ति, पाटयन्ति 
वां | कल्पसुत्राण्यापस्तम्बादिमहर्षीणां वेदाङ्गान्यपि न रिष्टा: केऽपि 
प्रतिवाक्यं तदवयवतयोंकारसदितं पठन्ति, न वा रास्त्राणि सामानि 
वा प्रतिशतं प्रतिसामं चोकारपूर्वकमधीयन्ते, शस्यन्ते, गीयन्ते वा । सचछृत्त- 
दादावन्ते च संपूणस्य वाक्यसमुदायस्य भ्रत्यहमधीयमानस्योक्कारपूवेकं भ्रव- 
चनादियोग्यत्वेऽपि प्रतिवाक्यं तदवयवतयेव तेषां तेषां मन्त्राणाम्‌? सूत्राणां 
वेति नियमे न मानाभावः, न धा गरुडपुराणवचनमप्यादावन्ते च 
प्रतिदलोकम्‌, भत्यवान्तरविषयं वाऽथातःशब्दपूवैकलत्वम्‌ , ओंकारपूर्वकत्वं 
वा नियच्छति ॥ 


मङ्गलार्थमप्थोकारपाडस्यानियमः । 
अथञचब्द्वत्‌ तत्समानाथंकतया मङ्गलाथेतया तदुच्चारणस्यापि विध्यु- 
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.न्नयनं तु यत्र शस्त्रे नाथशब्देनोपक्रमः, तद्विषयमेव भवितुमहेति, न त्वथ- 


शब्दघटितदास्नोपक्रमेऽपि । इयमेव रीतिः स्वरपि बेदिकद्दोनकारे- 
राद्रियते 1] 


“स्वस्य कृतं ब्रह्ये"स्यपि “ओमिति प्रवश््यन्नादे"त्यादिविधिविपयम- 
ध्ययनाध्यायनकालिकौँकारपूर्वकत्वमभिग्रेत्य, न तु सर्वस्य वेदस्य, तवङ्गानाम्‌, 
तद्पच्र'हकपुराण-न्याय-मीमांसा-धमंशास््राणां वा म्रतिव।क्यमोकारपूवे- 
कसवमसिग्रेत्य ॥ 


न चाच्र ब्रह्मशब्दः परविद्यामात्रपरः; किन्तु चयीविषयः, येन परवि- 


 द्यामात्रे प्रतिवाक्यमवान्तरपरविदयातात्‌ सवत्र कमेकाण्डादौ तदथंनिणांयके 
 पुराणोतिदास-धमंशास्तच्रे ष्वपरविद्यासु वा न नियमस्यावसरः, किन्तु ब्रह्म- 
सूत्रमात्रे ॥ 


वेदान्त-बद्छसूत्रयोम प्रकृति-विकृतिभावः, इति नोकारपाटस्योहकथा ।` ` 
एतेन-ओंकारस्य परविद्यावयवेपषृहवादोऽपि-परास्तः। ऊहो हि भरकृति- 


, विकरतिभावे, तद भयाङ्घेषु वेकृतेपु केवलं प्रवतेते, न तु प्रारतेष्वपि । न दि 


वेदान्तवाक्यानां परविद्यापराणां प्रतिव।क्यमङ्गाङ्िभावः, प्रकृति-विृति- 
भावो वा॥ 


वेदत्वं हि सर्वेषां वाक्यसमुदायानामिव प्रव्येकस्यापि,अन्यथा “अनधी- 


` याना व्रात्या भवन्ति “न स्वरी-शद्रो बेदमधीयेताम्‌ः" इत्यादिवेदाभ्ययना- 


नध्ययननिबन्धना ` दोषाः शाखाभेदमात्रस्य गायच्यायेकेकवाक्यमाच्रस्य 

वाऽध्ययनेन,. सर्वैवेदानध्ययनेन च यथायथं न प्रसब्येरन्‌ , इतिः प्रतिमं 
्रत्यौपनिषदवाक्येकदेशमात्रम्‌ ; तत्रापि केवलं ` ब्रह्मसूतरेषूहेनोकारपाठ- 
नियमनं न कथमप्युपपदयते ॥ 


ओंकारस्या्प्योकारपूवंकत्वापत्यादिः । 


ओंकारस्य स्वतन्त्रस्य मन्त्रत्वे तस्याप्यादावन्ते चोंकारपूवेकत्वा पत्तिः, 
अमन्त्रत्वे मन्तरस्यामन्तरपूर्वैतवेऽमन्त्रस्रमेव स्यात्‌ ; आयुपूर्वीभिदात्‌ सवेथा 
तस्य स्वतन्त्रस्य प्रतिवाक्यं प्रतिसूत्रं वा तत्तद्थांनन्वयेऽपि तत्तद्बयवत्- 
कल्पना न युक्ता ॥ 


सुबेथा “किमिव वचनं न छुयोद्‌ नास्ति वचनस्यातिभारः” इतिन्यायादु 
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गोरव-लाघवचचाया नावसर्लेशोऽपि तस्य सूत्रा्थानन्वयिनोऽपि सूत्रावय- 
वत्त्वस्याप्रामाणिकत्वात्‌ तस्य तद्वयवत्वकल्पनाया अयोगव्यवस्थायामेवात्र 
तात्पयम्‌ , अन्यथाऽनन्वयिनोऽपि वाक्येकदेरातवे प्रतिपद्मपि सूत्रेषु कर्थ 
न तद्वयवत्वम्‌ ; परविद्यावयवत्वादोंकारस्य ? 


न च तथौँकारस्य संहितापाठेऽस्ति करिमप्यथातःशब्दयोरिव प्रमाणम्‌ । 
तत्र यदि िष्टैः कदचन संप्रदायक्रमेणादावन्ते चोँकारपाटपू्वकमेव सूत्राणां 
पाठः समाद्वियते, तर्हिं यथासंप्रदायर्मोकारस्य न केवलमादौ, अन्ते च, 
किन्तु मध्येऽपि भवतु नाम पाठः। मङ्गलखाथेतया सूत्राणां तद्र्थानन्वितान- 
मपि तद्बयवत्वं॑मा विज्ञायीति बोधना्थमेवेत।वान्‌ प्रयत्नः, येन श्रीमदा- 
नन्दतीथंसंप्रदाय पेक्षयापि प्राचीनानाम(चायांणां संप्रदायोऽपि सुरक्षितः 
स्यात्‌ , तस्यासाप्रदायिकत्वं मा भूत्‌--इति ॥ 


तत्र “सरवत्यनो छतं ब्रह्म” इत्यर्थवादः कथञ्चन पू्वोद्धूतगरुडपुराणवचना- 
नुसारेण शास्त्रोपक्रमस्येबोकारपूर्वकत्वविधियुननेतुं शक्रोति, न तु भतिसुत्रम्‌? 
न वाऽदाविव।न्तेऽपि तत्पाठविधिम्‌ । ओंकारस्यापि प्रतिसृ भ्रतिवाक्यार्थं 
वाऽन्वयो नासत्येव । व्यक्तीकरिष्यते चेदं यथावसरयुत्तरत्र। सर्वथा तु शास््रो- 
पक्रमे शा्त्राद्रहिः, तदनवबयवतयौंकारपाठो न विप्रतिपन्नः। अखिरवेदपाठकेः 
प्रथग्‌ रूपान्तरेण, स्थानव्यत्यासेन वा यदोंक्रियते; तदुक्तन्यायेन।दावुन्चा- 
रणेनेव स्त्राजुगतव्वेनोपपद्यते , इति तु वेदपाठकेरसर्वेस्तत्र तत्रोंकारो- 
च्चारणस्य तत्तद्र।क यवयवत्वेन ततो बहिरेव तदुच्चारणात्‌ तेन न्यायेन 
तदा तदा वेदोपक्रम-तदुत्सजेनयोरोकारपाटोऽविप्रतिपन्नः; ओंकारस्य 
सूत्रानवयवत्व एब तत्पयात्‌ । अन्यत्र यथासंप्रदायं मङ्गलाथं शान्तिपाठ।दौ, 
अध्ययनाध्यापनकाल्ञे बा ओंकारमात्रस्य, उभयस्य वा पाठेऽनाश्वास॥त्‌ ॥ 


ब्रह्मण आकारार्थ॑त्वम्‌ । 


तदेवं शाख्व्याख्येयत्वे प्रक्षावतस्तत्र प्रवतेयितुं भ्रयोजनादि 
सावतरणं भाष्यते-“ओमथातो ब्रह्मजिज्ञासेति । तत्र 
प्रथमसूत्रधटकोंकारव्याख्यामिषेण विषय-भयोजनादि श्रीम- 
दानन्दतीथेपादाः सुचयन्ति- 

“ओतत्ववाची द्योकारो वक्तथसो तद्गुणोतताम्‌ , 

स एव ब्ह्मशब्दा्थो नारायणपदोदितः ॥ 

स॒ एव॒ भगेदाब्दाथं व्याहृतीनां च भूमतः + 


ऋ कक -- क" ॐ 
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भावनाचेव सत्वा सोऽयं पुरुष उच्यते ॥ 
ज्ञानी भ्रियतमोऽतो मे तं विद्रानेव चामृतः। 
बरणुते यं तेन रभ्य इत्यायुक्तिवलेन दि ।।* 


इति । पुतेरनोकाराथ एव व्रह्यपदार्थः, इति ब्रहम्वरूपनि- 
णोयकतर्योकारस्य - सूत्राथान्वयोऽपि व्याख्यात इति 
न्यायसुधादयः । त्रोंकारस्येव ब्रह्मपदाथेत्वे ब्रह्मपद्वेयर्थ्य- 
मपरिदायेमिति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 
इदमत्र वबिविच्यताम्‌--ब्रह्मपद्‌ाथेः कथं नारायणः ? कथं च ख 
ओंकारव्याख्यानेन सिद्धयतीति ॥ 
ब्रह्म जिज्ञासासूत्र ओंकारस्य जिज्ञास्यव्रह्मपरत्वायोगः । 
तत्र- 
“अकारस्सवैवागात्मा परब्रह्माभिधायकः । 


कि कि = क 


तथो प्राणात्मकै प्रोक्तो व्या्नि-स्थितिविधायकौ 1} 

इति गरुडपुराणवचनेन यदि सवातम-सर्वव्यापक-नियासकस्वरूप्मोका- 
राथेः, तर्हि स कथं नारायणपदपर्यायः ? अयं चार्थो ब्रह्मपदेनाप्यवगम्यत- 
इत्येव द्वेतसिद्धान्तात्‌ किंमथं वाऽस्योकारेणापि विवरणम्‌ ? तत्रौमर्थो बह्म- 
विष्णु-शिबाटकं मायोपदितं स्वरूपम्‌ , यदेव सदारिव-नारायणादिपद्बोध्यं 
सष्टि-स्थिति-संहारकारणं व्यापकयुपास्यपरमकाष्ठारूपं सगुणमवान्तरतातय- 
येविषयः, “जन्माद्यस्य यतः” इयुत्तरत्रसत्रे तटस्थलक्षणलक्षितम्‌ , इति ता- 
वन्मात्रस्य ब्रह्मशब्दाथंतात्‌ “स विष्णुराह्‌ हि स बिष्णुराह हि तद्‌ ब्रह्यत्या- 
चक्षते” इति संकपेकाण्डेनेव तजिज्ञासायाश्चरिताथेत्वाद्‌ निर्विशोषत्रह्मणो 
जिज्ञ(स्यत् एव परमताद्पर्या्च॒ सविरोषनारायणादिसवेशब्दवाच्यब्रह्य? 
स्वरूपमात्रविवक्षायां नोक्तसूत्रस्य तात्पयेम्‌ ॥ 


मर्थो न नारायणः । 


नृहाजिज्ञासेति समस्तपद्धटकत्रह्मशबदे्नोपदस्य ` स्वतन्त्रस्यानन्वयेन 
सुचाथेसमन्वयाभावात्‌ › विनाऽप्योकारं विवश्विताथूसिद्धे्च नकारपद्‌- 
घटितत्वमस्य सूत्रस्य युक्तम्‌; तुरीयाधेमात्राघटितस्यों कारपदस्य मूतित्र- 
यातीततुरीयपरस्य तद्न्तगेतविष्णुमात्रपसत्वायोगः ; तस्य स्थितिमात्रकार- 
णस्य जन्मादित्नितयकारणत्वायोगात्‌ । नारायणपदं नहय-सद्रसाधारणमपि 
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तदंशत्वमात्रेण, स्वरूपतस्तदेक्याद्वा परमात्मपरम्‌ , इति तु विष्णुपुराणे व्य- 
क्तम्‌ , यत्र ब्रह्मण्येव (आपो नारा इति भ्रोक्ताः” इति खष्टरि नारायणशब्दो 
युत्पाद्यते, जनादंनशब्दश्च तत्समानार्थो रुद्रे । स्थितिकममा विष्णुर्नारायण- 
काब्द्‌ाथं इति तु न विष्णुपुराणे त्रापि निरुच्यते । तुरीयस्येव . विष्णुं 
ठयपकत्वेन न।रायणत्वं च॒ यदि व्युत्पत्तिविशेपेण, तर्द तस्य 
तत्तदागमालुसारेण सदादिवादिपरस्य न स्थितिमात्रकठर विष्णुपर्वमिति 
त्वन्यदेतत्‌ ॥ 
क भर्गशब्दार्थो न नारावणः । 

एतेन-भगेराब्दार्थोऽपि--व्याख्यातः । स हि विष्णुपद्स्य नारायण 
परत्ववदू स्द्रपरत्व एव प्रसिद्धः, इति यदि व्याहव्यर्थेकगम्यतया जह्मस्वरूप- 
निष्कषेः, तदापि ब्रह्म-विष्ण्वादिभेदाल्यतुरीयस्वरूपव्रह्तायमेव स स्वरसः, 
इत्यनुञ्याख्यानगतमों कारव्याख्यानमद्रेतसिद्धान्तस्याुराणपेब, न तु प्रति- 
कूलम्‌ । तत्र ॒विष्णु-नारायण-भगोदिपदभ्रतिपादययत्वं परमात्मनस्तत्तदुपा- 
धित्यारोन स्वरूपेक्य एब पर्यवस्यति । ततश्च निर्विरोषं ब्रह्मेव मुख्यतारप- 
येविषयो वेदान्तानाम्‌ , ब्रह्ममीमांसायाश्च, कर्मोपासना-तदुपयोग्यर्थस्तव- 
वान्तरतात्पयेविषयः, इति सगुण-नारायण-ब्रह्मावान्तरतात्पर्यगोचरतायाम- 
विवादाद्‌ न कोऽपि विरोधः । सर्वेथा खोमथंबिवरणमेवमन्र सूत्राथैविवरण- 
प्रसंगे न संगतम्‌ ॥ 

जीवजिन्ञास्यत्वायोगेन पूर्वपक्षस्यादेतमत एवोपपत्तिः । 

तत्र शोधितस्त्वंपदाथं इव शोधितस्तत्पदार्थोऽपि, इति तत्त्वमसि- 
वाक्यार्थं आत्मेव प्रमाणान्तरेणाज्ञातः “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः"”ईइति विषय- 
वाक्यस्य विषय इति सङ्गतिरप्यधिकला। न चेवं सति पूर्वोत्तरयोः पक्षयोर्भिन्न- 
विषयता द्वेतमत इ] तत्र प्रत्यक्षावगतशरीरेन्द्रियादिनियामकजीवारमस्वरूप 
मतिरिच्य तद्विरोषेऽपि श्रुस्या यदीश्चरो जीवव्यतिरिक्तः प्रामाणिकः, तर्द 
जीवोऽपि पूर्वोक्तः भ्रत्यक्षा्यनवगतः कथं न वेदान्तप्रतिपायो भवति ! 
परव्यत्ञबियोधस्तूभयत्र समानः । किं बहुना ? अहं गच्छामि गोरः स्थूलः 
इति भव्यक्षविरोधेऽन्यत्‌ सं यदि भमाणम्‌ , तर्हि कथं श्रुतिः, तदुपञ्ंदित- 
मलमानादि च न भ्रमाणम्‌ ? कथं च तद्‌ जरद्रवादिवाक्यवद्‌ उन्मत्त- 
बाक्यमिव वा ? कंथं चाकचादिजीवस्वरूपबोधकं वाक्यसुन्मत्तवाक्यम्‌ ; 
अपौरुपेयत्ात्तद्राक्यस्य १ अन्यथेश्वरपरत्वेऽपि कथं वेदान्तवाक्यानि न 


ज्रद्वादिवाक्यवद्‌ 


| वेयुः ॥॥ 
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मुक्तात्मनो बह्मणेक्यात्‌, पूर्वोत्तिरपक्षयोरेकविषयत्वमर्‌ । 


न च विगलितान्तःकरणादिबन्धस्यात्मनो वेदान्तवेद्यस्य जीवगोचर- 
्रत्यत्तेण वाधः सुवचः ; अन्यथा जीवमेोक्षप्रतिपादनपरवेदान्तानामप्य- 
्रामाण्यापत्तिः । यदि मुक्तातमप्रतिपादनेन वेदान्तानामविरोधः, तद्येकरेतवा- 
दिस्वरूपसंबिन्मात्रस्येश्वरत्वोपटक्षिताखण्डसंविन्मात्रस्येव युक्तात्मतवात्‌ 
प्रत्यक्तस्यागमेन बाधो दुरपहवः ॥ 


वेद्‌।न्तानां तादृशसुक्तात्मनि न प्रामाण्यमिति तु विचारान्तरम्‌ ; जीवारम- 
स्वरूपविषयप्रत्यत्तेण तन्मुक्तस्वरूपनिरूपणपरागमस्य न बाध इत्येतावन्मा- 
्रस्यात्र भ्रकृतत्वात्‌ । व्यक्तीकरिष्यते चोपरिष्टाद्‌ यथावसरमद्रेतसिद्धान्त- 
संमतं मुक्तात्मस्वरूपमेवोपनिषदम--यदज्ञानादेव बन्धः, तञ्ज्ञानादेव 
मोक्षश्चेति ॥ 
एतेन-जीवाविदयाक्रतत्वे बन्धस्य जीवज्ञानदेव मोक्षापत्तिः, बन्धनि- 
वृत्तिर्वा; शक्त-यज्ञाननिवन्धनरजतस्य शक्तिज्ञानेन निव्रत्तिरिविति- 
ग्याल्यातम्‌ ; विदादीकरिष्यन्ते चोभयव्राविद्ाया जीवाश्रयत्वादिपत्ताः, 
येषां विस्तारोऽद्वेतसिद्धिःख्घुचन्द्रिकादौ+अतिप्राचीनेषु ब्रह्मसिद्ध.यादिषु च 


दृश्वरविद्धान्तपक्षायोगः । 


एतेन-ईश्वर एव विषय इति सिद्धान्तोऽपि- परास्तः; तत्र यद्यय- 
मीश्वर ओपनिषद्‌ः सगुण एव, तर्द सगुणस्येश्धरस्य संकषकाण्डेनेव-“स 
विष्णुराह दहि स विष्णुराह्‌ हि वद्‌ ब्रह्मत्याचक्षते” इति निधोरितत्वात्‌ , 
तद्धिशेषविच।रस्य तत्मसंगेन शेष-पेल्वाभ्यामेव कठुँमुचितत्वात्‌ “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा इति बादरायणेन ब्रह्मजिज्ञासाया अक्रतेव्यत्वात्‌ ,न केवलम्‌ , 
“अथातो ब्रह्मजिज्ञासे"'ति सूत्रम्‌, चिन्तु त्रिसूत्री, चतुःसूत्री वा निष्फला 
स्यात्‌ । ईक्षत्यायधिकरणासंगतिस्तूत्तरत्र विशदीभविष्यति। सवेथा-तु- 
ओतत्वव।ची द्योकारः' इति विधर्योकारस्य, बह्मपदस्य वा सगुणपरत्वेऽपि 
निरणब्रह्मजिज्ञासायां सराणत्रह्मविच।रस्याप्युपकारकत्वाद्‌ निर्विंरोषन्रह्य- 
जिज्ञासायामदुषङ्गाद्‌ न विरोधः ॥ 


ओंकारस्योतत्ववाचित्वस्य निविरोषवाद्‌ एवोपपत्तिः । 


ओत्वं नुवत॑मानत्वै स्वरूपेण. सश्षाननिर्विरोषन्रह्मण 'एवाधिष्ठान- 
तया, , सनेविवता पादानत्वेन ` वत्तादात्म्यात्‌,, विशिष्टस्यायीश्वरस्य तदपा 
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धिमादाय परिणामत्वाच्च सर्वेस्य जगतः खुष्टूपपद्यते । इदमेवाभिग्रत्योक्तम्‌- 


“अस्ति भाति श्रियं रूपं नाम॒ चेत्यंशपञ्चकम्‌ । 
आद्यं जय ब्रह्मरूपं जगद्रूपं , ततो द्वयम्‌ ॥+” 


इतिं । ओतदाब्दस्येव विकृतिरोपद्मित्यभिग्रेत्य यदि ओतत्ववाची 
द्याकार इति विव्ये, तर्हिं ओंपदमादौ न मङ्गखार्थम्‌ , अकारोकार- 
मकारार्धमात्रात्मकोकारस्येव “ओमितीरदः स्ब"मित्यादौ ओंपदतया 
ब्रह्मपरताया > विवक्षणनोतदाब्दविकारों पदस्य समङ्गरपरतया शासखादौ 
प्रयोग चात्र तथा विवरणं न युक्तम्‌ ॥ 


युक्तत्वे दि सर्वत्र भ्रविष्टतवं ब्रह्मण एव स्वात्मनः; “सवं खल्विदं 
ब्रह्मेति सवांत्मतया, अधिष्ठानव्वेन वा, न तु गुणपूर्णैत्वमोतशब्दाथेः; 
गुणानाममूतांनां भ्रवेशासंभवात्‌ , परमात्मना तादात्म्यायोगाच्च ! वस्तुगत्या 
तु ब्रह्म-तदूगुणानामभेद्‌ एव, भेदस्तु विशेषभ्रयुक्त एव, इति विवक्षायामवि- 
द्यातिरिक्तिविशेषपदाथेकल्पनायां प्रमाणामावाद्‌ , आविद्यको भद्‌ एव बह्य- 
गुणानां ब्रह्मणेति वक्तव्यम्‌ ॥ 


तत्र सर्वस्य बरह्मापेच्तया सजातीय-विजातीय-स्वगतवर्गस्याप्राधान्येन, 
गुणत्वेन वा ब्रह्मव्यतिरेकेणाभावमादायेव तदोतत्वं ब्रह्मणः, इत्या पदार्थस्य 
बरह्मपदार्थेन समन्वयोऽप्यद्धेतवाद्‌ एव, न द्वेतवादे ॥ 

ओतदाब्देन कमणि व्युतपन्नेन गुणः प्रविष्टत्ववर्णनं तु ^तदनुप्रविरये- 
ति ब्रह्मण एवान्तयामिणोऽधिष्ठानस्य भ्रवेशकदैत्वबोधनाद्‌ जगद्वाचि- 
त्वेन न ब्रह्मवाचित्वसंभवः, इति कठेवाचित्वमेव । तच बरह्मणः प्रवेशः 
कटत्वं तु तत्खुष्टमात्रस्य तदात्मतया “सन्‌ घटः इत्येवंरूपेण प्रतीयमानस्येति 
जगज्नन्मादिनिमिन्तकारणतामाच्तवे ब्रह्मण ओतत्वमसंभवि, इत्योपद्स्य 
मङ्गला्थस्य सूत्राबयवतया भ्रयोगेऽप्योतत्ववाचिन ओंपदस्याद्धेताुराणं 
बिवरणमेव युक्तम्‌ ॥ 
-. . . . . ^ ` ~. “ ' जिन्नासा फरुसाधनेच्छा, न फठेच्छा । 


तत्र ब्रह्मज्ञानमोश्हेत॒ता शाखप्रबरत्तिपूर्वाङ्गभूता सामान्यतोऽत्नानूदयते । 
बिदोषरूपेण तन्निणेयस्तु शास्त्रेण संपूर्णेन । तत्न तिविधा हि पुंसां चित्त- 
बृत्तिः-अलुभवः, इच्छा, प्रयत्नश्च = भटृत्त्यपरपयायः। तत्र साधनगोचरी-* 
इच्छया, यज्ञश्च । तत्रेच्छाया अपि ्रवृत्तिनान्तरीयकत्वात्‌ भटृत्तिपदेनोपचा- 
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रः। अनुभवस्तु नेच्छा, प्रयत्नो वा । फलगोचरेच्छाऽपि नेच्छापदाथेः; भरवू- 
्यनान्तरीयकत्वात्‌ तस्य; सिद्धस्येच्छाऽविषयत्वात्‌ , प्रवरत्त्यगोचरत्वाच ॥ 


अनुभवो ह्यपेत्तणीयस्यापि भवति, अपेक्षणीयस्यापि 1 तत्र विनेच्छां न 
परवृत्तिः । फडं तु सुखमिष्यमाणमपि प्रयोजनान्तररदितव्वेन न साधनवदि- 
च्छा -प्दृत्तयुभययोग्यम्‌ › इति प्रथमा साधनेच्छा प्रदृत््युपयोगिनी फलं 
्द्येव सूत्रणीया; इति ब्रह्मसाक्षात्कारसाधनेच्छा माविफटाथेमत्र 
सूच्यत इति शाखरार्भात्‌ पूवेमपि ब्रह्मजिज्ञासासूत्रणञुपपन्नम्‌ ॥ 


इयान्‌ विशेषः--तत्र जिज्ञासाशव्दसूचितं तदर्थेकदेशज्ञानमात्नं नाऽ5- 
प्यतमम्‌ । तच्चाविदयानिवतेकमवगतिपयेन्तमखण्डाकारवृत्तिमात्रम्‌, न 
ब्रह्मस्रूपम्‌ ; तस्य निव्याप्तस्यानाप्यत्वात्‌ , तदप्राप्ति्रमनिवरत्तिमात्र- 
स्याप्याप्यत्वाच्च न ततोऽतिरिक्तं किमपीत्यद्रेतसिद्धान्तः । द्वेतसिद्धान्तस्तु 
प्राप्यतमं व्रह्यस्वरूपमिति ॥ 


तत्र॒ भवृत्तिप्रयोजकसाधनेच्छा यदि सन्पदाथेः, तर्हिं धात्वर्थेन 
नान्वयः । सनः साधनेच्छापरत्वे न लक्षणाऽपि दोष इति. परे अद्रेतिनस्तु 
“अवगतिपर्यन्तं च ज्ञानं सन्वाच्याया इच्छायाः कर्म"“ति वदन्तो ज्ञानपदं 
फलसाधनज्ञानपरं मन्यन्ते, तेन च प्राप्यमपि ज्ञानम्‌ , प्रापकमपि ज्ञानम्‌। 
तत्र प्राप्यं साक्षात्कारात्मकम्‌ , साधनं तु विधेयश्रवण-मननादिभ्रमाणजन्यं 
ज्ञानम्‌ , इति प्रमाणजन्यज्ञानमविदानिनव्रत्तिद्वाराऽनाघ्रतसंविन्मात्रत्रह्य- 
सरूपं म॒ख्येच्छाविषयः, गोणेच्छाविषयस्तु जिज्ञासापदेन विवच्यत 
इत्याशेरते । एवमाशयाना अप्यवान्तरतास्पयेविषयसविदोषब्रह्मजिनज्ञासायां 
द्ेतिभ्यो न विवदन्त इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ - 


सति चेवं निर्विरोपत्रह्मजिज्ञास्यत्वे, अन्यत्र च सिद्धान्तदवयस्य बेरूप्यम्‌। 
अन्यथा तु सर्वार्मना साम्यमिति वस्तुस्थितिः ॥ 


जिन्तासासूत्रस्य साक्षात्‌ फछ्सूचन एव स्वारस्यम्‌ । . 


तत्र भ्रयोजनं विशिष्य सूत्रेण साक्षाद्‌ गिर्दि्टम्‌ , द्रेतसिद्धान्ते 
तु न॒ साक्षाद्‌ विशिष्य । सूत्रकारस्याप्तत्वात्‌ सप्रयोजनतमात्रमवगतं 
स्यात्‌, न ठु भ्योजनविरोषः। अतो विचारे भ्रृ्तिः सुपपादाऽद्रेतराद्धान्ते। 
विचारस्तु संरयाधीनः । संशयस्तु बिचारणीयव।क्ये कोटिद्धयोपरस्थापकपद्‌- 
विशेषादिसमभिव्याद्यार-बलाबटनिणेयाभावनिबन्धनः ॥ (५ 
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विचारप्रयोजनं संशयनिवरृत्तिमात्रम्‌ । 


तत्र चाध्ययनविधिप्रयुक्तत्वादध्येतणां विचारणीयवाक्यपृघोपरसंबन्ध- 
पयांखोचन-निणांयकमरमाणवलावलनिणेयाधीनानादिपरम्परासिद्धविषय-संश- 
यपूवों त्तरपक्ष-संगतिविशेषप्रयुक्तो विचारोऽनादिसिद्ध एवायुक्रियते, न तु 
सूत्रकारस्य संशयमुपलक््य विचारशाख्रमिदं भ्रवतते । परकीयसंभावित- 
संगयपवां ्तरपक्षादिसंम्रहो वा ब्रह्ममीमांसाशाख्रमास्ताम्‌ ।. तेन च यस्य 
वाक्यविशेषार्थेऽनादिसंप्रदायसिद्धे न संशयलेदोऽपि, तस्याध्येतुर्नं विचार- 
शास्रेण किमपि प्रयोजनम्‌ । तथापि तत्तदशेनकारप्रदरदितमार्गांणां तत्ता- 
दशानां सम(लोचने वेदान्तवाक्यार्थे संशयप्रसक्तिस्त॒॒ दवारा, इति 
भरसक्तसंशयनिरासाथं ब्रह्ममीमांसादरा खमिति संप्रतिपन्नम्‌ ॥ 


सर्वेथा तु भ्रयोजनव्युत्पादनाथेन्यायप्रतिपादनपरं प्रथमं सूच्रमध्ययन्‌- 
विधिवच्छाख्नारम्भसमथंनमपि न शाखतो बाह्यम्‌ ; इति जिज्ञासासूत्रमपि 
शाखम्‌ । अतो - नास्य शाखतो बहिभंवः। श्रावणाङ्खं तु मननपदबोध्यं 
न्यायनिबन्धनमवदरयं कतेज्यम्‌ ॥ 


€ अद्धेतमते विषयाभावान्न जिज्ञास्यतां । 


तदयं निष्करषः--विचारकरतव्यता खलु विषयादिमत्तया व्याप्ता । तत्र 
ठ्यापकविषयादिमत्ता व्यावतंमान। तच्कतंग्यतां -व्यावतेयति । तथादि- 
धमांदिलक्षणो ह्यनात्मा शाखान्तरादेव सिद्धः। आत्मा तु शरीरादिन्यति- 
रिति नास्ि। यद्यहमित्यसन्दिग्धाविपयस्ताुभवेन. शरीर दिव्यतिरिक्त, 
आत्मा सिद्धः, तदि तत एव बिच।रवेयथ्यम्‌ ; शरीरादिज्यतिरिक्तोऽपि 
्रतयक्षेणाबगम्यम।नः कर्नादिरूपः, श्रुतिसत्वकर््रादिरूपं बोधयतीति विधया 
विचारसाथक्यं तु प्रत्यक्षविरोधे श्रुतेजेरद्‌गवादिवाक्यवद्प्र(म।ण्याद्‌ न 
क्षोदक्षमम्‌ । अत एव न परमात्मा जिज्ञ स्यः; सोऽपि भ्राणादिलिङ्गरवगत- 
त्वेनाजिज्ञास्य एव । ततस्तु न परम।त्मा नाम॒ कश्चिदीश्वराख्यो वतेते, 
रतौ चेदवरादिपदनां देदस्वामितामात्रेण जीवविषयत्वात्‌ । सोऽपि दरीरे- 
चदियादीनामीष्टे । न च जीब।तिरिक्त ईश्वरे प्रत्यक्षम्‌. अनुमानम्‌ › वेदो 
वा. प्रमाणम्‌ ; इन्दरियासम्बन्धात्‌ , तत्मरतिबद्धलिङ्गाभावात्‌ । वेदस्यापि 
पौरुषेयत्वेन रौकिंक्व क्यवदनुम।नविधयेव भामण्येन शब्दभ्रम।ण्यस्य 
बाधितत्वाच्च ॥ ॥ 
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म, क न 1: 
अद्धतमते प्रयोजनाभावात्‌ जिन्तासाऽनुक्षंका + 


तदेवं विषयाभाव इव प्रयोजन।भावोऽपि विचारकर्तव्यतां व्यावतेयति । 
प्रयोजनं हि ययद्टम्‌ , तर्हि कर्मणा चरितार्थम्‌ । ज्ञानमपि दष्टद्रारेव मोक्ष- 
साधनमिति ब्रह्मजिज्ञासाया प्रयोजनम्‌ । न च प्रसादद्रारा ज्ञानं मोक्षसाध- 
नम्‌; अदृष्टचसत्वात्तयोः सध्य-साधनभावस्य । अविद्याविखसितो बन्धस्तु 
आत्मावियाकल्पित आत्मज्ञानदेव निव्रृ्तिमर्दति, नेरवरज्ञानात्‌; इति 
न॒ बन्धनिच्रत्तयेऽपी शरजिज्ञासा यक्ता, इति विषय-प्रयोजनवेधुयांद्‌ 
ब्रह्मजिज्ञासा न कतेव्येति पूरवपन्ते प्रप्ते, “अथातो ब्रह्मजिज्ञासेति""सूत्र- 
मिति जिज्ञासाधिकरणररीरम्‌ ॥ 


अत्र जीवात्मविषयत्वासं भवेऽपीश्वरविषयत्वसं भवाजििज्ञासा युक्ता; 

[श [श (4 रुषेयवेद सिद्धत्वेन [न ही [^ 

रत्यक्षाचुमानाचसिद्धस्यापि तस्यापौरषेयवेदसिद्धत्वेन भ्रामाणिकत्वादिति 
सिद्धान्तशरीरं द्ेतिवादिनाम्‌ ॥ 


अद्धेतसिद्धान्ते जिन्ञास्यव्रह्यस्वरूपनि्णयेन विषयप्रयोजन समर्थनम्‌ । 


अद्रेतसिद्धान्तस्त॒यदि प्रत्यन्तञायविषय ईश्चरो जिज्ञासाविषयः, 
तर्हि जीवात्मनोऽपि प्रत्यक्षाद्यविपयत्वाद्‌ बेदेकमात्रसमधिगम्यं जीवात्मस्व- 
रूपमादाय श्रुत्यवगतजीवत्वे श्वस्योपठश्षितसंविन्मात्रस्वरूपमक्ेत्वादिक- 
मादाय सिद्धान्तोपपादनमविरुदढम्‌-इति ॥ 


तत्र भ्रश्नोपनिषत्‌ चिमा्रोंकाराधिष्ठानकतया कारणं सविशेषं मायोप- 
हितं प्रतिप।द्यति; (ण्डूक्योपनिषत्त तुरीयमद्रतमेव व्यष्ट'यात्मकविश्च- 
सप्राज्ञानाम्‌, समष्टयात्मकानां वा तजसादीन।मधिष्ठानमद्रेतमेव शिवं 
मङ्गलरूपं प्रतिपादयति, इति कथर्मोकारस्यादौ प्रयुज्यमानस्यापि 
विरोधोऽद्रेतसिद्धान्ते ? 
ओंकारार्थो न सगुणं ब्रह्म किन्तु निविरोषम्‌ । 


सर्वथा तु नात्रौतरब्दस्यानन्तकल्याणगाणपूणेताऽथंः; तेषां ब्रह्मणि 
प्रेदराकरैखस्य, तककर्मत्वस्य वाऽभावात्‌ ; अन्यथा ओंपदार्थस्येव “हन्तो 
स्मिन्‌ गणाः. इति खक्षणलक्षितानन्तकल्याणरुणपूणेपरत्रह्मपदेनापि 
वर्णने पौनरुक्तयं ब्रह्मपदस्यात्र स्यात्‌ , ओंपद्स्य वा, इति कथं वाक्यार्थे 
ऽन्वय ओं पदार्थस्य ? 
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नं हि सूतरेऽल्पाक्षरे, असन्दिग्वे, विश्वतोयुखे, सारबति जिज्ञासायो- 
ग्यतानिरूपणाथेमेकं पद्म्‌ , तस्येव जिज्ञास्यत्रसमनार्थमपरं पदमिति 
युक्तम्‌ ।. तत्र॒ ब्रह्मशब्दस्य ओंपद्स्य चोभयस्यापि द्वेतमते यौगि- 
कत्वस्य, यौगिकर्ूढत्वस्य वेषटत्वाटुभयोरपि निखिल्गुणपूणैपरत्वे कथं 
 नेकतरवयथ्यम्‌ ? 
छृदन्तं तद्धितान्तं वा यौगिकम्‌ , योगिकरूढं न सबन्तद्यघटितम्‌। 
तद्धि समस्तपदं वाक्यतामेवाहति, इत्योपदस्य समस्तस्य यौगिकेन व्रह्म- 
पदेन नान्वयो युक्तः, अन्यथा ओंब्रहमेत्यनेन वाक्यार्थे निष्पन्ने जिज्ञासा- 
पद्मनन्वितम्‌ , अधिकं चस्यात्‌ , नचात्राध्याहारेण वाक्यमेदः ॥ 
एतेन-वाक्यत्वमों पदस्य, बह्यपद्स्य चेति-प्रव्युक्तम्‌ । अल्पाक्षरासन्द- 
-ग्धविश्वतोुखात्मकमूत्रस्य वाक्यद्रयघटितत्वकल्पनं निष्मयोनमपि । एके- 
नापि ब्रह्मपरेण पदेन, वाक्येन वा जडन्यावृत्तिः, जीवव्याव्ृत्तिश्च 
सिद्ध्यतः इति न तद््थ॑मप्येकतरापेक्षा नियता ॥ 
तत्र .जिज्ञास।विषयत्वमपि न जीव-जड-व्याव्रृत्तस्य सगुणस्य ; ईश्वरो 
जड-जीवभिन्न इति प्रत्यत्तादिनाप्यवगतत्वात्‌। न च जडजीवव्यान्रत्ते ब्रह्मणि 
भ्रमाणान्तरावगते संरायोऽपि । ब्रह्मशब्दा्थगुणवत्त्वाभावेनेवालमानिको 
जड-जीवप्रतियोगिको भेद ` एकेनापि पदेनानन्तकल्याणरुणवोधकेन 
सिद्धयति ; ` अन्यथा पदद्वयेन, वाक्यद्रयेन वा तद्र्‌ाब्त्त्यसिद्धया विचा- 
रितमप्यज्ञातमेव स्यात्‌, इति नात्र जिज्ञास्यस्वरूपनिर्देशः स्यात्‌ ॥ 


" “ इदमेवाभिप्रत्योक्तम्‌-अकारवाच्येन .तत्पदार्थेनोकारवाच्यस्याभेदो 
मकारेणोच्यते, नित्य-शुद्ध-त्रह्यस्वरूपं वा ब्रह्मेवंकाराथं इति च ॥ 


न चेदमप्रामाणिकम्‌, प्रमाणविरुद्धं वा । नित्य-शुद्ध-बुद्धस्वरूपं हि बह्म 
निरविरेषप्रत्यगभिन्नसंविन्मात्रम्‌ , शद्धस्वात्‌, अनावरतत्वात्‌ तद्धथतिरेकेण 
जडानामभावाद्रा न पारमार्थिकजडभेदवत्‌ ; उपाधिनाशे वद्धेदभ्रयुक्तजीव- 
भेदाभावाद्‌ वस्तुगत्या प्रत्यगभिन्नस्वाञ्च न तद्‌ जीवव्याद्रत्तम्‌ ; इति नित्य- 
शद्ध-स॒क्त-स्वभावं ब्रह्मेति विवरणं जीवादिग्यतिरिक्तवस्तुसाधनविरोधीति 
वचनं व्याहतम्‌ , इति जड-जीवनव्याद्रत्तब्रह्मबोधनाथेमोब्रह्येतिपदद्रयमिति 


न युक्तम्‌ ॥ `" 
न ब्रह्मपदस्म न नारायणमात्रपरत्वम्‌ । | 
कृयञ्चन तस्य योगेऽपि ब्रह्मपदेन सर्वजगत्कारणं मायोपदितमेबोच्यते; 
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उत्तरसूत्रस्वारस्यात्‌ , न ठु विष्णुः ; तस्य नारायणादिपदेनानिरदशातः ; 
“स ॒विष्णुराद दि” इति शास्त्ान्तरमन्यस्य, अन्ययोवां वाद्रायणात्‌। 
इति तस्येव नात्र निदंशः । अत एव द्धिरूपं व्रह्मात्र जिज्ञास्यम्‌-एकं शास्त्रा- 
न्तरप्रस्तुतमन्तरङ्गसाधनोपासनाविपयः, द्वितीयं तु सुख्यमोक्षसाधनज्ञान- 
विषय इति व्यवस्था } अन्यथा तु वाद्रायणस्य भगवद्वतारस्य श्ास्ना- 
न्तरानुकरणं वितथम्‌ ॥ 


^“ तत्सवितुवैरेण्यं भर्गो देवस्य धीमहि" इत्यत्र भर्गशब्दो ज्योति्मात्र- 
परोऽपि सामान्येन अयोतिःपदं खभ्रकाशचिन्मात्रमेव बोधयति । निघण्टु- 
प्रसिद्धस्तु भगैः रिव एव, इति न स नारायणपद्वाच्यं स्वरूपम्‌ 
किमपि वदति | 

““भूुवस्युव” इर्यादिकसपि भूमसुखस्वरूपं न विशिष्य नारायणपद्‌- 
वाच्यम्‌ ; “स व्रह्म स रिवः सःदरि सेन्द्र” इति हि “सदस शी्षं"ति प्रस्तु- 
त्य स्ांतमकं व्रह्म पुरुपसक्तमपि बोधयति, इति पुरूप-नारायण-रिवादि- 
पदानि ब्रह्मणः पयायपदानि, इति ब्रह्मणो नारायणपद्मात्रवाच्यत्नियमो 
न प्रामाणिकः ॥ 


नारायणब्रह्मत्रवोधिकाः, सदारिवव्रह्मत्रवोधिकाः, नित्य-श॒द्ध-सुक्तादि- 
निर्विरोपत्रह्मस्वरूपमाचप्रतिपादिकाश्च वहव उपनिषदो नारायणपरमात्मत्व- 
बोधकश्चत्यपेक्षयाऽप्यधिका अद्धेतवत्त्वञयुद्धौ . भूमिकायां ससुद्धूता नारा- 
यणपदमात्रवाच्यतव ब्रह्मणो विरुध्यन्ते ॥ 


एतेन-““ध्येयस्सदा सबिव्ृमण्डखमध्यवर्तीं नारायणः इत्यपि- 
व्याख्यातम्‌ । इदं हि नारायणशब्दवोध्यत्वं ब्रह्मणो न बोधयति । न चाेदं 
वक्यं प्रमाणम्‌ ॥ भवतु वाऽन्यत्र या कापि विधा । सूत्रकारः छत्र वाऽमुं 
नियमसुपपादयति ? तदीयानन्यथासिद्धनिणेयमन्तरा न नारायणशाब्द्‌- 
बोध्यत्वमेव ब्रह्मण इति साप्रतम्‌ ॥ 


सूत्रे बद्यशब्द्स्य नारायणपदाचुपरक्चषणत्वम्‌ । 


एतेन- सुरे ब्रह्मशब्दस्योपलच्तणत्वमिति-परास्तम्‌ ; तथा कल्पने 
प्रमाणाभावात्‌ । परणश्शतान्यपराणि वेदवाक्यानि, सदारिवपराणि 
निर्विंेषपराणि वा तत्र तत्र व्यक्तानि, इति ब्रह्मणो नारायणशब्दमात्रेण 
विवक्षायां न किमपि प्रमाणम्‌ ॥ | | 
१९ | 
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` -वस्तुतस्तु-“अथातो त्रह्मजिज्ञासे”ति सूत्रे ष्ये च व्यापकपर- 
बिष्णुपदेनेव ब्रह्मणो निर्देशो न नारायणपदेन ॥ 
| विष्यु-नारायणपदयोर पर्यायत्वम्‌ । 


न च विष्णुरशब्दो नारायणपदप्यांयः; अन्यथा ^ब्रद्य-विष्णु-रिवात्मिका- 
मिति विष्णुपुराणे व्रह्म-रिवसमानलवं विष्णोः प्रतिपायमानं कथमुपपद्यते ? 
तत्र विष्णुपदम्‌ , नारायणपदं वा व्रह्मपयांय इति हि- 


“श्रत्यस्तमितभेदं यत्‌ सत्तासात्रमगोचरम्‌ ) 
वचसामार्मसंबेदयं तज्ज्ञानं व्रह्मशब्दितम्‌ ।” 


इति ब्रह्मरब्दमात्रवोध्यतध्रतिपादनमन्यथा नोपपद्यते ॥ . 


 भ्विष्णुनांरायणः कृष्णः इति निवण्टुर्छोकप्रसिद्धमाजुपस्वरूपमभि- 
प्रत्य, न त्वौपनिषदं तत्त्वमाश्रिव्य; अमरकोराकारस्य जेनमत{बलस्विनस्तत्र 
प्रामाणिकत्वानवसायात्‌ । यदेव स्वरूपं भगवता श्रीक्रष्णेनापि नरायण 
वतारेण - 

अवजानन्ति मां सृढा मानुषीं तनुमाभितम्‌ ।" 


इति गीयते | अत एव "वसुदेबोऽस्य जनकः" इति वाक्यशोषः, इति 
न कोदावरादपि विष्णुशब्दो नारायणपरः । अधिकमन्यत्रान्यद्‌। वा} सवधा 
तु ब्रह्मशब्दोऽत्र स्वांधिष्ठान-सवेभासक-सवांनुविद्ध-सत्य-सवेगत-ज्ञानान- 
न्तानन्दस्वरूपमात्रपरः, इति न॒ तस्य नारायणादिदाब्द विशेषवाच्यत्वे 
निभेरः सूत्रकारस्य ।। 
नारावणपदार्थसप पड़ विधस्याप्यदधेतसिद्धान्ताविरोधः । 


, एतेन- “स ए ब्रह्मशव्दर्थो नारायणपदोदितः' इति तर्बोकारज्याख्या- 
मिषेण न हि नाम्नि विप्रतिपत्तिरिव्युक्तिरपि--परःस्ता। नारायणपद्स्य नारा- 
णां गणानां अयनम्‌, अराणां दोपाणामनयनम्‌, नाराणां नरसम्बन्धिनां 
वेदानामयनम्‌, नाराणां सुख्यप्राणानामयनम्‌, नरसमृहवेद्यतवात्तेषामयनम्‌ » 
आपो नाराः, तास।मयनभिव्यादयर्थाः सर्वेऽपि मायोपहित-तन्नियामक-सविशे- 
घसदाशिवादितत्तत्पुराणावगतसकठ्जगत्कारणसवंशब्दवाच्यस्वरूपपरत्वेन, 
वेदवे्यव्ेन, अद्धितीयत्रह्मपरत्वेन, अआदिखृष्टिकालीनरजस्तमोगुणाधिकमा- 
योपदितखष्टवस्थसंहारावस्थरद्रमत्रस्येव विष्णुपुराणादौ नारायणराब्द्वाच्य- 
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त्वश्रतिपादनेन, कोशेन माुपावस्थमाच्र्घष्णपरत्स्यावगमेन च दैताभिमत- 
ब्रह्मस्वरूपमेव नारायणपद्ाथे इति न संप्रतिपन्नम्‌ “अथातो जद्यजिज्ञासे 
त्यत्र श्रुतिविशेषेण न।रायणस्येवात्रह्यत्वात्‌ ॥ 


ब्रह्मपदस्य निविशेष एव स्वारस्यम्‌ । 


नारायणपर्यायानन्तेश्वररब्दानाम्‌ , किं वहुना १ नारायणपदस्याप्युप- 
खक्षणं ब्रह्मपदमेति तु तुल्यन्यायेन “ध्येयस्सद्‌ शंसुराकाश्मध्ये"” इत्यादिः 
श्रत्यनुसारेण सदारिव-गणेद्य-स्कन्द्‌-दुगादिपदानामप्युपखक्षणभित्यापत््या 
त्रह्मस्वरूपस्य नियतस्य सूत्ेऽसूत्रणच नोपपद्यते, इति सवादुगतमेकस- 
द्वितीयमेव समायोपदितरूपेण, निर्विदोपरूपेण च प्रत्यगभिन्नमच्र 
सूयत इति वक्तव्यम्‌ ।! 


अत एव “अयमात्मा ब्रह्म “आस्मेद्येबोपासीत,” “आत्मा वा अरे 
द्रष्टव्यः “आत्मा वा इदमग्र आसीत्‌, “तस्माद्रा एतस्मादात्मन 
आकाशः संभूतः” “अनेन जीवेनास्मनाऽवुप्रविश्य," “स आत्मा तत्त्वमसि 
श्येतकेतो" इद्यादिप्रत्यगभेदपरणि वाक्यान्युपपदयन्ते ॥ 


चसहतापन्वा अड तपरत्वस्‌ । 


चृसिहतापिन्युपनिवत्तु स्पष्टं जगत्कारणं वस्तुगत्याऽद्धितीयं निर्विशेषं 
प्रतिपादयति, इति न ब्रह्मशब्दोऽत्र नारायणतासर्यासिप्रायमात्रेण, 
किन्तु नासयणपदस्यापि तत्तस्मकरणादुस।रेण तत्तस्वरूपमात्रपरत्ेन 
नाम-रूपविशेपानियन्तितव्रद्यस्वरूपमेवाच ब्रह्मपद्‌ार्थः ॥ 


पुरुषसूक्तादीनामदेते पर्यवसानस्‌ । 


पुरुषसूक्तप्रतिपाद्योऽपि सदाशव एव, अथवाऽदद्रूतीयं ब्रह्मेति तु 
रिवाकंमणिदीपिकादो व्यक्तम्‌ , इति सवेवेदप्रतिपाद्यत्वमपि न नारा- 
यणपदमात्रभरतिपाद्यस्य; अन्यथा पुरुषपदेन पुरुषसूक्तसमाख्यसूक्तंन 
च ब्रह्मणः प्रतिपादनं कथञुपपयेत ? तत्र दहि "सब्रह्म स रिवः स 
हरिरिति नारायणपयांयहरिशब्दस्य पुरुषांशत्वप्रतिपादनम्‌ , किं बहुना 
“ृष्णीनां वासुदेवोऽस्मि” “रामश्शस््भ्रतामहम्‌” इति वासदेवादीना- 
मपि ब्रह्मविभूतिखप्रतिपादनम्‌ , 


शेदवरः सर्वभूतानां हदेशोऽजुन तिष्ठति । 


१४० न्यायसुधापरीश्चा 


भ्रामयन्‌ स्वैभूतानि यन्त्रारूढानि मायया 1 
तमेव शरणं गच्छ सवंभावेन भारत । 
इति (^तमेव'शब्देन भगवता स्वातिरिक्तस्येद्वरस्य ध्येयत्व-विज्ञयत्वादि- 
[१ [प 
प्रतिपादनं च नारायणपदमात्रवाच्यस्येव परमास्मत्वे विरुध्येत 1 


वासुदेपदस्य त्रिमूर््य॑तीतपरत्वस्‌ । 


एतेन-वासुदेवपदमपि-- व्याख्यातम्‌, इति सबेवेद्ाथंत्वमपि 
निर्विरोषब्रह्यण एव सृख्यम्‌ , अवान्तरं तु निखिदख्युणाकसस्य तत्तदूगुण- 
विशोषात्मकस्य वेति खन्यदेतत्‌ , इति निर्विशेष्रह्मण एव युख्यवेदाथेवे 
तदितिकतैव्यताभूतमीमांसाया अपि तत्रेव युख्यं तार्पयम्‌ ; युक्ति-वा- 
क्याभासजनितविप्रतिपन्तिनिरासार्थववेन तदितिकतेन्यतात्वात्‌; इति 
न्‌ वेदेनेबोक्ताथंसिद्धिः | 
ब्ह्ममीरमासाया अभिन्ननिमित्तोपादानव्ह्यविषयत्वम्‌ । 


तत्र॒ ब्रह्यमीमांसा निर्विशेषपरम।स्मस्वरूपमाच्मुख्यता्प्यकत्वं वेदा- 
न्तानां निधांसयति-वाक्याभास-युक्त्याभासाद्यवटखम्बनेन प्रवृत्तानां मता- 
नां निरसनपू्वैकम्‌ । तच ब्रह्म केवलं निमित्तकारणमिति द्वेतिनो वदन्ति 
अद्रेतिनस्तु मायोपहितमुपहितरूपेण मायापरिणामात्मकव्तिद्रारेक्षिद- 
त्वेन च तस्य निभित्तकारणत्वम्‌, मायाघ्रतसं विन्माव्रूपेणोपादानत्- 
भित्यभिन्ननिमित्तोपादानं बद्येति ॥ 


तत्र जिज्ञास्यस्याभिन्ननिमित्तोपादानत्वे “सवं खल्विदं ब्रह्मेत्यादि. 
रूपेण बाधायां सामानाधिकरण्येनाद्धितीयं बदह्येव सुख्यं तत्त्वमिति तटस्थ- 
छक्षणविधया ब्रह्मस्वरूपविवेचनमेव ब्रह्ममीमांसाया रश््यम्‌ , इति जन्मादि- 
सूत्रेण तत्र तत्र साङ्ख्यमतनिराकारणेन सूत्रकारो ज्ञापयति ॥ 
बरह्मणोऽनुपादानत्वे ब्रह्ममीमांसाया बहूनां 
भाष्याणां साङ्ख्यमतनिराकरणायोगः । 


तत्र साङ्ल्यमतनिराकरणं न केवख्मद्रेतिनः, किन्तु द्वेतिज्यतिरिक्ताः 
सर्वेऽपि बरह्मसूत्रभाष्यकाराः ङवते, इति साङ्ख्यमतनिराकरणस्य सर्वात्मना 
ब्रहमसूत्रेष्वनादरणं द्वूतिनां न समाद्रमदंति । तथाच “ब्रह्मजिज्ञासेति 
भ्रस्त॒तं जिज्ञासाकमे भधानं बह्यव जिज्ञास्यं मत्वा तद्विरोधिनाम्‌ ; तदु- 
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पकारकाणां च सगुणत्रह्मविचारकाणाम्‌ , अन्येषां च प्रसक्तानां जिज्ञासाऽ 
देतमतेप्यु भ, 
पपन्नेव ॥ 
तत्र ब्रह्यजिज्ञासेव्यत्र षष्ठी कर्मणीति प्रायेण सर्वसंमतम्‌ , द्वेताद्रेत- 
वादेऽपि तु तत्‌ संप्रतिपन्नमेव, अधिकन्तु सवमत्र वक्तव्यं भाष्यव्याख्यासु 
मतद्रयेऽपि विशदम्‌ ॥ 
अतःशब्दार्भ॑स्वारस्यं न दतमते, तानस्य 
शटव्रिधयेव मोक्षसाधनत्वात्‌ । 
तत्र वेदानां मुख्यतात्प्य॑मत्रेव प्रतिज्ञायते, (६ च, न तु तस्य 
अथातो ध्मलिज्ञासेव्यत्र प्रतिज्ञा, इति पूर्वात्तरमीमांसयोनंकरास्त्यमिति 
9 (५ (~ # क, स 
संप्रतिपन्नसिदं द्वेताद्रेतयोः 
तव्रातश्शब्दम्‌- ॑ 
“ज्ञानी प्रियतमोऽतो मे तं विद्धानेव चासतः 
इत्युव्याख्यानं व्याचष्ट | तेन च ज्ञानस्य मोक्षसाधनं विवक्ष्यत 
इति न्यायसुधा । न चंतद्पि विप्रतिपन्न › परं तु तत्र तस्य मुक्तिदेतुतवं 
साक्षादज्ञाननिघ्र्तिरूपदृष्टफलद्रारेव्यद्रेतिनः, ईश्वरभरसादरूपादृष्टद्वारे- 
[4 क (५ क ० [ऋ 
तितु द्वेतिनः} तत्र च दृष्टे संभवति नादृष्टकल्पनेति न्यायस्य बाधः 
प्रधानं बाधकम्‌ ॥ 
“उदाराः सर्वं एवेते ज्ञानी त्वात्मेव मे मतम्‌ ॥'” 
इति ज्ञानिनः स्वात्मस्वरूपत्वं बोधयन्‌ गीताचार्यस्तु- 
““निन्रत्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनोपत्तितः” इति वार्तिका प्रय- 
भिज्ञापयति । न तत्र केवरं साधनत्वम्‌, किन्तु फठ्त्वमपि ज्ञानस्य, 
[ रूपभेदेन (न चेति 
परंतु --प्रमाणजन्यत्वेन, सिद्धबद्यस्वरूपेण चेति स्वीकार 
एवोपपद्यते ; अन्यथाऽदृष्टविधया ज्ञानस्य मोक्षसाधनत्वे कर्मणेव बन्धनि- 
बृत्तिरिति मीमांसकसिद्धान्तेनोपपत्तो धमेजिज्ञासातः प्रथग्ब्रह्ममीमां सा, 
कं बहूना १ बह्यस्वरूपमपि न प्रामाणिकं स्यात्‌ ॥ 


“्यमेवेष वृणुते तेन रभ्य” इत्यपि भगवसीतिमात्र॑ मोक्षसाधनं 
बोधयति, न तु ज्ञानं तत्र हेतुरिति, इति तत्र कर्मणामपीश्वरप्रसादद्रारेव 
मोक्षसाधनत्वात्‌ किं तदतिरिक्तेन ज्ञानेन ? इतीश्वरप्रसादसिद्धिद्धारा ज्ञान- 
मोक्षसाधनपरप्वे सवांपि ब्रह्ममीमांसा कथं न निष्फला ? | 
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धर्ममीमांसा हि वेदान्तवाक्यानि कमांद्गकरैदेवतास्तावकतयाऽर्थवादम्‌ , 
धर्मेणेव मोक्षं चाभिग्रेतीति रत्वा तन्मतनिरासाथं व्रह्ममीमांसेति समन्वय- 
सूत्रे भगवस्पादा भाषन्ते । इदं चाद्विधया सोक्तस्य कमैसाध्यतवम्‌ , उपा- 
सनासाध्यत्व॑॑वा वारयति । तद्यदि ज्ञानस्यापीन्धस्प्रसादद्धाय मोक्षसाध- 
नत्वम्‌ , तर्दिं किमनया ब्रह्मजिज्ञासया, ब्रह्मणा वा ? अतो “ज्ञानी तात्मेव 
मे मतम्‌ इति स्मरस्यज्ुसारेणानाध्रत संविन्मात्रतामोक्षतावाद एव पूर्वोक्त 
रीत्या, इति म्रमाणजन्यन्र्तिद्रारा सुक्तिरिति सिद्धान्त एव व्ह्यसीसांसासखा- 
रस्यम्‌ । कमंणामपषीश्वरप्रसादद्राय मोक्षसाधनत्यम-“अपाम सोमसग्रता 
अभूम” इति श्रुतिरेव श्रावयति । न चास्यान्याथेता भगवस्रसाद्‌- 
दवारेव मोक्षविवक्षायाम्‌ । “विद्धानेव चामृतः” इत्यपि ज्ञानत्वोपटक्षितात्- 
स्वरूपमोक्षतावादसुपञ्चंहयति ॥ 


न च प्रमाणजन्यज्ञानस्य मोत्तसाधनस्वे विवादः, तस्याद््टविधया 
बन्धनिबतेकल्वं तु न कुत्रापि दृष्टचरम्‌ । सल्नुतत्त्वसाक्षात्कारेणाज्ञाननिव्र्ति- 
दंष्टविधयेव, नादष्टविधया । न च तत्र रल्नुतत्त्वसाक्ञात्ारातिरिक्तं ईश्वर 
प्रसादः, अन्यद्वा निमित्तम्‌ ॥ 

धयस्य प्रसादात्‌ परमातिरूपाद्‌ 
अस्मात्‌ संसाराद्‌ मुच्यते नापरेण 


इति प्रसादस्याज्ञाननिवरत्तिमोक्षोपयोगित्म्‌, सव्यम्‌, प्रतिपादयति । 
तत्र प्रसादो नमावरणनिव्र्तिमात्रम्‌ । तेन च ब्रह्यानाघ्र॒तस्वस्वरूपमात्रेण 
स्वयं भ्रकाशमवशिष्यते। सा च तत्साक्षाक्कारमाचाधीन, इति ज्ञानसाक्षा- 
न्मोक्षसाधनतावाद्‌ एव सर्वेषां वचनानां स्वारस्यम्‌ ॥ 


भक्तेरपि ज्ानद्रारेव मोक्षसाधनत्वस्र्‌ । 


तत्र॒ भक्तिरपि साधनमिति तु न विप्रतिपन्नम्‌ । भक्तेः प्रसादद्राय 
मोक्षसाधनत्वं तु तन्निबन्धनसक्षात्कारद्रारा तत्साधनत्वाभिप्रायम्‌ । 
अत एव-“भक्तया मामभिजान।ति” “मयि चानन्ययोगेन भक्तिरव्यभि- 
चारिणी इत्यादिस्मरतयो भक्तेज्ञानसाधनत्मुपपाद्यन्त्यः सङ्गच्छन्ते ॥ 

एतेन-“भक्तथेव वष्टिमभ्येति विष्णुः” इति वचनमपिं--व्याख्या- 
तम्‌; तेन हि सविशेषत्रह्मोपासनमपि श्रवणादिकमिव निविशेषव्रह्मसा- 
क्षात्कारेऽन्तरङ्गसाधनमित्येवावगम्यते । तदङ्ुक्तम्‌-- 
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““इृश्धराुम्रदादेव पुंसामद्रेतवासना । 
५ ७, ® [^ 
““वशीक्रृते मनस्येषां सगुणव्रद्यशीख्नात्‌ । 
[९ भवे [नप 
तदेवाविभेवेत्‌ सात्तादपेतोपाधिकल्पनम्‌ ।]” 


इति। “कमणा त्वधमः प्रोक्तः” इति तु काम्यकमाभिप्रायम्‌, न 
तु सात्त्विककमांभिप्रायम्‌ ; तस्य ज्ञानसाधनघेनाधमत्वानापादकलात्‌ । 
अत एव- 
“कृपाये कृसिः पक्छे ततो ज्ञानं प्रवतंते ॥“ 
“यत्र नान्यत्‌ परयति नान्यद्‌ विजानाति }” 
“या निशा स्वैभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी । 
यस्यां जाप्रति भृतानि सा निशा पश्यतो सुनेः 1)” 


दूत्यादिवचनानि } एतानि ह्यात्मस्वरूपमात्रसःक्षात्कारवतां स्थितप्रज्ञानां 
सिद्धाबस्थानां जीवन्युक्तान।मपि विद्यमानोऽपि बन्धो न वन्धक इति प्रति- 
पाद्यन्ति, इति केमुतिकन्यायेन, पश्यतीतिप्रयोगात्‌ स्वरूपसाक्षात्कारेणेव 
निखिलवन्धनिव्र्तिरूपो मोत्तः, सोऽपि दृष्टविधयवेति ज्ञाप्यते ॥ 


वस्तुतस्तु -“अथशब्दोक्ताथदेतुखसमथेनाथे खल्वतःशब्दः । न चाथ- 
शब्दाथं ईन्धरभक्तयानन्तर्यम्‌ , येन तत्साधनं प्रसादद्ररा समर्थयितुम्‌- 
अतः शब्दः स्यात्‌ ; अन्यथा जिज्ञःस।साध्याया भक्तेः जिज्ञासावः प्रागेव 
सिद्धय जिज्ञासा वित्तथा स्यात्‌ ॥ 


न च मक्तिजिज्ञासासाधनम्‌ , किन्तु तरफलम्‌ , इति कथमीश्वरप्रसाद्‌- 
हेतुत्वमतःशब्दाथेः स्यात्‌ ; तन्मात्रेण बन्धनिव्रत्यसंभव।त्‌। वन्धो हंज्ञान- 
्रयुक्तोऽज्ञाननिवतंकेनेव निवतेते । आत्मतत्त्वज्ञाना द्धि तदज्ञान-तद्विपयेयो 
निवर्तेते; ज्ञानस्य समनाश्रयविपयकसेन, समानविषयकसेनेव वाऽज्ञान- 
निधततकलवात्‌ , शुक्तितत्त्वज्ञानस्य तद्धिषग्राज्ञान-तत्कार्यरजतारोपनिवतकत- 


द्शंनत्‌. ॥ 


तत्र तच्त्वज्ञानेनाज्ञाननिघ्त्तिः, तया बन्धप्रयोजकरागद्रेषायनुदयः; 
कारणाभावात्‌ , तद भावेन प्रवृत्तेरभावः, प्रवतत्यभावेन जन्मान्तरादययभावः; 
तेन तु निवीजस्य दुःखस्य निव्त्तावात्यन्तिकदुःखनिवरत्तौ सुक्तिरिति 
मयादा दश्नान्तरस्थापि संमता, इति ज्ञानस्वभावलभ्यायां युक्तौ किमी 
श्वरभसदेन ? न ह्यन्धकारनिद्त्तावन्तया भ्रदीपं कस्यचन भसा 
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प्रभोरन्यस्य वाऽपेच््यते । ईश्वरमोत्तसाधनतावचनान्यपि तस्य ज्ञानसाध- 
नतापराणि । तदुक्तप- 


^^तेषमेवाचुकम्पाथमहमज्ञानजं तमः । 
नादायाम्यास्मभावस्थो ज्ञानदीपेन भास्वता 11 
इति । द्व्य-कम-गुण-कालस्वभाव-जीवादीनामीर्वरालुग्रहकायेसं तु 
तदुत्पत्तौ तस्य कारणत्वमात्रेण । न चेतावता ज्ञानमात्रेणेदवरमरसादं विन। . 
मोक्ञसिद्धिविरोधः । तस्येव मोक्षदत्वादिकमपि तदुपयुक्तन्ञानोर्पादनद्वारेणे- 
त्यनुपद्मेवोक्तम्‌ ॥ 


बन्धस्य मिथ्यात्वं ज्ञाने कनिवर्स्यत्वं च । 


परमार्थतस्तु-बन्धस्य स्वस्य मिथ्यात्वात्‌ , मिथ्याभूतस्य चाज्ञान- 
[4 (4 कर, क, क [^ 
निव्त्तिमात्रसापेशक्षस्य दृष्टविधयेव ज्ञानम।त्रेणेव नित्रृस्या परमात्सप्रसादस्य 
] त (4 
त॒त्र निपेक्षाया उपपादना नेश्वरप्रसादसंभवोऽतःरब्दार्था हेतुत्वेन ॥ 


एतेन-अनादीनां प्रकृति-धमांधमे-ज्ञ[न(नन्द्स्वरूपजीवादीनाम्‌, वन्ध- 
मोक्षयोश्चेदवराधीनसत्ताकलत्वात्‌ तस््रसादं विनाऽ ज्ञानानिव्त्तमोक्षस्यासंभ- 
वात्‌ बन्धसत्यत्वे ज्ञानमात्रेण तन्निवरत्ययोगाच्चेश्वरप्रसाद्‌ एव मोक्षसाधनम- 
तःशब्दाथं इति विवरणान्तरमपि- परास्तम्‌; ज्ञान।नन्द्‌दिस्वरूपत्वं जीवस्य 
ब।स्तवम्‌ , तदप्रकाश।देव बन्ध इति संप्रतिपन्नम्‌ । तदप्रकारोऽयम।वरण- 
धीनः। आवरणं चाविद्याधीनम्‌। अविद्या च काम-कमादिरूपा तस्याः सदेः 
कारणसापेक्षत्वाद्‌ नानादितामदहति, इति काम-कमायतिरिक्तिमयाऽविद्य- 
भरकरत्यादि-शब्दाभिधेयमनाद्यावरकं किमपि द्रव्यं भावरूपमङ्गीकतव्यम्‌ ॥ 
तच्चावारकम्‌-““अनादिमायया सुप्तः” इत्यादिश्चुतिस्खतिभ्यो भावरूपः 
ज्ञानमेव । न च सखप्रकाशस्यात्मनो माययाऽवरणं विरुद्धम्‌ । तदावारकतयेव 
तस्याः भ्रमितत्वादित्यादि संप्रतिपन्नम्‌ । इदमेवात्र विप्रतिपन्नम्‌-यञ्नडस्व- 
वाया मायाया अविद्यायाः स्वतन्धिदावरकत्वं भवति वा, न वेति ॥ 


्वरेचधयेवाज्ञानकार्यनिवाहः, तस्याश्रश्वरेच्छयेव 
निद्र्तिरिति दै तवादः । 


तत्र॒ न्याययुधा-जडस्य न स्वतः किंचित्करत्वं युक्तम्‌ ; 
& “नायं कमे च काल स्वभावो जीव एव च । 
थदुयुग्रहतस्सन्ति न सन्ति यदुपेक्षया । 
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इत्यादिवचनविरुद्धं जडस्य विना हयपेक्षामावरकत्वम्‌ । अतः 
परमेश्वर एव सत्त्वादिगुणमपेक््य विद्याविरोधिवेनाविदयया स्वाधी- 
नया प्रकरत्याऽचिन्त्याद्धूतशक्तया जीवस्य स्वप्रकाशमपि स्वरूपचेत- 
न्यमाच्छादयति } स एव च स्वाधिषछठानख्न्धपरिणामहदहंकारादि- 
भ्रकृत्यंशेः संयोज्य कचत-भोक्तृत्वादिस्वातन्त्यं कारकफट्स्वाम्यं 
चास्याविदययमानसुपद्श्यं र गादुत्पादनद्ारा दुःखमलुभावयति । 
तदेवं बन्धस्य सुक्तदचेश्यराधीनत्ात्‌ स एव॒ बन्धकः, मोक्षदश्च 
स्वीयप्रसादवशाद्‌ मायाया व्यावतेनेन ॥ 

अच्र यद्यपि सूत्राक्षरतः प्रसादादिति न रभ्यते; तथाप्यन्य- 
थानुपपत्त्या तदङ्गीकतेव्यमिति युक्तम्‌ । तथाच सूत्रम्‌-“ततो 
हयस्य वन्ध-विपयंयोः' इति । सेधा तु ज्ञानस्येव मोक्षसाधनत्वेऽपि 
प्रसादद्भारकमेव तदिति युक्तम्‌ ; तदधीनत्वात्‌ सकल्कारकाणां 
कायेकारित्वस्य ॥ 


तथादहि-येन ज्ञानस्य मोक्षसाधनमूरीक्रियते, तेनापीश्च- 
रेच्छा न त्यक्तं शक्यते; तस्येव कारकग्रेरकत्वादिति 
किमन्तगड्ना ज्ञानेन ? भक्तया तुष्ट ईश्वर एव स्वयं खेच्छामात्रेण 
मोत्तं प्रदास्यति । दैश्धरशक्तिरेव स्वरूपावरणम्‌, अविद्या त॒ 
निमित्तमात्रम्‌, इति सत्यप्यावरणे तन्निमिचानाद्यविद्यानाशादेव 
मुक्तिः । साऽपीश्यरेच्छाधीनेति- वदति ॥ 
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तत्र स्वतो न किंचित्करत्वमित्यतेनाविद्याया अनादेरपि महदाद्याकारेण 


ई्रेच्छातिरिक्ताविद्यासमर्थनम्‌ । 


परिणामस्वभावायाः स्वप्रकाशमावराध्यस्तरूपाया एव कायंकारित्वं बिब- 
यते, न॒ स्वतन्त्राया इत्यत्राद्वेतिनो न विप्रतिपद्यन्ते । अत एव 
साक्षिभास्यत्वम्‌ , तदभ्यासेन तत्सत््वादिकं च तत्रापि ॥ 


तत्रावरकत्वमावरणराक्तिमत्त्वाजडाया अपि संविन्मात्रस्येबोपाधिभू- 
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ताया एव तस्याः । स्वप्रकाशचेतन्यस्वरूपमपि विना न मायोपाधिमीश्चरतां 
भजते, येन तदिच्छयेवोपाघेरपि तस्य जीवावारकत्वं स्यात्‌। यथा हीश्वरो 
मायोपधाननिमित्तातमलाभः, एवं जीवोऽपि तदवस्थाविशेषोपाधिप्रयुक्तम्‌ , 
तत्कायान्तःकरणोपाधिप्रयुक्तं वाऽऽत्मानं भते, ; 


इति तावुभावपि स्वयं 
स्वप्रकारत्वादात्मान प्रति नाट्ृतौ ॥ 4 
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अत एवाहमिति तौ स्वभानाथं नावरणनिव््तिमपेचतेते । मायोपदितस्या- 
न्तःकरणोपदहितं प्रत्यभ्रकायो हि जीवाश्रितया मायया संविन्मा्नस्यावरणेन । 
तथाच जीवस्य स्वप्रकाशचेतन्यस्याज्ञानविरोध्यन्तःकरणोपदहितस्य नावरणं 
नाम ; साक्षिसरूपतात्तस्यान्तःकरणोपधानेन । तत्र परमेश्वरस्य स्वोपाधि- 
भूतया सत्वादिगुणमय्या मायया प्रद्त्या वाऽ ऽव्रतस्यापि नाम-रूपग्रपञ्चा- 
त्मना परिणाममानतदधिषठानतया, तदात्मनाऽभानेनेव जगत्कारणत्वम्‌ , 
न तु विशिष्टरूपेण; निमित्तकारणत्वम।त्रेण वा, इति तत्तज्ीवादृ्टापेक्षं तस्य 
फल्द्‌ातृत्वमवेषम्येन स्वीक्रियते । अन्तयांमित्मपि तस्य तत्तदधिष्ठा- 
नतामात्रेण, इति तदधीनसन्ताप्रतीतिविषयत्वादिभरयुक्तमेव तद्धीनत्वम्‌ , 
न तु स्वरूपतः कस्यापि कायस्य तद्धीनत्वम्‌ ॥ 

इद्मेवाभिप्रेत्य “तेन विना दृणमपि न चलतीति केनोपनिषन्न्यायः। 
एवमाशयमेव-स च स्वाधिष्ठानख्ब्धपरिणाममहदहंकारादिप्रक्ररयंशेः- 
संयोज्य जीवस्य कठ त्व-भोक्ठृत्रादिकं कारयन्‌ तदुपाधिकं दुःखादिकमनु- 
भावयतीति बणेनं तत्र तत्र ॥ 


तत्र यद्यविद्यमानमेव कठ त-भोक्ठत्वदिकं जीवस्येश्थर उपद्शयति, तर्हि 
कल्पितं कठत्वं भोक्ठत्वं वा जीवस्य, न स्वतः। एवमेवाहंकारादिसम्बन्धे 
नेवाहंत्वम्‌, न तु वस्तुत इति चावगम्यते । बन्धस्तु जीवस्योपाधिविशेषणतया 
भानादुपाधिनिमित्तक एव, ने्रेच्छाधीनः; जगत्सृष्ट याद्‌।विव जीवस्य 
कतृत्वादावपि तदिच्छाया अप्रयोजकत्वात्‌ , स्वतन्त्रेच्छत्वे लीश्धरस्य 
वेषम्य-नेघण्यदोषभ्रसङ्गः। तत्तत्कमांधीनफलदानेन तत्परिहारे तु किमन्त- 
गेडनाऽप्रयोजिकया, अजागलस्तनायमानया च तदिच्छाया ॥ 


ईृ्धरस्येव बन्धकत्व-मोक्षदत्वयोरयोगः। 


एतेन- प्रसन्नस्य तस्याविद्यानिवारकत्वमपि- व्याख्यातम्‌ $ आब- 
रिकाया अविद्याया अन्धकारस्येवाध्रतस्वरूपभरकाशमात्रानिवत्यंत्वेनाघ्रत- 
स्वरूपेण कुत्रापि निव्त्त्यदशेनात्‌। ईश्वरोऽप्यविद्योपाधानेन प्राप्तात्मलाभोऽ- 
विद्योपदहितः साधिष्ठानकया मायया जीवभिव।त्मानमपि यद्याब्रणोति, तर्हि 
जीववत्‌ स्वयं स्वात्मानं प्रति न प्रकाशेतापि । तत्र यद्यपाधिगतदोषाणां प्रति- 
निम्बपक्षपातित्वम्‌, ओपाधिकस्वरूपपक्षप।तित्वं वा, तर्हिं नित्योपाधिकत्वा- 
दीश्वरभावस्य, सत्यपीश्धरप्रसादे नाविदयोपाधिप्रयुक्तवन्धविनाशः, अविद्याया 
निवृत्तौ त्वीश्वरभावोऽपि तस्य निवतंते, इति कस्येच्छया कस्य बन्ध; ? कस्य 
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वा मोक्षः ? अतो ज्ञानस्येवाज्ञाननिवृ्तिद्रारा मोक्षसाधनत्वं स्वीकतेव्यम्‌।। 

न चन्धकारनिव्रत्तिः प्रदीपाधीना कस्यापि प्रस।दमपेक्षते, येन ज्ञानमपि 
प्रसादद्रारेव मोक्षसाधनं स्यात्‌ । ईश्वरमसादस्य फलदेतुत्वं धर्माधमादिवि- 
षय एव । स हि “धमं जेमिनिरत एव” इति पूवैपक्चनिरासथन “फर्मत 
उपपत्तेः” इतिसूत्रेण साध्यते ॥ 


अनादित्वेऽपि मायाया निव्त्तिः । 


न च जेमिनिज्ञानमप्यपूवद्(रा मोक्षसाधनं मन्यते । अत एव “धमं 
जमिनिरिःति धरमम॑पदं तत्र सूत्रे । का वाऽपेक्षाऽज्ञाननिटृत्तावीश्वरप्रसाद्स्य ! 
अन्यथा दि धमेकृतप्रसादद्धारा साध्यो मोक्षोऽप्यनित्य अपयेत । बन्धनि- 
बृत्तिद्धारं दीश्चरभ्रसाद्‌ इति न युक्तम्‌ । सत्यम्‌, निगडबन्धादौ प्रभोरिच्छया 
वन्धनिव्रत्ति देदयते, परं तु स बन्धः सत्यः, व्यावहारिकश्च । निगडबन्धस्य 
्रमुनिमित्तत्वाच्च तत्र तथा । मिभ्यावन्धनिध्रु्तिस्तु तत्त्वज्ञानाधीनेव, न 
तु प्रभोरिच्छाधीना ; मिथ्यासर्पादौ तद्दशनात्‌ ; अन्यथा त्रापि प्रभो- 
रिच्छया सपादिनिव्रृत्तिरापयेत । तत्र मिध्यासर्पोपादानमविद्याऽनादिरपि 
रञ्जुतत्त्वसाक्षा्कारेणेव निवतेते ; अनिवेचनीयत्वात्‌ ॥ 

बन्धस्य ज्ञानेन विवृच्युपपत्तिः । 


सत एव खल्वनादेरनिवरत्तिः केनपि, न तु सदसद्विलक्षणस्य | एवम- 
त्रापि सववन्धोपादानभूत।विद्याऽनादिरपि तदुपहितस्वरूपतत्त्वसाक्षात्का- 
रेणेव निवर्तते । अनादित्वं निच्रत्तिप्रतिवन्धकमिति सन्म।च्विषयम्‌ , परि- 
णामि सर्व॑मनित्यमिति छत्वा खलु ब्रह्मपरिणामवादो द्वेतिभिरपि निरस्यते, 
जेनाभिमतशरीरपरिमाणात्मवादृश्च । द्वेतमतमपि मायापरिणामलवं महदह 
कारादीनां स्वीकरोति, इति म।याया अनादेरपि नानिन्रत्तिः ॥ 


सदूपत्वमेवानादेरनिद्ृत्तिप्रयोजकम्‌, नानिवेचनोयत्वम्‌ । 


विरोधिसन्निपात।सन्निपातावेव हि निव्रत्त्यनिवरत्ति्रयोजकावन्यत्र दृष्टौ । 
अस्ति च विरोधिसन्निपातोऽविदयानिव्रत्तिप्रयोजकस्तत्त्वज्ञानं नामाऽत्र । 
न च भावाभावविखक्षणं किंमप्यनादयनिवल्यं दृष्टं रोके, भरतयुत तद्धिपरीतम्‌। 
तूखाज्ञान-तच्छुक्तिसंबन्धादिकमनायपि निवतेमानमेव दश्यते । स।धयिष्य- 
ते च सदसद्धिटक्षणत्वरूपमनिर्वचनीयत्वमनुपदमेव 1 सदसद्विखक्षणत्व- 
चनीयत्वस्य प्ररृतेऽनुसन्धानप्रयोजनमप्यत एब व्याख्यातम्‌ । 
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अविद्या, न निवतंते, अनादिलादित्यतुमाने व॒ सद्रपत्युपाधिः-- तस्याः 
त्मनि साध्यव्यापकत्वम्‌ , पन्ते च साधनाव्यापकत्वम्‌ । उपाधिप्रदौनमेव 
तदनुसन्धानस्य प्रयोजनम्‌ । तेन च अनादयज्ञनम्‌ , निवतंते; अनिर्वैचनीय- 
त्वात्‌ ; तूज्ञानवदिति भरकरणसममपि । अज्ञानम्‌ , न निवतेते, इत्यलु- 
मानं हि यद्यद्रंतवादिनं प्रति, तर्हि तूाविद्य।दावनादौ निव्रत्तिदशेनात्‌ , 
तद्ृ्टया तेन व्यभिचारः । तत्र॒ चानिवेचनीयत्वं प्रयोजकम्‌ । त्र 
दवेतदृष्टया तदसिद्धिस्त्वकिंच्ित्कारी । भावाभावविटक्षणत्वम्‌ , सदसद्धिः 
लक्षणत्वम्‌ , अनिवेचनीयत्वं चेत्यनथांन्तरम्‌ ॥ 

अविदयायास्तृतीयप्रकारता । 


न चाद्धेतमते भाववेखक्षण्याभावः; तद्भावाभावरूपत्वानङ्गीकारत्‌ , 
तत्र भावत्वव्यपदेशस्याभाववेखन्तण्यमात्राभिप्रायत्वस्य चित्सुख्यादौ निरूप- 
णात्‌ । अस्तु वा कथच्वन घटादीनामिव भावपदा्थत्म्‌ ,न तु तावताऽपि न 
सदस द्वखच्षणत्वरूपमनिवेचनीयत्वम्‌ ; तस्य साधयिष्यमाणत्वात्‌॥। 

न चानदेरनिव्र्तिरभाववेलन्लण्यमात्रेण ; आत्माविदय।सम्बन्धादौ व्य- 
मिचारात्‌ । न च भाववेलक्षण्यमाच्म्‌; असति व्यभिचारात्‌; उभयवेलन्ञ- 
ण्यं त्वप्रयोजकमनादेरपि निवर्त तूलाज्ञानाद्‌।विति पूवैमेवोक्तम्‌ । यथाच 
भावाभावयोः, सत्त्वासत्त्वयोवां न परस्परविरहरूपत्वम्‌ , विशिष्य च मिथ्या- 
त्वधटकयोः, तथा न्यायचन्दरिकायाम्‌ , अद्धेतसिद्धयादौ च व्यक्तम्‌ । अज्ञान- 
मिव तन्निव्त्तिरप्यनिवेचनीयेव, इति न तत्र व्यभिचारः ॥ 

मिथ्यात्वस्यापि मिथ्यात्वेऽपि न प्रतियोगिसत्यम्‌ । 


वस्तुतस्तु-निधत्तरण्यविद्याया इव भिथ्यात्वरूपाय निच्रत्तिस्वीका- 
राद्‌ न तच्र साध्याभावः । यथाच मिथ्यात्वभिथ्याव्वेऽपि न प्रतियोगि- 
सत्यत्वम्‌ , तथा बहुशो व्यक्तमद्रेतनिवन्धेषु । न चात्मनि निधेमेके 
भावत्वाभावाद्‌ भावाभाववेखन्तण्यम्‌ ; भावत्वे धर्मिसमसत्ताकत्वविरोष- 
णेनाविद्यावेखक्षण्यात्‌, आत्मनि तन्न्यूनसन्ताकभावत्वस्यारोपितस्याङ्गी- 
कारात्‌, अविद्यायां भावत्वस्यारोपितवत्वेऽपि तत्समसन्ताकत्वात्‌ । सत्त्वा- 
सत्त्वाभावस्थल इवाभावत्वस्यापि कचिदुपाधौ स्तवेन प्रतीत्यनहत्वा- 
आवाबाभ्यत्वाभावयोरेवात्र विवक्षणादपि नान्न विरोधः ॥ 


अन्ानस्य ज्ञाननिवर््यत्वे नानुपपत्तिङेशोऽपि । 
एतेन-अज्ञानम , ज्ञाननिवतस्यंम्‌, अनिवेचनीयत्वात्‌ ; शक्त्याय- 


। 
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ज्ञज्ञानवदिति विशेषालुमानेन, अज्ञानम्‌, न ज्ञाननिवत्येम्‌, अना- 
दित्वादिति सामान्यशास्त्रस्य “पदे जुदोतीतिशास्त्रेण “आहवनीये 
जुदोती"ति सामान्यशास््रस्य पददोमातिरिक्तविषयकत्ववत्‌ , सामान्य- 
विशेपविषपयकत्वग्रयुक्तवलवलनिणैयेनानिवेचनीयेतरानादिज्ञानानिवत्येत्वे 
पयवसानमपि--व्याख्यातम्‌. ; अनि्िताप्रामाण्यकसामान्यविदोष- 
प्रमाणयोरेव विरोपरास्त्रेण समान्यशास्त्रस्य संकोचात्‌ । यत्र 
धूमवान्‌ बह्धिमान्‌ पवेतो वह्िमानिति ज्ञानद्वये नेकतरस्याप्रामाण्या- 
निश्चयः, तत्र विरोपानुमानेन सामान्यशास्त्रस्य न संकोचापत्तिः, उभय- 
न्राप्यप्रामाण्यानिश्चये तु संकोचस्तत्रापि ॥ 


अन्ञाननिच्रच्यनिचरत्तिविपये सामान्य-विदोपन्यायपरीक्षा । 


सामान्य-विदेषभावो ह्यत्र देतुविषय एव, न पक्षविषयः; अज्ञान- 
स्येबोभयत्र पक्षत्वात्‌ , देखोरे सामान्य-विदोषभाववत््वात्‌। तथाचा- 
निवैचनीयेतरानादिज्ञानानिवत्य॑तापरं सामान्यायुमानमनिवेचनीयानादिज्ञा- 
ननिबस्यंतापरं विशेषाचुमानमिति व्यवस्थायां न कोऽपि दोपः ॥ 


“न॒ दिस्यात्‌ सवां भूतानि, “अम्रीषोमीयं पशुमारमेते^त्यपि 
हिसाविशेषविधि-हिसासामान्यनिपेधपरमव्रोदाहरणमेव; तच्राप्य्रीषोमीय- 
पश॒भिन्नप्राणिसामान्यदिंसानिषेधेन सामान्यश्ाख्स्य संकोचाविरोषात्‌ । 
विवक्षितमंशम।दाय सामान्य-विशेषभावः, न तु येन केनापि रूपेण । तेन च 
यदनादि, तदज्ञानातिरिक्तं न निवतंत इति न संकोचः ¦ जीवेशभेदाऽ- 
विद्याचित्सम्बन्धादीनामप्यनिवंचनीयत्वाद्‌ न ज्ञानानिवर्त्यत्वमनादेरा- 
त्मन एव ; तत्र सद्रुपत्वस्येव तस्रयोजकल्ात्‌ अनादित्वस्य तदप्रयोजक- 
त्वाच्च ! अनिर्यचनीयत्वस्येव निवत्येतवप्रयोजकत्वमिति तु निष्कषेः। यथाच 
नात्र व्याप्तिविरहः, न वा हेत्वसिद्धिः, प्रव्युत प्रकरणसमस्वमज्ञाना- 
निव््य॑तायुमानस्य, तथा व्यक्तमधस्तात्‌ ॥ 

अक्तानस्य ज्ञाननिवर््यत्वानुमानस्य बहुधा समर्थनम्‌ । 


अज्ञानम्‌ , ज्ञाननिवत्यम्‌ , अज्ञानत्वादिति वा हेतुः । द्टान्तश्च शक्तथ- 
ज्ञानम्‌ । तदपि हि भावरूपम्‌ , अनादि ज्ञाननिबत्यं च । व्यवहारदशायामेव 
शुक्त यज्ञानस्य तत्परिणामरजतादेश्च बाधात्‌, भिभ्यालनिणेयात्‌, ्रमल्वा- 
ध्यवसायाञ्च न तदपि पक्षसमः; अन्यथा विपर्ययकथाया एवोच्छेदापत्तेः। 
असत्ल्यातिसतु निरसिष्यते । स्वसिद्धान्तसिद्धिमादेण  परमतनिरसनं 
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प्रेऽपि मन्यन्ते ; अन्यथा _ जिज्ञासाधिकारणादिसवेपूवपश्चनिरसनं 
त क्थ [प + [^ [क @ अ, ( [क ¢ च्रे) 
द्वेतिनामपि कथम्‌ ? न हि चावांकादिमतनिराकरणं द्रेतिनामपि तदीययेव 
भरक्रिययेत्यलमतिविस्तरेण ॥ 

सनाय्ञानानिव्स्यतानुमानस्य श्रुत्या बाधः । 


इदमनादयाविदयानिघ्र्ययोगा नुमानम्‌ “विश्मायानिव्रन्तिरि"“ति “माः 
यामेतां तरन्ति ते” “तरत्यविद्यां वितताम्‌” इत्यादिश्रतिविरुद्धम, असाधकं 
च | न चेवं सत्यात्मनोऽपि निचत्तिप्रसंगो वाधकः; तन्निवर्तका भावात्‌ , श्रुतौ 
तन्निघ्रृत्तिप्रतिपादनाभावात्‌ , सवांधिष्ठानस्य, निरधिषएठानस्य वा तस्यानज्ञा- 
नत्वेन, तदप्रयुक्तत्वेन, निवतेकज्ञानविषयस्वेन च निव्रन््ययोगाच ॥ 
अवयव-तरसंयोग विनाराभ्यां द्रव्यनाशस्तु सादिद्रन्यविपयः । अनादेस्तु 
निनब्र्तिश्चुत्यनुपपत्त्या तन्नास्य प्रमितत्वात्‌ कृतीयं निच्रत्निप्रयोजकं वा 
स्वीक्रियताम्‌, अनिवेचनीयत्वं वा सर्वसाधारणम्‌ । तत्र स! देर्विनाशः का- 
रणात्मता, अनादेस्तु स्वरूपाभावः ; य एव साद्ययनादिसासाधारणो वाधो 
नाम; कारणात्मना नाशस्येव वबाधत्वात्‌ । कार्यत्वं तु योगक्तेमसाधारणं 
भ्रयोज्यत्वमेव, इत्यकारणानामनादीनां नाशो वाध एब ॥ 


जीवन्मुक्तस्तु बाधितानुदत्त्या, उपदेशोपपत्तिश्च । 


ब्रह्मविदामविद्यानिचव्रत्तिर्ययपि तत्साक्षात्कारमात्रेणेव; तथापि यावस्रा- 
रब्धसमाप्ति तत्संस्कारमात्रात्मना दृग्धपटवत्‌ तच्ाचुत्तिः भरारब्धमात्रोपा- 
दानाज्ञानलेशमात्रतया यावच्छरीरपातम्‌, इ्युपदेशकत्वमपि तेषां जीवन्मु- 
तानाम्‌, नित्यजीवन्मुक्तानां मृरयु-ब्रह्यादीनामिव स्थित्रज्ञानासुस्थितावस्था- 
याम्‌, इति नोपदेदालुपपत्तिः ; अप्राम।ण्यज्ञानान।स्कन्दित-पटुतमसंस्कार 
सदहित-धमव्याप्ययुज्यमानादृष्टाभावसदहित एव हि साक्षात्कारः सवा- 
त्मनाऽज्ञाननिवतेकः ; श्रतिप्रामाण्यात्‌ । तत्र साक्ताककारोऽपि तस्प्रतिबद्धो 
नाज्ञाननिवतंकः, किन्तु तावन्मात्रोपयोग्यज्ञानराक्तिविरोषस्येव बाधकः । 
न चेश्यरदाक्तेः प्रतिबन्धकत्वम्‌; स।धकसवप्रतिबन्धकत्वयोव्यांघातात्‌ ॥। 


प्रसन्नस्येश्वरस्येव वन्ध-मोक्षदत्वमिति परमताचुवादः । 


एतेन-भ्रसन्नः परमेश्वरो बन्धविध्व॑सकरः। साक्षात्क्रतब्रह्मणोऽ- 
प्याब्रह्मखोकवासिभ्यः नित्यसुक्तबद्येन्द्रादयोऽपि तदिच्छाधीना 
एव व्यवहरन्ति, उपदिशन्ति च । बन्धनिचरत्तिरपि तदिच्छयेव । 
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सा तु तस्रसादाधीना । न चत्र साक्षात्कारस्य किमपि त्यम्‌ । 
तस्यावरणनिवतेकत्वमपि तसप्रसादत।रतम्यवशेन सातिरयमेव । 
न च प्रारब्धकमेणो जडस्य प्रसादप्रतिवन्धकत्वमपि । अत एव 
भगवतः प्रारब्धोपमदकल्वमाच्रसृतच्रणसुपपद्यते । प्रारच्धभ्रतिबन्ध- 
कतावाद्‌।स्तूपचरिताथां एव । द्विविधं बद्याबरणम-एकाऽविद्या, 
अपरा त्वीश्वरेच्छा । भगवस्रसादेन निमित्तमाचाविदयाया एव 
प्रद्त्यादिपदवाच्याया निव्रत्तिः, न तु तदिच्छारूपस्याप्या- 
वरणस्य । अत एवानन्दतारतम्यं मुक्तानाम्‌ । अनन्दमीमांसा- 
प्येवमाशयेव । न च ब्रह्मव्यतिरिक्तं किमपि मिथ्या । इदमेवाभि- 
्रेत्यानुव्याख्यानम्‌- 


“"सिथ्याखमपि बन्धस्य न प्रव्यत्षविरोधतः 
मिथ्यात्वं यदि दुःखादेस्तद्राक्यस्याग्रतो भवेत्‌|] 
मिभ्यायाः साधकत्वं च न सिद्धं प्रतिवादिनः । ` 
इत्यादीति- परास्तम्‌ ॥ 
ईश्वरस्य न वन्ध-मोक्षदत्वमित्यदे तसिद्धान्तोपपादनम्‌ । 


“भूयश्चान्ते विश्यमायानिवरत्ति"रिति सति शरीरपाते सर्वावरणनिचरत्ति- 
्रुतिविरोधेनावरणविशेषानुवरत्तिरप्रमाणिकी । न वचेश्वरशक्तेरप्यावरणत्वे 
किमपि प्रमाणम्‌ ; अन्यथा तेनेवेष्टसिद्ध.याऽविद्ाख्यावरणस्वीकारवेयर्थ्यम्‌ । 
ईश्वरशक्तेनित्याया निस्यावरणत्वे नित्यबन्धप्रसंगेन न कोऽपि मुक्तः स्यात्‌, 
इति मुक्तिवाद्‌ एव विमुक्तः स्यात्‌ ॥ 


न च तन्निवतेकं किमपि प्रामाणिकम्‌ । न बा नित्यायास्तस्या निव्रन्तिरपि; 
४“पस्मेश्वर एव सत्वादिगुणमय्या विद्याविरोधिन्याऽविद्यया प्रकृत्याऽचि- 
न्त्यया, अद्धुतया च स्वशक्तया जीवस्य स्वप्रकाशचेतन्यस्वरूपमाच्छादयति, 
इति प्रकृत्यतिरिक्तावरणशक्तिस्वीकारः किंप्रयोजनः ? सर्व॑निर्वाहकशक्तये- 
वाऽऽवरणनिर्वाहिऽऽबरणशक्तिमात्रस्याधिकस्याविव्यायामपरस्यां खीकारः किं 

प्रयोजनः ? -खुक्तनामप्यानन्दांशमातरस्य तारतम्येनावरणनिध्रन्तिरपि कुतः ? 

भक्तितारतम्यन प्रस।द्तारतम्यम्‌ , तेनानन्दतारतम्यमिति कल्पनाय।मा- 
नन्दमीमासायम्‌-“स एको ब्रह्मण आनन्द इ्येतत्पर्यन्तं “श्रोधियस्य 
चाकामहतस्ये"त्येकस्येव वाक्यस्य कथमभ्यासः । “भोगमात्रसाम्यलि- 
्गाच्चेति भगवदानन्द्साम्यप्रतिपादुनं कथम्‌न्यथानयनमहति ? 
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“भोगोन तितरे क्षपयित्वा ततः संपद्यते” इति प्रारढ्धकर्मणां मोक्ष- 
म्रतिबन्धकत्वचनं कुतः ? यदि तच्रापीश्धरराक्तयेव प्रतिवन्धः, तर्द सर्वत्र 
तयेव वद्धेषु संचितागामिकमैस्वपि सत्सु सोक्षप्रतिवन्धाप्रतिवन्धनि्वाहि 
कमणां सतामप्यकायैकारित्वात्‌- 


“्ञानान्निः सवेकर्मांणि भस्मसात्‌ कुरुतेऽजुन । “ 


इति ऊतः ? ज्ञाने सव्येवेश्वरप्रसाद इति वोधनाथं तदिति चेत्‌, 
ज्ञानान्निरिव्यञचिपदं किमर्थम्‌ ? न ह्यभिर्खोक ईश्वरप्रसादद्रारोव दहति, तच्छ- 
वत्त वा कायेकारितायामपेक््यते; अन्यथा सवत्र तयेव निवा विनापि च्वा- 
लाम्‌, इन्धनादिना वा दाहः स्यात्‌, कथं वा जलस्यापि न दाहकत्वमीश्धर- 
शक्त्येव ? ईश्रशक्तिरियमीश्धरनिष्ठा कथमगनेदांहकःस्वादाहकल्लयोनिया- 
मिका ? मणि-मन्त्रादिना दृष्टेन दाहम्रतिवन्धादिकं च कतः ? 

अत ईश्वरस्य सयेकारणस्वमधिष्टानविधयेवेत्यत्रेव सर्व॑कारणस्ाम्नानम्‌, 
तदप्याव्रतस्येव, न त्वनावरृतस्वरूपस्य । तस्य बन्धकस्वमविदयोपदितरूपेण, 
तद्धिशिष्टेन वा रूपेण बन्धभ्रयोजकोपाध्युपादानतया । मोत्तदत्वं तु तत्कार- 
णज्ञानसहकारितेन । प्रारब्धकमेणामुपमर्दाऽपि सति तत््वसाक्षाकारे 
संस्करात्मन।, अज्ञन।त्मना वाऽनुबतेमानानां कर्मणां यावसरतीत्येव 
सतां बन्धकत्वेन ॥ 

प्रारड्धकमणां स्वाप्नवदू यावच्छरीरपातमनुचरच्युपपत्तिः । 


यथा स्वाप्निका वासनापरिणामविरोषाः, अवस्थाज्ञानपरिणामविरोषा 
वा स्वाप्रतरेन प्रतीयमानाः स्वप्रावस्थायापि बद्धानामपि स्वपतां बन्धकाः, एवं 
जामतामेव स्थितप्रज्ञानां स्वाप्रवदेव प्रपव्वानां भानमिति तु व्यवस्था॥ 


व्यक्तं चेतद्योगव।सिष्ठे--उत्पतन्त एव ्षणमात्रमनुर्तमानाः संस्कार- 
त्मना विद्यमानाः सर्वेऽपि जागरिका अपि तदानीमप्यभ्यस्यम(नसान्तात्का- 
रतारतम्येन मिथ्यात्वेन स्वप्रावत्‌ प्रतीयमाना बद्धानामिवाकार्यकरिणः 
प्रारब्धक्मनिबन्धना इति तु सारांशः । एवमभिप्रायेणेव प्रारब्धानायुपम- 
दवणेनं सूत्रकृतः भारब्धप्रतिवन्धवाद्‌ानाञुपचरितव्वे । मणि-मन्तादिपरति- 
बन्धवादोऽपि कथं नोपचरिता्थः ? ईभ्रशक्तेरेव स्त्र प्रतिबन्धकत्वा- 
विशेषात्‌ ॥ 


आनन्दः भत्यगात्मनः सखरूपमेव । स हयविदययाऽऽबरृतोऽबिदानिवृत्तो 
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केवरं स्वयं प्रकाशते ; अविदयानिवृत्तिमाच्रपरत्वाच्छास्त्रस्य, इतीश्चर एवान- 
न्दद्श्चेति वाक्यमुपचरिताथेम्‌; ज्ञानोत्पादनट्वारा परम्परयोपकारकत्वात्‌ ॥ 


$श्वरश्षक्तेरावरणत्वायोगः, तदत्तिरिक्ताविद्यावेयथ्यापत्तिश्च । 


तत्र ज्ञानेनाविद्ा नश्यति, आवरणं न नश्यतीति व्याहतम्‌, ईश्यर- 
शक्तेरेवाबरणरूपत्वायोगच् । ईश्यरशक्तेरावरकत्वं यदययविदाद्भारा, तर्द निवर- 
्तायामविद्यायां कथं स्वीयां वन्धशक्ति न व्यावतेयति ? यदि बन्धो नाविद्या- 
पक्षः, तरिं किमनयाऽविद्यया ? कथं स्वशत्तयेव नाविदाकार्यनिर्वाहोऽपि ॥ 


सा चाविद्या निवतमाना यदि स्वांसमना निवर्तते, तर्हिं जीवस्य 
स्वरूपचेतन्यमानन्द्‌त्मनः स्वाटमना प्रकादाते, न वा । यदि प्रकाशते, कथ- 
मीश्वरदात्तयाऽप्यंशत आवरणम्‌ ? कुतो वांऽशत इव सर्वात्मनाऽपीश्चरश- 
्तयेव नावरणम्‌ ? ईग्यरः प्रसादतारतम्याुसारेणांशतः प्रतिवन्धकराक्ति 
व्यावतेयति, अंदातश्च सर्वासमना वाऽत्रणोतीति कल्पनायां वितथाऽविद्या ॥। 


सुक्तावानन्दन्रद्धि-हासपक्षनिरासः । 


एतेन-युक्तावप्यानन्दघरद्धि-दहासौ --परिहतौ । तत्रानन्दन्द्धि-हासौ 
सुक्तानां नान्तःकरणपरिणामव्ृत्तिविरोषः; तेषां तदसंभवात्‌ ; किन्तु खरूप- 
चेतन्यमेवेति हि दवेतसिद्धान्तः; साक्षिभास्यसखरात्तदानन्दस्य। न च तच्र साक्षि- 
णि तारतम्यम्‌ , न बाऽऽनन्दे, वद्धानन्द्‌ इव । न वा स्वरूपचेतन्य।तमन आन- 
नदस्य स्वरूपचेतन्य इवानतः, . अनाघ्र॒तो वा विशेषः सं भवति, इति कथं 
वृद्धिहसावानन्दस्य ? कथं च चेतन्यानन्दयोर्विषय-विषयिभावः ? 

ज्ञानस्येवाक्षाननिवर्तकत्वोपसं हारः, 
अन्ञानवादस्य सौत्रत्वं च 1 . 


अतो बन्धस्य मिथ्यात्वात्‌ , शाख्रजन्याखण्डाकारध्रत्त्योपदितान्यावि- 
षयकत्वे सत्युपहितविषयकव्वेन समानविषयया प्रारब्धसमवदितया विद्यया 
स्वांसमनाऽविद्यानिव्रत्तावखण्डात्मनाऽवस्थानं मोक्षः स्वप्रकारासंविन्मा्- 
स्येति सिद्धम्‌। तदा ह्यविद्या-तस्रयुक्ताविद्यासंस्कारस्सर्वेऽपि निवतेन्ते; 
मिथ्यात्वात्‌ तेषम्‌ । बन्धमिथ्यात्वं “विश्चमायानिन्रत्तिरिः"ति श्रुतिसिद्ध 
नापल।पमहंति । एवमपि “मायामात्र तु कार्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌” 
इति दृष्टान्तविधया स्वाध्निकमिथ्यालस्थापनात्‌ , “तदनन्यतमारसम्भण- 
शब्दादिभ्यः इति सूयेण विदादीकरणाच्च न्यायतः सूत्रेण ज्ञाप्यते, इति 

२० | 
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बन्धमिभ्यास्वासूत्रितलवादः ) सूत्राणामथाोन्तरकल्पनं बा नोपपद्यते, इत्य- ` 

सृत्रिताथेवणनेन नाद्रेतभाष्यस्याभाष्यत्वम्‌ , येन-- 
““सूत्राथों वण्यते यत्र पदेस्सूत्राच॒सारिभिः ॥ 
स्वपदानि च वण्यंन्ते भाष्यं भाष्यविदो विदु. 11“ 


इति भाष्यलक्षणायोगः । ईश्चरशक्तिरेवावरणम्‌ , अविद्या माया वा 
निमित्तमात्रम्‌, भ्रार्धक्रमेणां बन्धकत्ववाद्‌ उपचरिताथेः, युक्तावप्या- 
नन्द्‌वरणांशानुचत्तिरित्यादिकमेवासूत्रितम्‌ , इति तद्थंपराणामेव वाक्यानां 
भाष्यख्तणायोगः ॥ 
बन्धमिथ्यात्वस्य सूत्नारूढत्वम्‌ आर्थ॑स्यापि ; सोत्रस्वात्‌ 1 


किं बहुना ? “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति प्रतिज्ञासूत्रमेवादिमं वन्ध- 
मिथ्यात्वं सूचयति । “सूचनात्‌ सू्रसुच्यते” इति वचनात्‌ सूचितोऽप्यथं 
आर्थोंऽपि सौत्र एव । तथादि- द्विविधो हि सूत्राथेः- श्रोतः, आर्थ॑च । 
तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति सूत्रे “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" 
इति विषयवाक्यमादायात्मश्रवणविधिः समर्थ्यते । तत्र जिज्ञासापदं विधि- 
परतन्त्रान्तर्णीतविचारसाध्यावगतिपयेन्तज्ञानमिच्छाविषयमाचष्टे । अथ- 
दाब्दाथस्तु-साधनचतुष्टयसंपत््यानन्तयम्‌ । अत्र ब्रह्मसाक्षात्कारः शब्द 
विधया, अथांत्तु तद्धीनाज्ञाननिचत्तयुपखक्षिताखण्डाकारवृत्त्युपरक्षितातम- 
स्वरूपो मोक्षः फटम्‌ ॥ 

तच्चाविदयया-तन्निवन्धनसंवन्धाधीनवन्धस्य बाध्यत्वं विना न भवति, 
इत्याथं बन्धमिथ्यात्वमच्र सिद्धयति । तस्याक्तेप-समाधानाभ्यां निरूपयितु- 
मेव “युष्मदस्मस्रत्ययगोचरयोः” इत्यादिः-“नेसर्गिकोऽयं ोकठ्यवहार” 
इत्यन्तमध्यासभाष्यं भगवत्पादानाम्‌ ॥ 


तत्र-“अक्षिप्य भाषणाद्धाष्यमि"ति भाष्यलक्षणसमन्वयाथम्‌ , अधि- 
करणसमानयो गक्षेमवर्णकावयवसंग्रहाथं वा पूरवपत्तभाष्यम्‌, सिद्धान्त 
भाष्यं च तेन चार्थिकं बन्धमिथ्यात्मपि प्रथमसूत्रस्याथं इति वस्तुस्थितिः। 
“सूचनात्‌ सूत्रसुच्यते” इति सूत्रलक्षणात्‌ सूत्रसूचितोऽपि शाब्दः, आर्थो 
वा सूत्राथं एव; अन्यथा द्वेतमतेऽपि यत्र सर्वेषां सूत्राणां प्रायेण सिद्धान्त- 
परत्वम्‌ ; तत्र॒ पूवेपक्षस्य सक्षादसुधरितत्वात्‌ , आथिकपूवेपक्तमादाय 
प्रयोजनम्‌, पूर्वोत्तराधिकरणादिसंगतिं चऽऽदायाधिकरणलक्षणायोगः 
सूत्राणामापदेत ॥ | 


ल्यायमुधावरीक्षा १९९ 
अस्याधिर्थस्यापि सोत्रत्वे परस्यापि संप्रतिपत्तिः । 


अतःशब्दार्थो दीन्धरप्रसादहेतुत्वभपि न श्रोतः सूत्राथः, किन्त्रन्यथा- 
लुपपत्तिसिद्ध एवाथ इति न्यायसुधाऽपि बदति । ततश्चार्थिंकार्थस्यापि 
सूत्राथत्वमगत्या संप्रतिपन्नमिति वक्तव्यम्‌ ॥। 
अथशब्देनानान्तया्थेनाप्यथांत्‌ मङ्गलमपि, इति तेन, ओपदेन वा 
मङ्गखाचरणसपि कथमन्यथा सौत्रं सूत्रकाराणां स्यात्‌ ? ब्रह्मपदेन 
तु नारायणस्य प्रमाणान्तरसिद्धस्य जीवादिव्याव्त्तस्य अहणमपि कथं 
श्रोतम्‌ ? न च पद्चतुष्टयात्मकस्य सूत्रस्यात्यन्तपरिमितस्य विस्वृतम्‌ , 
संकतिप्तम्‌ , अतिविस्ठृतं च भाष्य।णुभाष्याुव्यख्यान-तद्रीकादि सबं श्रौतं 
भवति ॥ 
“सूत्रार्थो वरण्यन्ते यत्र॒ पदः सूत्राजुसारिभिः। 
स्वपदानि च वण्येन्ते भाष्यं भाष्यविदो विदुः |} 
इति भाष्यलक्षणं विस्ठृतस्य भाप्यस्य कथं सुत्रविवरण।त्मकं 
सौत्रं स्यात्‌ ? 
एतेन-प्रथमप्रतीतमथेसुद्भय चरमप्रतिपन्नमाथिकमर्थ- 
मेवोपपाद्यन्‌ कथमङ्कराखो न ॒स्यादिति- परास्तम्‌; 
आधिकस्याप्यथेस्य ग्रथमयुपन्यासस्तु- 
“'आकसीनेमच्िया वस्तुनिर्देशो वाऽपि मङ्गलम्‌ ।!” 


इति वचनोपश्चिप्रवस्तनिर्दैशात्मकमङ्गलखचरणम्‌, सर्वशाखार्थस्य 
संग्रह्य निरूपणेन प्रेक्षावतां विचाराभिमुखीकरणं चोपरक््य । प्रसिद्धं दहि 
तच्र तत्र मङ्गलेन भाव्यथेसूचनद्वाराऽपि मङ्गलाचरणं स्वेषु महाकाव्येषु 
्राव्येषु, दयेषु च, इत्यथशब्देन सूत्रसूचितसवेशास्नविषय-प्रयोजननिरू 
पणमपि मङ्गलचरणा्थमेव ॥ 


तत्र ““युष्मदस्मस्रत्ययगोचरयोरि"ति भाष्यम्‌-त्रह्मराब्दाथैः =प्रत्यग्‌- 
बरहमैक्यम्‌ = जीवतवेश्वरत्वोपठक्षितसंबिन्मात्ररूपं जीवववेश्वरस्वयोरौपाधिक- 
त्वम्‌, उपाधिमिभ्यात्वं चापेक््यातमानं खमते, इति ब्रह्मरब्दार्थोपपादनाथ- 
तरेवोपोद्घाततया शास्रविषय-प्रयोजनसंग्रहद्वार प्रयोजनाक्षिप्रमिभ्यात्व- 
; यत्‌ प्रमितमनुपपद्यमानं स्वोपपत्तये यदपेच्तते, तत्‌ 
तदाश्षिपतीति न्यायात्‌ | अत्र च विषय-पयोजनयोरपि भ्रमितयोः कर 
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त्वादिबन्धमिथ्यात्वं विनाऽनुपपद्यमानल्वात्‌ क्र त्वादिबन्धमिध्या- 
त्वम्थाज्निप्रमेव । न चात्र सगुणः परमेश्वर एव॒ विषयः, प्रयो- 
जनं वा युख्य॑ ततसप्रसादादि; ज्ञानमा्राधीनतवादविद्यानिव्रत्तेः, इति 
नेश्धरेण भक्तिप्रसन्नमातरेण वाऽत्र निबादः, न वा ततसप्रसादमाच्रेण बन्धस्य 
सत्यस्यापि निव्रत्तिः ॥ 

त्तानेनेवाक्ताननिवरत्तौ श्चति-सूत्रादप्रमाणोपन्यासः। 


“तरति शोकमात्मवित्‌” इत्यादिश्रतयो दि ज्ञानेनेवाविदयानिव्त्तिद्रारा 
मुक्तिमुपदिशन्ति । ज्ञानं तु निवतेकमज्ञानस्य, तसप्रयक्तस्य वाऽनिवेचनीयस्येव 
मिथ्याभूतस्य । निच्रन्तिरब्देन चात्र कारणात्मता विवक्त्यते; तथेव शुक्ति- 
रुप्यदां दशनात्‌ । अत एव ““विद्ध्‌ःन्नाम-रूपाद्वियुक्तः" इति } इदं च प्रपच्- 
मिथ्यात्वमन्तरेण नोपपद्यते । “अथातो ब्रह्मजिज्ञ।से“तीच्छाविषयत्वमविद्या- 
निवतंकस्य ज्ञानमात्रस्य प्रतिपाद्यते, इति स्पष्टं सूत्रमप्यज्ञाननिवतेकतया- 
ज्ञानावाप्निमेव फट निर्दिशत्‌ प्रपच्चमिभ्यात्वं शाखतत्त्वं गमयति ॥ 


न च ज्ञानम्‌ , अविष्टानसक्षात्काररूपं सत्यस्य कापि निवतैकं दम्‌, 
येन सत्यस्यापि निवतेने ब।धकाभावः शङ्क्येत । ज्ञानस्य वन्धनिवतंकतवं 
हि दृष्टसामथ्यादेव । तच्च प्रम!णजन्यमपरोन्ञम्‌ ॥ 


गमस्तु तत्र ्रमाणम।त्रं साक्षात्‌ मननादिंसहितं साक्षा्काद्रात्मक- 
ज्ञ|नजननेनेव चरिताथम्‌ । तत्फलांशे सुवादमात्रम्‌ । न ज्ञानस्याज्ञाननिनबर- 
्तिरूपफटसाधनत्मपि शस्त्रिकगम्यं“दशं-पृणमासाभ्यां स्वर्गकामो 
यजेते""त्य।द्‌।विव । “तरति शोकमात्मवित्‌" इत्यादि फटमाच्रस्याज्ञातस्य 
वोधनेनाधिकारविधया ज्ञानं ज्ञापयति, इति “व्रीही नवहन्ती"“त्यादाविव 
. फटांशोऽनुवादमाच्रम्‌, ठोकसिद्धस्य. साध्य-साधनभावस्य सान्ता- 
त्काराथंतया श्रवणादिनियमविधिमात्रमत्र । तथा चावधातस्य यथा विहित- 
स्यपि नेश्वरप्रसादद्ध(रा वेतुष्या्थत्वम्‌ , एवमत्रापीति मन्तव्यम्‌} नद्याग- 
प्राप्तम्‌ , इति सवेमीश्वरप्रस।दापेक्षमेव फलसाधनमिति नियमः, अन्य- 
था हि रष्टाथनियमविधीनामयुपपत्तिः ॥ 


द््टार्थसाधनोपन्यासस्यापि वैदिकत्वम्‌ । 


आगामोऽपि हि दृष्टार्थमेव श्रवणादिकं बविदधाति। “द्रष्टव्य इतिं हि दशेनस्य 
फलरूपत्वादलवादमात्रम्‌ ; लोकममितस्येव साध्य-साधनभावस्याज्न नियमन- 
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मात्रम्‌ , नापूर्वैतया विधानम्‌ भाष्यं तु-स्वामाविकम्रव्रत्तिविवयविसुखी- 
करणार्थत्वात्‌ श्रोतन्यादिवाक्यं न विधिरिति श्रावयति । भ्रमाणमन्वेषमा- 
णस्य वेदान्तविसुखस्य तच्राभिमुखीकरणार्थो नियमविधिरिति तु परे.। सवै- 
था तु साक्षात्क।ररूपफलाथं श्रवणोद्रोधनालुपपत्तिर्वन्धमिथ्यात्वमाक्षिपतीति 
नानुपपन्नम्‌ } न च सव्यस्य ज्ञानेन निवृत्तिः; एकविज्ञानेन सवेविज्ञानं 
विवर्तोपादानोपदेयभावनिवन्धनं नान्यथोपपद्यते, इति “विद्धान्नाम-रूपा- 
दधिमुक्तः” इत्यादिनाऽधिछानज्ञानेन बन्धनिनच्रत्तिरेवाभिप्रेयते। न च 
सा निवर्त्यमानस्याज्ञानस्य, तसप्रयुक्तस्य वा मिथ्यात्वं विनोपपद्यते । 
न च मिभ्य.खं येन केनापि नित्रा, किन्तधिष्ठानतत्तवज्ञानेनेव ; 

अन्ययेश्वरप्रसादेनवाज्ञाननिघ्रत्तौ तत्रापि कथं येन केन।पि सत्यस्यापि 
न्धस्य न निच्रत्तिः ? इति वेदिकेन कमेणेव बन्धो निवतंताम्‌ , किंवा 
मक्तियोगेन, ज्ञ।नयोगेन वा परमतेऽपि ? 


वस्तुतस्तु येन केनापि निच्त्तिरीच्रप्रसादेन वा न सत्यस्य भवितुम- 
हति । मिथ्यार्थस्य तु न विना ज्ञानम्‌ , इति ज्ञाननिवत्येत्व।लुपपत्तिवेन्ध- 
मिथ्यात्माक्निपतीति सुष्ठु खाति ॥ 


अध्यासभाष्यं हि बन्धस्याज्ञाननिमित्तत्वम्‌, तत्कार्यत्वं वा निधास्यत्‌ 
वन्धभिभ्यात्वमेव सिद्धान्तयति ॥ 


तच््वसाक्षात्कारनिवत्य॑त्वं मिथ्यार्थस्येव | 


अज्ञान-ततकार्यान्यतरत्वं भिध्यात्वमिति चानर्थान्तरम्‌ । अज्ञानकार्यलं 
स्वयमज्ञानपरिणामव्वेन, अज्ञान।धिष्ठानत्रह्मविवतेत्वेन च; अन्यथा केवल- 
स्याज्ञानस्य, अविद्याया वा विना चिद्धिष्ठानं न विषयास्मना परिणामः; 
न वा केवखायाश्चितोऽन्तरेण।ज्ञानविषयत।म्‌, अज्ञ।नश्रयविषयतां वा 
नाम-रूपात्मना विवतः, इति वन्धस्याज्ञानकायेत्वमधिष्ठानविवतेत्वमप्य- 
पेक्षते । तच्च मिथ्यात्वं विना नोपपद्यते 1 एतद्थमेवाध्यासभाष्यम्‌ । न दहि 
विना ब्रह्माधिष्टानमविदयाकायंत्वम्‌ ॥ | 


. ` एतेन-अस्तु वा ज्ञानमज्ञानस्यैव निवतंकम्‌ ; तथापि बन्धमिथ्यात्वं नेव 
मुक्तिरपेक्षते, किन्तु बन्धस्याज्ञान-तत्कायंयोरन्यतरत्वमेवेति-- व्याख्यातम्‌; 
तस्येव मिथ्याप्रयोजकत्वात्‌ । तत्र बन्धस्याज्ञानकायंत्वेन मिथ्यात्वं 
तदुपाद्‌।चान्ञानमिथ्यव्वेनेव । न हि निबत्तिमाचं मिथ्यात्वं नाम, किन्तु 
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ज्ञानप्रयुक्तकाये-कारणावस्थानिनरन्तिरूपमधिष्ठानज्ञानाधीनम्‌ , इति साक्षाद्‌ 
भिथ्यात्वमज्ञानस्य ज्ञाननिवर्त्यत्वेनेव ॥ 


न दहि छत्रापि सत्यस्याधिष्ठानतत्त्वसाक्षात्कारनिवर्त्यत्वं दृष्टचरम्‌ । 
तत्र गरुडो न सपेस्याधिष्ठानम्‌ , सर्पो वा न तदज्ञानतत्कार्यान्यतरः नो वा 
वस्तुतन्त्रसपेसात्तात्कारनिवत्यैः सर्पः, किन्तु विधेयभ्यानमाचं तच सर्ष- 
विषमात्रस्य नाशकं, विनापि सपनिघरत्तिम्‌, न दि खोकसिद्धार्थस्य 
भ्रवणादिवाक्यसुद्रोधनमाच्रम्‌; नियमो वेति वेपम्यात्‌ । मिथ्यात्वं 
त्वधिष्ठानज्ञानेन तद्िषयाज्ञान-तसयुक्तयोनिघ्रत्ति विना नोपपद्यत 
इत्यत्र नेदं भदयुदाहरणम्‌ , येन सत्यस्यापि ज्ञानेन निनव्रत्तया ज्ञारविवर्त्यल- 
मुक्तरूपं मिथ्यात्वं विनाऽप्युपपेत । विरोधिज्ञाननिवत्यंमज्ञानम्‌ , तस्रयुक्तं 
वेति तु निष्कषैः । तत्र विरोधिपदं गर्डज्ञानादिव्यावर्तनार्थम्‌, अज्ञान 
विषयाश्रयसंविन्मात्रज्ञानव्यावतंनाथं च । प्रमणजन्याधिष्टानज्ञानमेव 
हयज्ञानस्य निवतेकम्‌ , न तु ज्ञानमात्रमिति वोधनार्थत्वात्‌ तस्य ॥ 


गर्डध्यान-सेतुदं नादीनां विपादिनिवतकानां तत्त्वसाक्षात्कारत्वम्‌ । 


गरुडज्ञानं तु ध्यानरूपं पुरुषतन्त्रम्‌ , न तु प्रमाणतन्त्रम। “सेतु दृष्टवा- 
ब्रह्महत्यां व्यपोहति"त्यत्रापि दर्शनपदेन सेत॒दशेन॑तत्तन्नियमविरिष्ट- 
सेतदेरपर्यन्तगमनाथेपुरुषप्रयत्नसाध्यव्यापारविशेषः, तत्स्नानादज्गं विधेय- 
मेव विवक्ष्यते ॥ 

तन्नाशक्तविषये नित्ये, नैमित्तिके वा कमणि खोपस्यार्किंचित्करत्वात्‌ 
शक्यनियमसदहितं स्नानादिकमेव विवत््यते , अन्यथाऽन्धानाम्‌ , तिमिर- 
दूषितानाम्‌ , तदशोनासमर्थान[मन्येषाम्‌ › किं बहुना साभ्रतिकानां सरवेषा- 
मेव सेतदशेनासंभवात्‌ , श्रीरामेश्वरादियात्रा न पापविघाताय स्यात्‌ ॥ 


सेतुदर्शनं विधेयक्रियाविशेषमात्रम्‌, न साक्षात्कारः । 

न चेदं वाक्यं सेतुबन्धनात्‌ पूर्वम , सेतु नाशानन्तरं वा भमाणम्‌। सेतु- 
बन्धानन्तरं तदशनयोम्यता, तस्य दृशनमेव पापनिवतेकमिति द्वेतिनोऽपि 
मतम्‌, इति “सेतुं द्वा ब्रह्महस्यां व्यपोहति” इति विध्यनुसारेणापि 
सत्यस्य ज्ञानेन निवरत्तिरिति वक्तं न सुशकम्‌ ॥ 

वैधं हि दशनं वस्तुगत्या न दशैनमपेच्ते, किन्त ददोनयोग्यताम्‌ › इति 
दर्शनयोम्यदेशपर्यन्तसेतुपरदेशगमनमेव पूरवोत्तराङ्गसदितमन्न ददोनपदाथः। 
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तत्र तत्तर्संख्याकं स्नानमप्युत्तराङ्गमिति न दोषः ; यथा- चन्द्रसूर्योपरा- 
गादौ मेघादिनाऽऽवरणेऽपि दशेनयोग्यकालिकजीवनमेव दशेनपदाथैः । न 
चेवं ““विद्धान्नाम-रूपाद्धिमुक्तः” इव्यादिवाक्यगम्यश्रवणादिसाध्यमधिष्ठान- 
विषयं ज्ञानमसंभवि क्रियमाणेऽप्यपेक्धिते प्रयसे साधनसंपन्नस्य, इति 
ज्ञानेन सत्यस्य निघरत्तौ नेकमप्युदाहरणं शक्यनिरदैशम्‌ । सेठ॒दशंनादौ हि 
क्रियेव विधीयते, ज्ञानं तु न विधेयम्‌ । दशनपदं हि विधि-निषेधस्थतते 
तद्धिषयसंकल्पपरम्‌, न तु दर्शनपरम्‌ । यथा-“नेन्तेतोद्यन्तमादित्य- 
मिव्यत्रानीक्चषणसंकल्पो विधेयः; ईशक्षणनिपेधस्य प्रकरणविरुद्धत्वात्‌। 
ई्षणनिपेधो दहि तद्‌ नुक्रुखग्यापारनिषेध एव । अत एवानीन्षणसंकल्प- 
विधानं त्र; अन्यथेक्षणविरुद्धं किमपि कतेन्यमिति बाक्याथेः स्यात्‌ ॥ ` 


विधेयक्रियाया इव न ्ानस्यादुशार्थत्वम्‌ । 


न च क्रियास्वपि सति दृष्टे फलेऽदृष्टकल्पना 1 कारीयोदौ हि दष्टफट्त्वाद्‌ 
नादृष्टकल्पना } अत॒ एवासत्यां वृष्टौ कारीयां यावदनवृष्टि पुनः पुनरा- 
वृत्तिः | नियतफले दृष्टफले तु सकरदेवानुष्टानम्‌ । दृष्टपश्चादिफख्केऽपि 
नारं विना फठसिद्धिरिति दि मर्यादा , इति ब्रह्महत्यादिपापनिधघ्रन्तिरपि 
तत्तदपूर्वोत्तराङ्गापेत्तेण सेतुदर्शनेन विनाऽङ्गापूवादिकं न भवितुमर्हति । न 
च ब्रह्महत्या, तन्निवृत्तिर्वा दृष्टम्‌ । ब्रह्महत्यानिच्रत्तिर्दिं तत्परयुक्तनरकादि- 
प्राप्नियोग्यतानिवृत्तिः पारखोकिकी, न तु व्यवहारयोग्यतामात्रम्‌ ॥ 


अज्ञाननिघ्रत्तिस्तु वेतुष्यादिकम्‌ , व्ृष्टयादिकं वा दृष्टफल्मेव, नादृष्टम्‌ । 
अत एव यावरफलोदयं साक्षात्काराभ्यास ' आटृत्त्यधिकरणसाध्यसुपपदयते; 
अन्यथा सछरदुपासनेनापि “सर्वषधस्य पूरयित्वाऽवहन्ती”त्यादाविव सच 
देवावघातात्‌ फलसिद्धौ वेतुष्याथावघातवदभ्यासः साक्षात्कारस्य नोप- 
पयेत, इति ज्ञ नेनाज्ञाननिव््तिर्नैश्रपरसादाधीना, किन्तु यावत्फलं तत्सा- 
धनाऽऽबतेने, इति ज्ञाननिवर््यत्वमज्ञानस्य ज्ञानमात्रप्रयुक्तम्‌ , नेरवरप्रसा- 
दानेपक्षं च । तच्च तन्निवत्याज्ञान-तसप्रयुक्तवन्धयोमिथ्यास्वं विना नोपपद्यते ॥। 
मिथ्यात्वमन्तानदीनां वाध्यत्वेन न, नाश्यतस्वमात्रेण । 

तन्न॒ बन्धमिथ्यात्वं बन्धस्य स्वरूपेणेव कारणरूपेणाप्यसत्त्वं, 
तदूध्वंसलन्तणम्‌ । ध्व॑सो हि कायस्य कारणात्मता, कारणस्य तु स्वरूपतोऽ- 
वमानम्‌, न तु कारणात्मनापि कायाणामिव ; अन्यथा तस्येव 
कारणावस्थस्य रूपान्तरेण बन्धकत्वापत्त्या निबेधत्व॑ निरस्तनिखिखबन्धलं 
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वा न संभवति, इति तन्मिथ्यात्वं विना न सूक्तिः, ` इति वन्धमिथ्या- 
त्वमेकान्ततो सुक्तिरपेच्तते ॥ 


मिथ्यात्वस्य सिद्धान्तत्वम्‌ । 


एतेन-ध्वंसवतत्वादेव बन्धस्य सत्यत्वम्‌ ; अन्यथा मिथ्याभ्‌- 
तस्यापि ध्व॑सवत्तवे शशविषाणादेरपि ध्वंसः स्यात्‌ । न चंतदस्ती- 
ति- परास्तम्‌ । 


मिथ्यात्वं हि स्वाधिष्ठानज्ञानवाध्यत्वरूपं न रारविषाणस्यापि; तस्य 
निरधिष्ठानत्वात्‌ , तञ्ज्ञानवाभ्यत्वाञ्च, इति बन्धस्य ध्वस्तस्य न सत्यत्वम्‌ ॥ 

न हि सव्य ध्वंसव्याप्यम्‌ ; अत्मनि उ्यभिचारात्‌,नापि व्यापकम्‌; 
दृष्टान्तासंभ्रतिपत्तेः। अज्ञान-तत्का्यांन्यतरत्वमेव ध्वंसभ्रयोजकम्‌ | न च,त्मा 
शदाविषाणादिकं वोक्तान्यतरत्ववत्‌; सदसद्विटक्षणत्वं वा ध्वं सप्रयोजकम्‌; 
शुक्तिरूप्य-तदुपादानयोस्तथा दशनात्‌ , इति ध्वं सवत्त्वादेव मिथ्यात्वम्‌ , इति 
वन्धः, सव्यः, ध्वंसवत्त्वात्‌ , इत्यनुमानस्य व्यतिरेकिणः, बन्धः, मिथ्या, 
ध्वंसवत्तवात्‌ , यथा शुक्तिरूप्यादीत्यनेन धिरोधः ॥ 


बन्धसत्यत्वानुमाननिरासः। 


` तन्न प्रथमेऽनुमाने यत्र यत्र सव्यत्वाभावः, तत्र तत्र ध्व॑साभाव इति 
व्यापरेरस्मद्दृष्ट्या श॒क्तिरूप्यादौ व्यभिचारः । द्वितीये तु परमतरीत्या 
दृष्टान्तासिद्धिः; उभयत्रापि स्वस्वरष्टयेव स्वीयमनुमानं नासाधकम्‌ ॥ 
न च बन्धवाधमातं युक्तिः, किन्तु तदुपलक्षितवब्रह्मभावः, ज्ञानत्वःपल- 
क्षितबन्धनिवृत्तिस्वरूप आत्मा वा “तत्त्वमसि” “ब्रह्मविद्‌ ब्रह्मेव भवति 
“विमुक्तश्च वियु च्यते “तरिति शोकमात्मवित्‌ ” इत्यादिश्रतयः, “आत्मा 
भ्रकरणात्‌” “एवमप्युपन्यासादविरोधं बादरायणः” “विकारावतिं च 
द्दोनात्‌ ” इत्यादिसूच्राणि चार मानम्‌ ॥ | 


बन्धनिवर्तकं बरहमज्ञानमेव । यस्य तु बन्धो जीवस्य, तदूगतमेव ब्रह्म 
ज्ञानं बन्धनिवतंकम्‌ , परं त॒ ब्रह्मविषयकम्‌ , यद्धिषयिणी चाविद्या; समान- 
विषयकत्वेनेव निवत्य-निवतंकभावात्‌ ॥ | 


जीवेश्वर -चिन्मात्राणां स्वरूपविवेकः। ८ 
तरच ब्रह्माविद्योपहितत्वादुपादानम्‌ ; विदयोपदितत्वादुनाटरतसंविन्मानं 
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युक्तिः; तदेवाविद्ाश्रयत्रात्‌ , तद्वच्छिन्नलात्‌ , तत्र भ्रतिविम्बत्वाद्रा 
जीवः, तदुपदितत्वात्‌ ; तदधिष्ठानखात्‌ , तद्िम्बत्वाद्धा व्रह्म; इति वस्तु- 
गत्या जीव-ब्रह्मणोरूपदितायुपहितादिरूपेण भेदेऽपि स्वरूपत रेक्याद्‌ 
आश्रय-विषययोः, विम्ब-प्रतिविम्बयोः, अवच्छिन्नानवच्छिन्नयोः, उपहिता- 
युपदितयोवां भेदादविद्याया अपि ज्ञानस्येवोभयाश्रयविषयकल्ात्‌ । वस्तु- 
गत्या समानाश्रयविपयक्लाद्भा संविन्माच्नज्ञानं ब्रह्मगतं वा जीवगतं वा 
वन्धनिवतेकमिति नायुपपन्नं किमपि ॥ 


जिज्ञासाघटकतानं जीव-बद्येक्यसाक्चात्कारः । 


तत्र सोत्र॑फटरूपं व्रहयज्ञानमवगतिपयन्तसेव, यथा शुक्तिविषयं 
शक्त यन्तःकरणयोरेकदेरस्थतावस्थायां प्रमातृचेतन्याभिन्नश॒क्तयवच््छिन्न- 
चेतन्याश्रयविषयकं जीवगतं शुक्तयवच्छिन्नाश्रयगतं वा ज्ञानं तत्समाना- 
श्रयविषयकाज्ञानस्य निवतंकम्‌ । न च शुक्तिन्ञ।न-चटज्ञानयोरिबोपाधिभेद्‌- 
प्रयुक्तं भेदम जीवब्रह्मणोः । इदमेवाभिप्रेत्य--त्रह्मज्ञानं नाम त्वं 
पदार्थस्य तत्पदार्थेनेक्याचुभव इति सांप्रदायिकाः । समर्थयिष्यते चेद्‌- 
सुपरिष्ात्‌ ॥ 

जिन्ञासाधटकच्वानस्येव साधनत्वम्‌ । 

वन्धनिव्ृत्तिनाम तदुपादानाज्ञानेन सह वन्धस्य वाधः । स च 
नाप्रामाण्यशङ्कस्कन्दितेन, पटुतरसंस्काररहितेन, प्रारब्धकर्मफलसहकृतेन 
वा, किन्तु तद्धिपरीतेन, इति सान्तात्कृतत्रह्मणामपि केषांचनाप्रामण्यरङ्का- 
कलङ्कितज्ञ।नानां न युक्तिः, केषांचन प्रार्धकमेमात्रावशेषाद्‌ अज्ञान- 
संस्कारमात्राद्‌ जीवन्मुक्तिः, केपांचनोक्तसर्वलत्तणसंपन्नसाक्षाव्कारवतां 
तु शरीरपातमात्रेणानाबरतसंविन्मात्रतयाऽवस्थानात्‌ परमा सुक्तिः। सवं 
चेदं यथावसरं प्रपञ्चयिष्यते । तदेवं प्रयोजनाक्षिप्तवन्धमिथ्यात्वमेतावता 
समर्थितम्‌ । एतावता तु- 


“भमिध्यात्वमपि बन्धस्य नं प्रत्यक्षविरोधतः ॥* 
इत्यत्र बन्धमिभ्यात्वमपि नेत्यस्य प्रयोजनाक्िप्तबन्धमिथ्याल- 
निरासपरतया व्याख्यानस्य प्रथमस्य निरासः ॥ 
| बन्धमिथ्यास्वस्य प्रत्यक्षाविरोधसमर्थनम्‌ । 


अयं दिं अन्य उक्तविधयोपकिप्तबन्धमिथ्यालनिरासपरतयापि 
इ ५ 
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उ्याख्यायमानः सांप्रतं परीक््यते, येन ततोऽपि बन्धमिथ्यात्वं समर्थयितुं 
शक्येत । तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासेति सूत्रवटकतब्रह्मशब्दः- “अयमात्मा 
ब्रह्य” “आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” “्रज्ञानम।नन्दं द्य “तत्त्वमसि” इत्या- 
दिवाक्येकवाक्यतया न जीवम्‌ , ईग्धरं वा विशिष्टं सिन्नमभित्रेत्य, तयोर्‌ 
भयोरपि प्रव्यक्तेण, वेदान्तवाक्येः, तद्धिचारपरसंकर्षकाण्डेन च निर्णीत- 
त्वेन तत्र संशयाभावेन विचारवेयथ्यात्‌ , किन्तु संविन्मा्रम्‌ , तयोरूपाधि- 
मेदप्रयुक्तभेदराल्ययोरूपाध्यंशपरित्यागेनाचुपदितशुद्धरूपेणेव शाखप्रतिपा- 
यत्वात्‌, तस्य च प्रव्यत्तेण, कर्मो पासनाकाण्डमात्रेण तद्धिचारपरधमेजिज्ञा- 
सा-सविशेषत्रह्मविचाराभ्यामप्यनिर्णीतस्वादुभयालुगतानावरतसंविन्माच्रस्येव 
प्राधान्येनात्र विचायत्वात्‌ , तस्य च तत्तदुपाधिभिध्यातनिणैयमन्तरेणो- 
पपादनस्याराक्यत्वात्‌ › इति बन्धमिथ्यात्वमप्यत्र सूच्यते, इति नाच्रप्रत्य- 
त्तादिसिद्धो विशिष्टोऽहमर्था जीवः, न वा मायोपदहितेश्यस्माच्रं विषय 
इति कल्पद्रयेऽपि तस्मिन्‌ तयोरेकतरस्य विषयत्वनिर्वादाथं न वन्धमिथ्या- 
त्वविचारप्रस्तावः, येनान्यस्य, सन्दिग्धता, अन्यस्य च विचार इति 
संशय-निणैययोवैँयधिकरण्यमापद्येत, इति जीवात्मेव तत्तदुपाधिपरिव्यागेन 
संविन्मान्नं॑ब्रह्म, एवमीश्चर एव तदुपाधिपरित्यागान्मुख्यातमा, इत्यात्- 
ब्रह्मणोरभेदमभिप्रेत्य, न त॒ तयोः प्रत्यक्तसिद्धं रूपमादाय परोक्तरीत्याऽ5- 
त्तेपः; निष्कृष्टरूपविवक्ञया तस्यात्मस्वरूपस्य विप्रतिपन्नस्य सन्द्ग्धस्यात्र 
निणेयात्‌ सिद्धान्तः, इति नाद्रेतसिद्धान्ते संशय-निणेयवेयधिकरण्यम्‌। 
व्यक्तीकरिष्यते चेदसुपरिष्टादपि । सकर्तन्तरोपोद्धातः खलु प्रयोजनं 
“धयुष्मदस्मदि"व्यध्यासभाष्यस्य ॥ 
अद्धेतसिडान्तनिष्कर्षः | 


सकलठ्तन्त्रसिद्धान्तस्त॒ सौत्रः-निरस्तसमस्तविशेषं “सदेवे”त्यादि- 
वाधायां सामानाधिकरण्यवरोन, सवैविवर्तापादानतया, सवांधिष्ठानतया, 
अध्यारोपापवादविधया, स्वव्यतिरेकेण सजातीय-विजातीय-स्वगतभेदरहि- 
ततया, एकविज्ञानेन सवेविज्ञानेन च सद्धिद्यादिमदहातात्पयंविषयः तटस्थ- 
छक्षणठन्ितं परमाथतो नित्य-शुद्ध-युक्तस्वभावम्‌ , उपाधिसंबन्धात्‌ 
सवेज्ञम्‌ , सवेशक्तिसमन्वितं च प्रतयक्चादिभ्रमाणान्तरागम्य॒म्‌ , स्वविवर्तेन 
बाधायाम्‌, जीवस्वरूपेण स्वभेदे सामानाधिकरण्यप्रतीतिगोचरं च ब्रह्मव 
जिज्ञासाविषयः-इति ॥ । 

तत. एवः जड-जीवात्मकप्पन्नाभिन्नं ब्रह्मैवारोषवेदभतिपा्यमित्येवम्‌- 


काका का 
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अथातो वबह्यजिज्ञासा” “इत्यादेः “तन्तु समन्वयात्‌” इत्यन्तस्य भ्रति- 
पाद्यं तत्त्वम्‌ } न च तदप्रतिपादनं वन्धसिशभ्याल्वमन्तरा सिद्ध.यति ॥ 


न च सकलजगज्नन्मादिनिमित्तत्वमात्रं क्षणं जड-जीवात्मकप्रपव्ना- 
द॒त्यन्तव्याघ्रत्तं ब्रह्मेवाशेपवेदप्रतिपायमिव्येव “तत्त॒ समन्वयादिश्व्ये 
तदन्ताया व्रह्ममीमांक्तासंग्रहास्मिकाया विषयः, येन तन्निणैयाथं न बन्ध- 
भिभ्यात्वमपे्त्यते, प्रद्युत जड-जीव-व्रह्मणामभेद्‌ एवापे््यते । तत्र द्वेत- 
सिद्धान्ते भेदस्येव महातात्पयविषयत्वम्‌ , अद्रेतसिद्धान्ते तु तद्धिपरीतमद्रेते 
महातार्पयंविक्यत्वम्‌ । यथा चेतत्‌ तथोपरिष्टाद्‌ व्यक्तीभविष्यति ॥ 


तत्र “तरति शोकमात्मवित्‌ ” इत्यात्मज्ञानस्येव वन्धनिवतेकत्वप्रतिपा- 
दनाद्‌ ज्ञानाद्‌ बन्धनिद्त्तेवेन्धमिथ्य।त्वं विन।ऽलुपपत्तेतरद्यजिज्ञासा बन्ध- 
मिथ्याखनिणेयमादावपेक्चत इति वस्तुस्थितिः ! अपेक्ता नामात्र प्रमितस्यार्थ- 
स्यान्यथाऽनुपपययमनस्योपपादनरूपाऽऽच्तेपशक्तिरेव, इति तस्याः 
दाब्द्निष्ठत्वं न विरुध्यते ॥ 

प्रत्यक्षादिविरोधादूः मिथ्या्धत्वेऽ्ापत्तिप्रमाणनिरासः। 
यत्त॒-न केवलं बन्धमिभ्यात्वानपेक्षा, किन्तु तदसंभवोऽपि । 

तथादि-आ्ेपो नामाथांपत्तिः । तव्सामभ्री तात्तेपकस्य प्रमित- 

त्वम्‌ , अयुपपद्यमानत्वं च , आश्तेप्यस्य तूपपादकलत्वम्‌ , प्रमाणा- 

विरुद्धत्वं च । अत एव प्रमितसखस्यादुपपत्त्यभावः, अन्यथोपपत्तिः, 

प्रमाणविरुद्धत्वं चेस्यथांपत्तिदूषणानि । अस्ति च बन्धमिध्यात्वे 

प्रत्यक्षृवियेधः,. इति नाथापत्तेरवकाशः । तदिदमुक्तम्‌ 


““मिथ्यालमपि बन्धस्य न प्रस्य्ञषविरोधतः ॥* 


इति । प्रत्यक्षविरोधत इत्युप्क्षणम्‌-अलुमानागमविरोधस्यः 
अनुपपन्नत्वस्य च ॥ 


सन्‌ घट इत्यादिप्रत्यक्षस्य मिथ्यात्वाविरोधित्वकर्‌ । 


तत्र प्र्यक्षृविरोधो न॒ बन्धभिथ्यात्वस्य । तद्धि बन्धस्वरूपमा्ं 
गृह्णाति, न तु भिथ्यात्ाभावम्‌ । “सन्‌ घट” इत्यादिभ्रत्यक्षं हि सत्तादा- 


ल्म्यमेव घटादेर्गोचसयति, न तु वाभ्यत्वाभावरूपं सत्त्वमपि । त्र. हिं 


संद्रूपमेवाधिठानं तादात्म्येन: मासते, न ठु. सत्त्वमपि । अधिष्ठानं हि. सद्रू- : 
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पमेव; न तु सत्वविरिष्टम्‌ । सत्त्वं द्यत्र धर्मतया भासमानमपि सत्ता, 
अथेक्रियाकारिता वा । न च तद्‌ भिन्थ्यात्वविरोधि, न च स मिथ्या 
त्वषभावः । अधिष्टानमपि सत्यमिव्येव श्राव्यते, नामिध्येति } न द्यसत्य- 
पद्मिव सत्यपदं नञ्घटितम्‌ , येन मिथ्यात्लाभावः सत्त्वं स्यात्‌ ॥ 


एतेन-घटोऽस्तीव्यादिप्रतीतिरपि--व्याख्याता; अस्तित्वस्य काल- 
सम्बन्धरूपस्य मिथ्यार्थानां भ्रतीतिखमये सत्त्वाद्‌ न तदू सिथ्याखवि- 
रोधि । शुक्तिरूप्यमस्ति, किं बहुना ? असद्प्यस्तीतिप्रतीतिविषयः, इति 
परेः स्वीकाराद्‌, न सत्तामात्रं वाध्यत्वविरोधि; वाध्यत्वरूपमिध्यात्नाभावो 
वा तत्‌। 
घटेऽस्तीत्यादिप्रतीतेयं मिथ्यात्वविरोधित्वम्‌ । 


वस्तुतस्तु- प्रतीतिकाले मिथ्यातेनानिश्चयदशायामेवास्तीति प्रतीतिः, 
न तु बाधदशायाम्‌ , तदनन्तरं वा। अस्तित्वं हि कार्यसामान्यस्य स्वरूपेण, 
नास्तित्वं तु कारणात्मना, अधिष्ठानव्यतिरेकेणाभावो वा, इति रूपभेदेन, 
अवस्थाभेदेन वाऽस्ति नास्तीति प्रतीतिविषयत्वं न व्याहन्यते । अस्ति-ना- 
स्युभयोद्‌।सीनं तु रूपं सदसद्धिरक्षणत्वेन शुक्तिरूप्यादौ वाधिते वर्त॑ते । 
तद्धि सत्तादस्म्येनेव प्रतीयते । अस्तीसयपि तत्परमेव ॥ 


न॒ चास्तित्वं भिथ्यालाभावश्चेव्यनथान्तरम्‌। शदाश्रङ्गमस्तीति 
असद्‌ रजतमस्तीति च प्रतीतेः, इति न (अस्ति्रतीतिविपयत्वमात्रेण नास- 
त्वम्‌ , मिथ्यालराभावो वा । न च नास्तीति प्रतीतावचुभवविरोधः ; वाध- 
काले तथा प्रतीतेरनुभवसिद्धत्वात्‌ , इति न प्रव्यक्त घटादीनां भिभ्याला- 
भावे प्रमाणम्‌, इति नाक्तेप्यस्योपपादकत्म्‌ , प्रमाणाविरुद्धत्वं च 
सामश्यंशोऽत्र बाधितः ॥ 


प्रमितत्वेन सत्पत्वाक्षेपायोगः । 


बन्धनिवरत्तिर्हि “तरति शोकम त्मवित्‌"' इति प्रमाणसिद्धत्वात्‌ प्रमिता 
निवर्त्यस्य मिथ्यात्वं विनाऽचुपपन्ना च, इत्यपरोऽपि सामग्यंशोऽत्र वतेते । 
न चान्यथोपपत्तिः, अन्यथेबोपयत्तिर्वा ज्ञानवित्येत्वस्य पूवोक्तरीत्या कत्रा- 
पि; सत्यत्वादशेनात्‌। वस्तुतस्तु--म्रत्यक्चं न तत्त्वावेद्कम्‌। तत्त्वं हि 
धिकालबाधायोग्यमधिष्ठानमाच्रम्‌, यदेव भ्रमितमिति गीयते । भरमालवं 
वु ज्ञानसामान्यांशधिष्ठानसद्रुपांशमादाय, न तु भकारांशे, विकल्पांशे वा, 
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इति हि व्रह्मसिद्धि-तत्त्वयुद्धिकारादयः, इति तन्मतरीव्या न प्रत्यक्षं ब- 
न्धांशे प्रमाणमपि; इति बन्धस्य प्रमितत्वाभावात्‌ तेन सत्यत्वस्यानाक्तेपाद्‌ . 
न मिथ्यात्वा्तेपायोगः॥ 
मिथ्यात्वस्यापि प्रत्यक्षत्वात्‌, श्रुत्यनुप्रहेण तस्येव प्रमितत्वम्‌ । 
परमाथेतस्तु-मिथ्यालवमपि वाधदृश्ायां प्रत्यक्षमेव, इति प्रव्यक्षप्रभि- 
तत्वं तस्यापि समानम्‌ । न चोभयं प्रमाणमिति युक्तम्‌ , इव्येकतरवाघे नि- 
यते “नेदं रजतभि"व्यादिस्थख इव परस्येव प्रामाण्यम्‌ , न तु पूर्वस्य } अयमेव 
न्यायः सवेत्र रम-प्रमाविवेकेऽनु सन्धीयते । “नेह नानास्ति किव्वन 
“नात्र काचन भिदाऽस्ति” इत्यादिश्रतयोऽपि भ्रव्यक्षवाधिकाः, यदुपष्टव्धं 
मिथ्यालप्रव्यश्चं सद्यखम्रत्यक्षं बाधते ॥ 
शरत्यप्रामाण्यापत्या श्रुतिनं मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ । 
एतेन- 
८“सिथ्यास्वं यदि दुःखादेस्तद्राक्यस्या्रतो भवेत्‌ 1” 
इति- परास्तम्‌ । एतद्‌।शयस्तु-आपातग्रतिपन्नोऽथों न 
वाक्यार्थः, मीमां साबेयभ्यात्‌ , किन्तूपक्रमोपसंहारादिता- 
सपर्यग्राहकमप्रमाणाल॒ग्रदीतः, तदविसुदस्चा्थोँ वाक्याथैः । 
तत्र॒ चात्मनोऽकनृ त्वादिप्रतिपादनम्‌ , आत्मव्यतिरि- 
्तसर्वप्रपच्चमिध्यास्वमुपपत्तिविरुद्धं न प्रामाणिकम्‌ । अत- 
एवः^नेह नानास्ती"व्यादिवाक्यानां सप्रपक्वे ब्रह्मणि 
प्रपञ्चनिपेधपरत्र उपपत्तिविरुद्धेऽत्र न प्रामाण्यम्‌ । 
अतः प्रतीतम्थमप्युपपत्तिविरुद्धं॑ परित्यज्यार्थान्तरमेव 
युक्तम्‌ । कथं चाघ्रोपपत्तिः १ एवं यदि दुःखदेरात्मा- 
तिरिक्तस्य समस्तस्य मिथ्यात्वं श्रत्यादिवलेन 
स्यात्‌ , तदहि ततस्तस्य भ्रुत्यादिवाक्यस्यापि भिभ्यातवं 
भवेत्‌; आत्मातिरिक्तत्वात्‌ , इति स्वस्मिन्नेवास्य 
प्रामाण्यं निहतम्‌ ; इति मिथ्याभूतस्य वन्ध्यासुतवचःकल्प- 
स्य तत्त्वार्थबोधकतवं व्याहतम्‌ , अबोधकत्वं वा । बो धकत्वे 
तु न भिथ्याखबोधकं स्यात्‌ +इति ॥ | 
प्रपन्चमिथ्यात्वबोधकत्वेऽपि श्रुतिप्रामाण्थोपपत्तिः । 


सिद्धान्ताशयस्तु -आत्मव्यतिरिक्तत्वेन लौ किंकवाक्यवद्‌ः वेदिकं वाक्य 
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मप्यविद्यापरिणामरूपं यदपि माविवाधद्ष्स्या मिथ्या; तथापि प्रामाण्यं 
विषयस्यावाधितत्वे न विरुध्यते ; असत्यादपि सत्याथप्रतीतेरविरोधात्‌ । 
तदुक्तम्‌ः- 


“उपायाः शिक्षमाणानां वालानायुपटाटनाः ) 
असत्ये घत्मेनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते 1!” 


इति । विषयवाधावाधाभ्यां हि श्रम-प्रमाविवेकः } तत्र यदि वाधिताथ- 
बोधकं छोकिकं वेदिकं वा वाक्यम्‌ , तर्हि तदप्रमाणम्‌ । विपयावाघे तु तसमा- 
मोण्यं तत्त्वावेदकव्वेनावाधितम्‌ , इति “नेह नानास्ति किंचन“ इति वाक्य- 
स्य" “सदेवेति प्रपच्रतादात्म्यवत्तया प्रस्तुतस्याद्ितीयादिवाक्येद्धितीया- 
भावोपलन्नितस्वरूपवोधकतवेनेव ब्रह्मणि प्रपच्चाभाववोधकत्वेन वाधित- 
द्वितीयाभावोपलक्षितब्रह्मस्वरूपवोधकस्य नाप्रामाण्यम्‌ ॥ 


क, 
ज्ञानाप्रामाण्यस्य विषयवाधेकावसेयस्वम्‌ । 


न दहि बन्ध्यासुतवचस इवापौरुपेयस्य वेदवाक्यस्यात्यन्तासन््वं 
मिथ्यात्वेऽपि । न च भिथ्यालम्‌, अत्यन्तासत्तवं चानथान्तरम्‌। 
अप्रामाण्यं हि बाधकाङावसेयं भाविवाधटृष्टयेव, न तु तदभावदशायाम्‌ , 
मिथ्यातलानिश्चयदशायां वा, इति भिथ्यसेनानिश्चीयमानाथेविषयकतवेन 
प्रामाण्यं यावद्वाधं ्रमज्ञानस्यापि वतेते, इति न वस्तुगत्या मिथ्यात्वेऽपिं 
बिषयाबाघे वाक्यस्य तनत्त्वावेद्कलत्वं विरुध्यते ॥ 


न हि लोकिकानाप्तवाक्यवद्‌ बाधिताथवोधकं वेदिकं वचनम्‌ । अप्रा- 
माण्यं ह्यविदयमानाथंविषयकत्वेन, ““नय।स्तीरे फलानि सन्ती"त्यादेः-यदि न 
फलवत्तादशायां चत्‌ प्रयुज्यते । तदभावदश्ायां भ्रयुज्यमानस्य तु तस्य प्रा- 
माण्यमेव, इति तेनेव नयेन मिथ्याथं मिथ्येति बोधयत्‌ वाक्यं भ्रमाणम्‌ , 
सत्यं मिथ्येति बोधयत्तु न प्रमाणमिति वस्तुस्थितिः ॥ 


जम-प्रमाधिवेको विषयबाधाबाधाम्याम्‌ । 


वह्धिमान्‌ इत्यादावन्यत्रावाधे धूमश्रमेणापि भ्रमात्मकानुमितिर- 
लुभवसिद्धेव, इति बाधितेन भ्रमाणेनावाधितज्ञानम्‌ , भ्रमा वा न भवतीति 
न युक्तम्‌ । प्रमाणवाभ्यत्व-सत्यत्वयोनै स्वरूपतः भ्रमाणवाध्यत्व-सत्यत्वे 
प्रयोजके, किन्तु; . विषयनाधावाघावेव,. इतिः मिध्यास्वेऽपि भरमाणस्य 
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परत्य्ञस्यानुमानस्य, आगमस्य वा तत्त्वावेदकत्व॑ न विषयावाधे व्याह्‌- 
तम्‌, इति प्रव्यत्तेणागमविरुदधेन तत्त्वावेदनं न युक्तम्‌ , इति न 
वन्धभिध्यालं प्रव्यत्तविरुढधम्‌ , येन तस्य निषेधः स्यात्‌ । सवेथा तु कठ 
त्वादीनामात्मनि कल्पितत्वाद्‌ अहं कतेत्यादिज्ञ।नस्य भ्रमात्मकत्वाद्‌ प्रत्य- 
त्तेणात्मनः सत्यकदैत्वादिवेदनं न युक्तम्‌ ; अन्यथा- अहं गौरः, अह स्थूल 
इत्यादिप्रत्यक्चं ्रमात्मकं कथं शरीरात्मत्वे न प्रमाणम्‌ ? 

कतृं त्वाध्यासस्य सम्प्रतिपत्तिपरीश्चा । 


तत्राहं कर्तेत्यादिप्व्यक्षं द्वेतमतेऽपि यद्यपि रम एव । 

इयान्‌ विरोपः--यत्‌ तत्र पराधीनकर्तैत्वस्य परायत्तस्याऽ5- 

त्मीयत्नालुसन्धानं रमः, न तु तत्कदेत्वस्य स्वरूपतोऽन्तः- 

करणतादात्म्याऽध्यासद्राराऽध्यासेन) तत्त॒ पराधीनं जीव- 
स्य सत्येव, इति बन्धस्य मिथ्यात्वं सरूपतो न युक्तम्‌ ; 

न॒ केवलं कर्तत्वादिमा्रम्‌, किन्तु बुद्धीन्द्रि 

सर्व॑दारीरादिधर्भलक्तषणमात्मन्यारोपितम्‌। तदुक्तं तद्धाष्ये 

“श्रमादात्कत्वाद्‌ बन्धस्ये” ति । तथाहि- 


आत्मनि कर्तृ त्वाध्यासस्य देतवाद्रीत्योपपादनम्‌। 


किन्निबन्धनो बन्धमिथ्यात्वनिरासे निर्वन्धः१ सत्यम्‌ ; तथा 
प्यस्ति दरोनभेदः। एवं खल्वध्यात्मविदां ददोनम्‌-क्रियाज्ञाने 
कारकान्तराभ्रयोज्यत्वरूपं कतृ तवम्‌ , भोक्तस्वं परमेश्वरायत्तमा- 
त्मनि स्वतो विद्यत एवः क्रियावेशादिरूपाया विक्रियाया विना- 
सादयहेतुत्वस्य ब््यमाणत्वात्‌, तस्यापरायत्तत्वावभासोऽबि- 
द्ानिमित्तको भ्रमः । अविद्यादिकं च स्वरूपेण, आत्मसम्ब- 
न्धित्वेन च सदेव । एवं बुद्धीन्द्रिय-शरीर-विषयाः स्वरूपेण 
सन्त पवेदरवरवशा अप्यविद्यादिंवशादात्मीयतयाऽध्यस्यन्ते । . 
परायत्तात्मीयता तस्त्येव । अतश्चात्मनो विविक्तानपि विस्पष्ट- . . 
तयाऽनुपलभमानस्तद्धमांन्‌ दुःखादीन्‌ सत्यानसत्यानेवात्सी- 
यान्‌ पश्यन्‌ तत्कृतनीचोच्भावलक्षणे विकरती सस्ये एव 
प्रतिपद्यते । ततो रागद्वेषाभ्यां प्रयुक्तस्तद्धिनिन्रत्तये यत्‌. 
करोति, तदप्येतादृगेवातनोति, इत्यनेकयोनिषु बम्भ्रमीति, 

, न क्रप्यात्यन्तिकं तदुपशमं लभते विना परमात्माराधनात्‌- इतिः. 
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कत्र त्वादीनामारोपितानामेवात्मनि भानम्‌ 
[१ 
इत्य द्वे तद्या देदात्मादिज्ञानस्य अमत्वोपपादनम्‌ । 


इदमेवात्रालोचनीयम्‌--यदन्यस्यान्यथाज्ञानं भ्रमः, तथाऽन्यस्यान्यथा 
सम्यग्‌ ज्ञानं बाधः, इत्यसत्ख्यातिवादिनां परेषां मते भ्रमे भासमानं शरी 
रादिकं तद्धमों वा कथं सदिति ? त्न यद्यन्यथाख्यातिः, तर्हि अन्यत्र सत 
दारीरादेः संसर्गाध्यासमाच्रम्‌ , इति स्वरूपतः सतां शरीरेन्द्रियादिलक्तणानां 
धर्मिणाम्‌ , तद्धर्माणां च कथमात्मनि भ्रमः स्यात्‌ ? तत्र चात्मनो भ्रमे भास- 
मानं शरीरादिकमत्यन्तविप्रकृष्टं तदसम्बद्धं च॒ शरीरमस्तीति स्वीकतेव्यम्‌ , 
अन्यथा त्वन्यथाख्यातिस्तत्र, इति तेषां परायत्तानामन्यत्र विद्यमानाना- 
मात्मीयतायाः, तस्या अपि परायत्तत।याश्च स्वीकारे परायत्तररीरस्यान्यत्र 
सत्तास्वीकारे च रजतेच्छयेदंङ्काराभिसुखप्रवृत्तिवद्‌ आत्माभिसुखं 
शरीरादिव्यवहाराथं प्रत्तिर्नोंपपयेत ॥ 

श्रमस्थठेऽसत्ल्यातिनिरासेनानिर्वचनीयख्यातिसमर्थनयर्‌ । 


न चेवं छुत्रापि द्यते, इति यथाऽत्र पराधीनं शरीरादि प्रधानम्‌ , 
श्रमे चासत्‌ शरीरम्‌ , आत्मनोऽन्यथा ज्ञानं याबन्मुक्ति, अनन्तरं तन्यथा 
सम्यग्‌ ज्ञानमिति कल्पनायां भाविवाधदृष्टयेव भमन्यावहरः, एवं शक्ति- 
तत्त्वसाक्षात्कारानन्तरमप्यन्यत्र प्रधानस्य रजतस्य सत्त्वम्‌ , मुक्त यनन्तरम- 
प्यन्यत्र परायत्तस्वरूपेतच्छरीरादिसत्त्वमात्मासम्बद्धतयेत्यादिकं वहु सवै- 
भ्रमाणविरुद्धं कल्पनीयम्‌ । इदं त्वसत्ख्यातौ, अन्यथाख्यातौ च समानम्‌ । 
अनि्वचनीयख्यातौ तु तदेव शरीरं कारणात्मना, का्यातमना च वर्त॑ते । 
पूवेदृष्टसजातीयत्वमात्रस्य तच्रपेक्षणात्त न शरीरान्तरस्य कल्पना । प्राति- 
सिके तु पूरवेदृष्टतादात्म्यस्याप्यध्य(सः, तत्सदृश्यस्य वा रजतत्वविशिष्ट- 
स्येति त्वन्यदेतत्‌। न केबलमिदम्‌, भ्र मस्थलेऽसत्ख्यातो, अन्यथाख्यतो च 
अ्रमात्‌ पूवं प्रथक्‌ स्वस्वरूपतोऽधिष्ठानज्ञानमारोप्यताद्‌।त्म्याविषयकं प्रमा- 
त्मकं सर्वेत प्रत्यक्षम्‌ , न तु श्रमावसरे यथा भानम्‌ , तथेव । न चात्र शरी- 
रेन्द्रियादिसंसारसंस्पर्दितय।ऽत्मस्वरूपं कस्यापि कदाप्याऽऽवाधसयुभवगो 
चरः । भ्रवाहानादित्वे चोक्तरूपस्य ्रमस्येकमेव किं शरीर सर्वेषामायुक्ति;उत 
भिन्नभिन्नम्‌। आये जन्मभेद्‌-शरीरभेदादिभेदालुभवविरोधः। शरीरभेदे च 
भ्रधानमपि शरीरं भिन्नभिन्नमेव स्यात्‌। तच्च पूवेशरीराधिष्ठानात्मस्वरूप- 
स्यान्यथासम्यगृज्ञानेनावाधे न तु युज्यते । अयमेव न्यायो बाल्य-यौवनादि 
भेदेन शरीरभेदेऽपि, इति प्रकृतशरीरबाधाथेमस्मिन्नेव जन्मन्यात्मस्वरूपस्य 
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यथावत्‌ वाल्यावयवस्य परिवर्तने, किं बहुना? प्रतिदिनम्‌ , प्रतिरात्रि, प्रति- 
सप्राहदादि च भधानशरीरसद्शशरीरस्येवासतो भानमित्यापत्त्या, असतश्चा- 
थेक्रियाकारितादुपपत्त्या सर्वाँ व्यवहारो विलनप्येत ॥ 


परस्पराध्यासोऽनिर्वचनीयख्यातावेव नासत्ख्यतौ । 


एवं प्रवाहत एकस्यात्मन एकप्रधानशरीरसदशशरीरस्येवासतो भते 
“अहं स्थूलो गोरः पश्यामि णोमी'व्याद्‌।वधिष्ठानं किं गौरः, आदो अहम्‌। 
आदयेऽहमर्थासत्त्वम्‌ ,.आत्मान्तरस्य प्रधानस्य स्वीकारश्चापयेत, द्वितीये तु 
छृरास्थूखादिरूपेणक्स्यव वाल्यायवस्थाभेदेन, रुग्णारूणाद्वस्थाभेदेन, 
सदश-प्रधानशरीरभेदेन वा शरीरास्मताथ्रमस्य वाध।पत्तिश्च दुष्परिद्ारा । 
तत्तजन्मान्तरछृतकमायत्तत्वक्था तु दूरे ॥ 


किंच अरमनज्ञानेऽपेक्तितमधिष्टानाज्ञानं तस्य रजतभिन्नस्यारजतात्- 
तयाऽज्ञानमिवाऽऽत्मनोऽररीरास्मतयाऽज्ञानमेवेति वक्तव्यम्‌ तत्राधि- 
छानस्यासमनः शरीरादिविविक्ततया न सानम्‌, किन्तु तस्य तथा विस्पष्टम- 
ज्ञानमिति परे मन्यन्ते ॥ 


तत्र च किं परस्परं विस्पष्टमन्ञानम्‌ , उताऽऽरोप्यसदशभ्रधानवि- 
विक्ततामात्रेणात्मन एवाज्ञानम्‌ । आये परस्परसंसर्गाध्यासः 1 अन्त्ये तु 
दारीरादिधर्मिकात्मप्रतियोगिकभेदस्य यदि स्पष्टमविवेकः, तर्हिं तद्धर्भि- 
कात्मत्वात्मधर्मिकशरीरतद्धमेतत्संसर्गाणामध्यासः स्यात्‌ ॥ . 


तत्र॒ चानास्मनि न कस्याप्यातत्वभ्रमः, किन्तात्मन्येवानात्माध्यासः 
स्यात्‌ , इत्यगत्याऽनात्मनि स्वरूपत अ!तमनोऽनध्यास इत्यवश्यसूरीकर्तव्यम्‌ » 
इति तस्य सन्निद्ष्टत्वात्‌ शरीरादिना संसगोध्यासमात्रमिति स्वीकर्तव्यम्‌ । 
सर्वैधात्वध्यस्यमानस्यासतोऽनायध्यासे नेसर्गिके पूवैपूर्वैश्रमविषयसदशम- 
धानसनत्त्वमेव भ्रमपरम्परायां निमित्तम्‌ , इति पूर्वपूर्वभ्रमेणेवोन्तरोत्तरम इति 
स्वीकतेव्यम्‌ । अध्यस्यमानस्य, तज्ज्ञानस्य च तत्तद्धिपयतूलमूलाविदयाका्य- 
स्वेनानिवेचनीयत्वे परं विप्रतिपत्तिः तच्चारोप्यमाच्रविषये, नायिष्ठाने । तच 
चाधिष्ठानविषयमेवाज्ञानमारोप्यात्मना परिणमते, नारोप्याज्ञानमधिष्ठाना- 
त्मन। । विनवाविद्यापरिणामत्वमज्ञ(नमात्रेण वथा मति वेत्यत्रापि 
विप्रतिपत्तिः ॥ 


परस्पराध्यासेऽप्यधिष्टानस्य न स्वरूपाध्यासः, 
२३ 
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किन्तु तत्संसर्गमात्रस्यध्यासः, इति नाथिष्टानं मिथ्या । 


तत्र चासत्ख्यातौ भ्रमेण भ्रमो नोरीक्रियते, न वा संभवति; पूर्वपूयै- 
भ्रमविषयस्याप्यसत्त्वाविशेषेण प्रधानस्यासंभवात्‌, अनिर्वचनीयवादे 
त्वारोप्यसदशस्य पूवैदशेनमेव कारणम्‌ , न तस्य प्रमात्वम्‌ , ततोऽप्यधिक- 
सत्ताकत्वं वा पूटज्ञानविषयस्य । तत्रापि सन्निकरृष्टस्थल्ते नानिर्वचनीयख्यातिः, 
न वाऽधिष्टानस्य सखरूपतोऽध्यासः । सवेमिदसुपपादयितुमेवाध्यासभाष्यं 
भगवत्पादानाम्‌-“युष्मद्स्मसत्ययगोचसयोर्विपय-विपयिणोरि”ति ॥ 


अचर हि परस्परविलशक्षणयोरविदयाया अघटितघटनापटीयरत्वाद्‌ विनापि 
सादृश्यं रमो मिथ्याऽज्ञानवशादिति “मिध्याज्ञाननिमित्तःः इतिपदेन 
सूच्यते, एवमध्यासनिवन्धनोऽप्यध्यासः--“अध्यस्याध्यासः', इति पदाभ्या- 
भिति, "सत्यानृते भिथुनीद्धस्ये"ति सत्यपदप्रयोगादधिष्ठानस्य न सवरूपतोऽ- 
ध्यास आरोप्य-तद्धमे-तत्संसगांणामिवेति ज्ञाप्यते । ““मिथनीदरत्ये"'ति 
च्विप्रत्ययेन संसगांशमात्रस्याधिष्ठानस्यारोप्येऽध्यास इति सूच्यते, इति 
परस्पराध्यासेऽपि नाधिष्ठानस्यारोप्यवद्‌सत्त्वम्‌ , अनि्वैचनीयत्वम्‌ , सद्‌- 
सद्विलक्षणत्वं वा ॥ 


इदमेवाभिप्रत्याद्रेतिनो बदन्ति-शरीरेन्द्रियान्तःकरण-तद्धमं-तत्संस- 
गाणां स्वरूपतोऽध्यासः, अधिष्ठानस्य त्वारोप्ये संसगाध्यासमान्नम्‌ , न 
स्वरूपतोऽध्यास इति ॥ 
अत्र न केवलं कतृ त्वमात्रस्य, किन्तु तद्‌ाश्रयस्याहमथस्यापि स्वरूपतोऽ- 
भाव इति प्रतीयते । तेन च कतांऽहमर्थोऽप्यहमथेरूपेणानिवैचनीय एव, 
परंतु तदनिवेचनीयत्वमदहंकाररूपोपाध्यनिवेचनीयत्वमात्रेणौपाधिकमेव, 
निगखितिाहंकारस्वरूपमात्रेण लधिष्ठानस्वरूपमाच न कठ्‌, न वा मिथ्येति- 
फटरति ॥ 
अहं कतंत्यनुभवस्यानिवंचनायाहंकारादिविषयकस्वम्‌ । 


अयं भावः-अहं कतंति प्रत्यक्षमहमथंगतकठ्‌ त्वमेव परापेक्तं गोच- 
स्यतीति “यथाच तक्तोभयथा” इति सूत्रभाष्ये व्यक्तम्‌ । तच कठ त्वमह- 
मर्थस्य धर्मिणोऽपि मिथ्यात्वाद्‌ मिथ्येत्यद्वेतसिद्धान्तः । तत्र कट त्वम- 
धिष्ठानेऽन्तःकरणधमाध्यासेन, अन्तःकरणे च चिन्मात्रधर्माध्यासेन चः धमि- 
णोरि धर्मयोरपि परस्पराध्यासस्याध्यासभाष्येण साधनात्‌ । न चाहमथं 
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आत्मा सख्यो नाम, किन्तु मिथ्या, परं त्वौपाधिकेन्‌ रूपेण । अनेन न्यायेन 
मुख्यात्मनः संविन्मात्रस्य कच त्वमपि भिथ्येत्येवाद्वेतराद्धान्तः । तत्रान्तः- 
करणस्य, तद्धर्मस्य च पूर्वाजुभवजन्यसंस्कारमाच्रं कारणतयाऽपेक्षयते 
न तु तस्याधिकसत्ताकत्वम्‌ , भरमेयत्वं वा ॥ 


अध्यरासपूर्वकोऽध्यासो न विरुध्यते । 


वस्तुतस्तु-प्रातिभासिकथ्रम एवायं नियमः, व्यावहारिकस्यान्तः- 
करणादेस्तस्य तस्य कारणात्मनाऽवस्थितस्य जागराययवस्थायामिव सष्टि- 
कालेऽपि तस्येव भानात्‌। न चाविद्याऽविद्यान्तरम्‌ , अन्तःकरणं 
वाऽन्तःकरणान्तरं तस्याधिकसत्ताकमपेक्षते । परमतेऽपि परमात्मीयस्येव 
कठ त्वस्य जीवेऽध्यास आत्मीयत्वेन, परं तु तदू न तस्य स्वयंक्ृ त्वेन; जीवे 
तस्य॒ कतृ त्वस्याट्रेतमत इवासंभवात्‌। मतद्रयेऽपि परमात्मप्रयोजकला- 
नयुसन्धानमाच्रम्‌, न तु स्वीयस्वसमानसत्ताककदरत्वाननुसन्धानमपि ॥ 


करतत्वा्यध्यासस्य व्यावहारिकत्वन्यवस्था । 


तत्र कठृ त्वादेरेकेनापि रूपेणाध्यासेऽपि सत्यत्वमिति न व्याहतम्‌ ; 
अध्यस्तत्वस्येव भिभ्यात्वरूपात्‌ । न चात्र परमत इवासत्ख्यातिः; 
अभिनवान्यथाख्यातिवां संभवतीति पूदमेवोक्तम्‌ ; आत्मनोऽकठैलादिक- 
मखण्डाकारव्रत्त्याऽज्ञाननिव्रत्यधीनान्तःकरणवाधतन्निवन्धनवाध्यत्वेन । 
यदा न प्रमाण-प्रमेयव्यवहारा निवतेन्ते, तावतपयन्तं व्यावहारिकिसस्य- 
तवं तु सर्वेषां मिथ्यापदार्थानामद्रेतिनोऽपि स्वीकुर्वन्ति 

किं बहुना ? कठरत्वाद्यध्यासकालिकाः, तचनिवन्धनाश्च सवं प्रमाण- 
प्रमेय-व्यवहारा ठोकिकाः, वेदिकाश्च, सवांणि च शाखाणि विधि-परतिषेध- 
मोत्तपराणीति दहि भगवत्पादा वदन्ति ॥ 


अधिष्टानस्येवारोप्यस्यापि न संसर्गमात्राध्यासः। 


अत्र॒ शरीरेन्द्रियादिष्वहंममाभिमानस्तेषामात्मन्यारोपेणेति परेऽपि 
वदन्ति । आरोपञ्च श्रमनिमित्तम्‌। स तु भासमानस्याऽऽविद्यकत्वं विना 
नोपपद्यते। न चात्मनोऽधिष्ठानस्येव शरीरादिभिः, शरीरदेरारोप्यस्या- 
त्मनि तादात्म्यमात्राध्यासेन निवाहः; आरोप्यस्यासत्यस्य सव्येनाधिष्ठानेन 
तादात्म्यमात्रासंभवात्‌ । आरोप्यं ह्यधिष्ठान आरोपितम्‌ , तेन तादात्म्य 
मप्यारोपितं बिना न प्रकारतया भानमहंति; अविद्यापरिणामत्वात्‌ सर्वेषा- 
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मारोप्यागामविद्यावत्सदसद्धिलक्षणत्वस्येव युक्तत्वात्‌ , स्वरूपतस्तादा- 
रम्यं हि विशेषण-विरोष्यभावेन, अभेदे वां मवति । न च शरीरेन्द्रियादि- 
नाऽऽत्मनः भ्रथमं सामानाधिकरण्यम्‌, न वा द्वितीयम्‌, इति वाधायां 
सामानाधिकरण्यमेव तत्र शरणम्‌ ॥ 


आरोपितानां मिथ्यात्वमेव, साधिष्टानस्येव सत्यत्व । 


तच्च मिथ्यात्वं विना नोपपद्यते । आतमनः श्रीरेन्द्रियान्तःकरणा- 
दिभिस्तादात्स्यं बाधायां सामानाधिकरण्यसेव ; आ।स्मततत्व साक्षात्कारनिव- 
त्यत्वात्तद्धिषयाज्ञान-तसयुक्तनाम्‌ ॥ 

न चेवमन्तःकरणतादातम्यमप्यात्मनस्तच्र तस्यारोपेण; आरोप्यस्या- 
ज्ञान कयेस्योत्पत्तिदशायामेव भासमानस्यामानापादक्ाज्ञानाविषयतवेना- 
नधिष्टानतात्‌ । अत एव तत्न तादासम्यमात्रारोपः । सोऽपि न दि टषटेऽ- 
लुपपन्नं नामेति नयेन ॥ 

अधिष्ठानस्य स्वरूपतोऽध्यासस्य भगवत्पादासम्मतत्वम्‌ । 


एतेन-आरोपितत्वमात्रेण न मिध्यालम्‌. , आत्मनोऽप्यन्तः- 

करणादिष्वारोपितवेन मिभ्यालम्रसङ्गात्‌;, अंगीकरतश्चान्तः- 

करणादिषु परेणाध्यास इति-~- प्रव्यक्तम्‌ ; अनुक्तोपाखम्भनत्वात्‌ ; 

अपसिद्धान्ताच्च । व्यक्तं चेतत्तच तव्राद्रेतनिवन्धेषु साप्रदा- 

यिकेषु ॥ 

एतेन- तं च प्रत्यगासम।नं सर्वसाक्षिणं तद्धिपयेयेणान्तःकरणा- 
दिष्वध्यस्यतीति भाष्यमपि- व्याख्यातम; आतस्संसर्गाध्यासमान्नपरत्वा- 
त्द्धाष्यस्य। यथाच चेतन्यस्यापि न सखरूपाध्यासः, किन्तु संसर्गा 
ध्यासमाच्रमिति न समानम्‌, तथाऽनुपदमेवोक्तम्‌ ॥ 

आरोपो ज्ञ नविषयेऽज्ञानकायेस्य भवति । तच्ाज्ञानमिव 
सदसद्विखक्षणम्‌ , न सत्‌, न बाऽसत्‌ } न च शरीरेन्द्रियादयोऽपि सन्ति, 
सचस्व कथं न तेषां तादात्म्यमात्रारोपः ? अन्यथाख्यात्यख्यात्योरयोगात्‌ । 
परस्पराध्यासेऽप्यधिष्ठानाज्ञानमेव कारणम्‌ ; न त्वारोप्याज्ञानमपि; असंभ- 
वादित्यादिः व्यक्तमन्यत्न ॥ 

| अवाधितस्य नारोप्यत्वम्‌ । 

बसतुतस्तु--यदु बाधितम्‌ , तदेतरारोप्यम्‌,, न त्वबाधितम्‌,› इति चिदा 
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स्मनोऽवाधितत्वाद्‌ न तदायोप्यम्‌, किन्तु शरीरेन्द्रियादिकमेव बाधितम्‌ , 
इति तस्येवारोपः; इदं रजतमभिव्यादौ तथेव दशनात्‌ , अन्यथा परमते 
तत्रापि रजतस्येव शुक्तेरप्यसतत्वमापद्येत । असतोऽपि संसगांरोपमात्रेण 
भरमनिवाँहात्‌ , इति तत्रापि रजतस्येव शुक्तरपि वाधः स्यात्‌ ॥ 

न हि वाधकनज्ञानविषयोऽपि. वाध्यं नाम । “तत्र को मोहः शोक. एक- 
-स्मनुपद्यतः''इति प्रस्यग््रह्यक्यज्ञानस्य जीववत्वेश्धरत्वोपरक्षितसंविन्मात्रा- 
खण्डसाक्षात्करस्येवाज्ञाननिव्तकत्वग्रतिपादनात्‌ , संविन्माचरमवाधितं बाध- 
कज्ञानविषयश्च नारोप्यतामदहंति । विवेचयिष्यते चेदं संविन्माघ्ज्ञानस्येवा- 
ज्ञान-तस्रयुक्तवाधकत्वमिति विचारावसरे । अहमर्थनिष्ठं कटर त्वादिकं द्योपा- 
धिकमनुपदिते चेतन्य आरोप्यते, तेन संविन्मात्र एवाध्यस्तत्वन्यपदेराः, 
तत्रेव तादृात्म्यारोपश्च, न सहमथेमादमानमादाय कत सादेरारोपितत्व- 
ठ्यपदृशः। इदमवामप्रत्य-अह्‌कारा(नए कत त्वाद्‌क तद परागाद्‌।त्मनन 
चकास्तीति संप्रदायः } अहंकाररब्दाथों द्यत्र-अहमथं आत्मानात्मतादा- 
त्म्यवान्‌ , ओपाधिक्रो मिथ्यात्मेव, न तु अुख्यात्मेति वहुशो निवेदितम्‌ ॥ 

अहमर्थस्य न सुख्पात्मत्वम्‌ । 


एतेन--अहंप्रत्ययस्यात्मविषयत्वादिति- प्रव्यक्तम्‌, न चाहमा 
मुख्यात्मेति व्यक्तमद्रेतसिद्धय।दावहम्थानात्मत्वप्रकरणे । अधिकं ततो 
ठघुचन्द्रिकातः, अद्धेतततत्वशुद्धय।दितश्चावसेयम्‌ ॥ 


न चाहमर्थं एवात्मा; सुपुप्तावदहंरूपेण तस्प्रतीत्यभावात्‌ , केवाविद्यो- 
पहितरूपेणेव तद्धानात्‌ , खुखमहमसाप्सभिति जागरे प्रत्यभिज्ञानं खबि- 
दयोपदितसंविन्मात्ांरो । अहंकाररूपोपाध्यंदे सखनुभव एव । तदुक्तम- 

“न सुपुिगविज्ञानं नाज्ञासिषभिति स्मृतिः” 

इति । तत्र॒ हि स्वापसुखस्य स्वरूपांशस्याविद्यावर त्या प्रकारितस्य 
स्मरणम्‌ , अह॑कारांशमात्रे तु न स्मरणम्‌ , किन्त्रनुभव इति तदर्थः । 
न च तदा कोऽप्यहमित्यात्मानं स्पष्टमलुभवति ; अन्यथा जागरदशाऽ- 
विशेषप्रसंगत्‌ । न चेष्टापत्तिः ; अनुभवविरोधात्‌ ॥ 


अदमर्थ॑सुख्यानात्मत्वे श्वतिप्रमाणोपस्यासः । 


बस्तुतस्तु-कारणशरीराविद्यात्मनोपहित एवात्मा सृक्ष्मरूपेणाहमात्मना 
खुपु्ावविदयाट्त्त्या प्रकाशते । तत. एव जागरावस्थायां तस्यापि स्मरणमिति 
न विरुद्धम्‌ । अत एव सुषुप्राबहमात्मना नात्मनः स्पष्टं प्रतीतिः ।“अथातोऽ- 
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हंकारादेशः इत्युपहितमात्मानसुपदिर्योपाध्यविवत्तया “अथात आत्मा- 
देश” इरयुपदेशोऽप्यहमथोतिरिक्तमात्मानं गमयति ॥ 
अहं ब्रह्मेति सानानधिकरण्यस्य सुक्तावह- 
कारमाच्रनाशेनाभेदादाबु पपत्ति 

न चात्राहंशब्दो भूतविकारोऽदहंकारः; तस्यादमरतीतिविषयल्वाभावेन 
“अहमेव पुरस्तादहमेव पश्चादि”व्यहमात्मना सर्वगतत्रवणनायोगात्‌ । अह- 
म्थेस्य सवेगतत्वं तु जीवाणुतावादे नोपपद्यते । अद्धेतवादे त्वहमर्थस्यातमत्व- 
महंकारविशिष्टरूपेण यद्यपि गौणम्‌; तथापि तस्येव स्वरूपमात्रेण ब्रह्मत्रात्‌ 
स्वेगतत्वमुपाध्यविवक्षया युज्यते, इति तस्येव स्पष्टीकरणम्‌ “अथात 
आत्मादेश इति ॥ 

एवमात्मोपदेशेऽप्युपाधिविगममपेक््येव जीवस्य सर्वंगततम्‌, व्रह्म 
क्यम्‌ , जीवत्वे श्वरत्वोपलत्तितस्वरूपत्वम्‌, तत्त्वमसिवाक्यार्थतम्‌ , 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः” इत्यादिवाक्यविषयत्वं चेति हि प्रकरणार्थः ॥ 

अत्र॒ “अथातोऽहंकारादेशः इत्यनेनोपाधिद्राराऽहमर्थं आत्मेव 
विवक्तितः; आत्मप्रकरणत्वादस्य । अहं करतेँत्यादावपि कतृत्वमहंकारगतमे- 
वात्मनि । तस्य च दुःखादेरिवाऽऽरोप एवेति द्रेतिनोऽपि स्वी्वैन्ति ॥ 

“अहं ब्रह्मास्मी"त्यादावदंडब्दो वाच्यविधयोपहितम्‌, लक््यविधया 
संविन्मान्न॑ च बोधयति । अत एवाभेदे सामानाधिकरण्यम्‌ । नेष्कम्य॑सि- 
द्धिस्तु तत्रापि बाधायां सामानाधिकरण्यमेवेति विशदयति, परं खहंकारां 
शमात्रमादाय, न तु स्वरूपांशमिति तत्रेव व्यक्तम्‌, इत्योपाधिकं वाधायां 
सामानाधिकरण्यमहमर्थेऽप्यवाधम्‌ । युक्तावहमथंविनाशोऽप्यद्वेतसिद्धान्त 
ओपाधिकाहमथाभिग्रायेणेव, इत्यहंकारमात्रस्येव युक्तो विनाशः, न तु 


स्वरूपस्य ॥ 
न चेदं सामानाधिकरण्यं द्वेतमत उपपद्यते । विना गोणीं यत्र न 
निवहः, तत्रेव गोणी; अन्यथा स्वेत्न ल्तणास्थलतेऽपि गोण्येव निवांदाद्‌ 
लक्षणाया छोपापत्तिः। परम्परासम्बन्धे गौणी, खत्तणा तु साक्षात्संबन्धे । 
अत एव गौण्या एव टक्षणायामन्तभांवः; परम्परासम्बन्धेन निवांहादिति 
केचित्‌ ॥ 

“मामेव ये भ्रपयन्ते” इति मापदार्थस्तु शोवृदृष्टया पुरोऽवस्थित- 
मुपदितं नाभिधत्ते ॥ 
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“श्रः स्वैभूतानां हदेशेऽजु न तिष्ठति । 
श्रामयन्‌ सवेभूतानि यन्त्रारूढानि मायया ॥ 
तमेव शरणं गच्छ स्वभावेन भारत ॥ 


इति प्रपद्नीयस्य मांशब्दार्थस्य तच्छब्देन प्रक्रमात्‌ । अत एवोक्तम्‌- 
अथातोऽहंकारादेशः इद्यदंरूपेण स्थूलारुन्धतीन्यायेन प्रथमसुपदिष्टं 
प्रक्रान्तमात्मस्वरूपमहमंशपरि्यागेन'' “अथात आत्मादेश: इति, इति 
तत्पदाथत्रह्माभिन्नं स्वरूपमेवाहमथंस्य पारमार्थिकं रूपम्‌ 
तत्र यथा व्यष्ट यदह॑कारोपदहित आत्मा जीव उपाधिपरित्यागेन तत्प- 
द्लक््याथाभिन्नः, एवमेव समष्टयदहंकारोपदित ईदवरोऽपि, इति तत्र 
व्यष्टिसमष्टयोरभेदं स्वरूपांशमादायेदवरेप्यहंशव्दस्तदाकारमायापरिणाम- 
मादाय वा सुच्मावस्थान्तःकरणोपदितरूपेण वा; अन्यथाऽहमर्थस्य सुख्य- 
जीवत्वे द्वेतिनां कथमीर्वरेऽदंशब्द प्रयोगः ? 
अस्मच्छन्दाथोऽहमर्थः, अहङ्कारशब्दाथश्वान्यः । 


` तत्र दकारान्तास्मच्छव्दो यद्यप्यहंपद्म्‌ , अहंकारशब्दस्तु महत्तत्वकाये- 
महंकारः। तथापि-अथातोऽदंकारादेराः” इल्युक्तमहंपदं द्कारान्तास्मच्छ- 
व्दमात्रमथेविशेषविवत्तयाऽदहंकारशब्देन प्रस्तूयते । कारणं तु तत्र दकारा- 
न्त(स्मच्छव्दवा च्योऽदहमर्थो वस्तुगत्या नात्मा, किन्तु मकारान्तादंशब्दार्थ- 
स । सवत्र चेतनेषु तत्तदहंकारोपहितरूपेणेवव्मा व्यवहारकाल्ते 
प्रतीयते ॥ 


अहमर्थास्मनानात्वाभावः | 


तत्राहमथांनां न नानात्वम्‌; आत्मस्वरूपमात्राभिप्रायेणाहमर्थस्य 
द्वित्वम्‌ , बहुत्वं वाऽभिग्रेदय तदादिपद्वत्‌-“आवाम्‌' “वयमिःत्यप्रयोगात्‌ , 
न दहि सः, सः; सः, सः स; इति वा तच्छब्दार्थव्यक्तिभेदमादाय यथा 
(तौ ते इति तत्पदस्य युष्मच्छब्दाथेद्धित्वबहुखे अभिप्रेत्य, स्वम्‌ , त्वमिति, 
त्वम्‌, खम्‌ , त्वमिति युवाम्‌ , यूयमिति वा प्रयोगः, तदर्थस्यानेकलत्वात्‌, तथा 
अहम्‌ , अहम्‌, इति अहम्‌ अहम्‌, अहमिव्यहमर्थभेदमाभरित्य आवाम्‌ , 
वयमिति,तच्छब्दाथे-युष्मच्छव्दाथांननुषङ्केन प्रयोगो दश्यते । वादिराजोऽपि 
विश्सौरभ इमामाशंकायुक्षिप्य तामारंकामपरिहायंवालमानादित एवात्मभेदं 
साधयति । इदं चात्मनो न द्वित्वम्‌ , न वा बहुत्व .किन्त्वेक्यमेव वस्तुगत्या, 
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अरहंकायोपाधानेनेव ठु तद्धेद्‌ः। स्वरूपतोऽभेदे सत्यपि नाहंरूपेण भेदालुभव 
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किन्तु तस्य प्रव्यक्चतच्छब्द्‌युष्मच्छब्दार्थोपाधिभेदेनैव सः, विगतोपाधिक- 
मात्मस्वरूपमात्रमभिग्रेत्य तु सर्वेपामात्मनासेक्यमेव । अत एवोक्तम्‌- 
“सवेभूतस्थमात्मानं सवेभूतानि चात्मनि । 
इ्तते योगयुक्तात्मा स्वे समदशनः । 
इति । इयमेव नीतिजंविश्यरयोरपि । पूर्वोक्तविधया व्यष्टि-समष्ि- 
विधय।ऽदहंपद्व्यपदेशोऽपि जीवेश्स्योरहंरूपेण सेदमाश्रित्य ! तत एव- 
नवामिव्येकेनात्मभेदमाद्‌{य प्रयोगः । अत एवाहं ब्रह्मास्मीति, प्रयोगश्च, 
न तु अहमदमस्मीति । सामानाधिकरण्यं हि पदानां वाधितमवाधितं 
वा्थमादाय । प्रथमं लोकप्रसिद्धवाचकराब्देनेव । न चादंशब्दस्य जीव 
इवेश्वरोऽप्यथंः, भमां मां विद्धि इति नोपदेशः, किन्तु त्तेत्रज्ञं मां विद्धीति। 
इति  द्विवचनवहुवचनरब्देन तदादिशब्दानाभिवाहंपदस्यप्रयोगात्‌ , 
अहंकारभेदेऽप्य।त्माभेदाद्‌ विभाजका्कारविगल्ितस्वरूपमेव सुख्यम।त्म- 
स्वरूपम्‌ , ओपाधिकं तूपाधिमिभ्याल।द्‌ मिथ्य।रमेति विवेक उपपद्यते । 
अत एव- 
संविन्मात्रस्येकस्येवत्मत्वम्‌ , नाहमर्थस्योपाधिकमेदस्य । 
न तेवां जातु नासं न त्वं नेमे जनाधिपाः। 
न चेव न भविष्यामः सवं वयमतः परम्‌ ॥ 
इत्यत्र शरीरभेदेनात्मभेदः, संविन्मात्ररूपेण तु सर्वेषां जीवानां 
जीवेश्वरयोश्चेक्यम्‌। “न त्वेवाहमिति भगवतोऽप्यहंपद्ग्यवहार्यस्य दृष्टा 
न्तविधया विवरणमिति हि द्वेतिनामपि विवरणम्‌ । इदमेवाग्रेत्य योग- 
वासिष्ठ निवांणप्रकरणेऽन्यत्र च गीताश्छोकानां शब्दतोऽथेतश्च गीतोप- 
देशप्रकरणे “न व्वेवाहमि"तिश्छोकार्थाचवादः- 
“संबिदाकाशमेवाहं भवानपि; जना अपि। 
म्रियामहे नो कदाचित्‌ कुतः संविद्‌ विनश्यति ॥ 
इति । अनेन हि ज्ञायते विगलिताहंकारसंविन्माचमेव मुख्य अ।त्मेति ॥ 
संविन्मात्रुक्तात्मन एवाहमत्वे पत्यक्षाविरोधः, श्रत्यनुग्रहश्च । 
वस्तुतस्तु-सुक्तत्मेव सुख्योऽहमर्थः, न तु जाप्रदा्यवस्थात्रयव्‌न्‌ 
जीवः । तेन च सुषुप्रावप्यहमथस्य भानेऽपि ^शयुखमहमसाप्समि'?ति जाग- 
रादौ .तत्परामर्शेऽपि न क्षतिः ॥ 
“ “अथिोऽदहंकारादेशः” इति सौषुप्राविद्योपहित-पराज्ञसंपरिष्वक्तव्या- 
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पकजीवात्मामिप्रायम्‌ ; “अथात अत्मा देशा” इति तु कारणत्योपदितप्रत्य- 

श [य [ ऋ म भं [ केप [ 
गसिन्ननिर्मल्तिविदयादङ्कारादिसर्वोपाधिरहितस्वरूपोपदेशः, इत्यहमथांन- 
त्मते न कोऽपि प्रत्यक्षादिविरोधः ॥ 


अत एव-“येयं प्रेते विचिकित्सा मुष्येऽस्तीत्येके नायमस्तीति चके” 
इति प्रश्नोऽपि य॒ुक्तात्मनो विगल्ितावस्थात्रयस्य सत्त्वासत्त्वविषय उपप- 
दयते । अयं हिं प्रश्नो सुक्तात्मन एव । तत्र चवस्थात्रयातीतोऽपि मुक्तात्मा 
नान्र॒तसंबिन्मात्रः; य एव “यस्य व्रह्म च कषत्रं चोभे भवत ओदनः । मृटयुर्य- 
स्योपसेचनं क इत्था वेद्‌ यत्र सः” इत्यत्तुजंगदुपादानाविद्योपदितस्य।प्य- 
धिष्टानम्‌। तनत्त्वमसिमदहावाक्यार्थस्वरूपं चाहमासमना स॒क्तावप्रतीयमानोऽपि 
“अस्तीत्येवोपटन्धव्य ; इल्युत्तरमपीममथं ज्ञापयति । न चायं प्रदनो 
मुक्तात्मनोऽपि नियमकेश्वरधिषय इति यथावसरं वक््यते ॥ 


एतेन--“अह ब्रह्मस्मी”त्यदसुल्लेखेन प्रवत्तमहावाक्यमपि-व्याख्या- 
तम्‌; तनत्त्तमसिवाक्यवद्‌ लक््यार्थाभिप्रायत्वात्‌ तत्राहमादिभ्रयोगस्य । 
अनाघरतं दि चेतन्यमवाङ्मनसगोचरम्‌ , न वाच्यविधया वोद्धु' शक्यते, 
किन्तु निति नेति'वाक्यवदुपाधिसम्बन्धविगमेन खक््यविधयेव ॥ 


अवाच्यस्यापि लक्ष्यत्वं प्रमेयत्वं च 
सुपुक्चासंप्रज्ञातस्रमाध्योरि । 


तस्य प्रमेयत्वं क््यत्वे नालुपपन्नम्‌ ; केवर्ढक््याथांनामपि प्रामाण्यात्‌ 
अवाच्यस्याल च्यत्ववादस्तु यथावसरं निरसिष्यते । एतेन-सुषप्रावहमव- 
भासस्येष्टल्ात्‌ सुपरोस्ितस्य स्वापसचखानुभवपरामरदरनाद्‌ बिस्पष्ट- 
स्मरणामावस्याविषयजन्यत्वात्‌ स्मयमाणस्य पूवालुभूतत्वाच्च सुप्रावहमथंस्य 
मुख्यस्य भानमिति-परस्तम्‌ ; अहंकारस्यान्तःकरणोपाधिपर्वे तस्य 
सुषुप्तौ ल्यात्‌ सुपुप्त।बह॑ भ्रतीतिनिवांहासंभवात्‌ । मदत्त्त्वका- 
यंस्याहंतत्त्वस्य तव्रोपाधितायां तु तत्राहमर्थत्वमप्यकिच्ित्करम्‌ । 
विगलिताहंकार।त्मस्वरूपस्य व्वंपदखक््या्थस्य पूवा लुभवस्त्र पक्तेऽसंप्रजञा- 
तसमाधौ । इदमेवामिग्रेय सिद्धान्तविन्दौ ५सुुप्त्यसंभज्ञातसमाध्योः 
्रतिस्छृतिसिद्धत्वचचेति सुपुप्तेः प्रथक्‌ समधघेरनिरदेशः ; विषयसम्बद्धतयेव 
प्रतीत्यनियमात्‌. सख्युलालुभवे वाधकाभवेन दुःखाभावविषयत्व्‌- 
कल्पनायोगादिति ॥ ` । 
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अथातोऽहंकारादेश इत्यादेर्देवत्ता- 
गुणपरस्वमेवेति मताचुवादः । 


(क 


एतेन-“अथातोऽदहंकारादेदा इति “सत्यं भवोग 
जिज्ञासे इति च॒ सत्यादिरूपभगवद्‌गुणजिज्ञासायां 
प्रवृत्तत्वात्‌ , विज्ञानादीन।मिव “यत्र नान्यत्‌ पदयती"- 
त्यादिना दश्यत्वादेवाहंक।रत्मनोरपि गणत्वेनेवोपदेः, 
सत्यादिगुणास्तस्या परदेवतायाः स्वरूपभूता एव ब्रह्मतके च- 


“नामादि प्राणपयेन्तो यो हि सत्यादिरूपवान्‌ । 
तस्मे नमो भगवते विष्णवे सर्वजिष्णवे ॥ 
सत्याद्या अहमात्मान्ता यद्गुणाः समुदीरिताः 1 
इति श्रीमद्‌ानन्दतीथंमाष्यमपि--व्याख्यातम्‌ | 


पूर्वोक्तव्रह्यतर्काह्ञियनिरासः । 


अत्र हि सुखादीनामात्मत्वनिषेधेन सुखस्वरूपमा््रं निरौणमेव प्रतिपद्यते, 
न तु नामादीनां तद्गणत्वोपदेशः; अन्यथा “भूय एव मां भगवन्‌ व्रवीतु" 
इति प्रभ्रपरम्परा नोपपद्यते । न च परमात्मनोऽहंकारत्वमात्मत्वं च गुणः; 
तस्यानहंकारत्वात्‌। “अहमेव प्ादि"व्यदरूपेण सवेगतत्वं तु तस्य नोपप 
दयते “आत्मानं विजानीही “व्यात्मानमधिक्रत्य प्रन आत्मत्वधर्मोपदेदो 
वितथः । न च तत्र प्रकाराभावबोधनविधयाऽप्यहमादिरूपेण परमात्मस्वरू- 
पोपदेशसिद्धान्तमत्र निरस्यन्तिः॥। 

भवत्‌ तत्र या कापि कथा । “सेव सत्यादयः” इति सूत्रस्य विषय 
वाक्यान्तरमेव सर्वेष्वपरेषु भाष्येषु । भूमाधिकरणे प्राणशब्देन वायुवां 
विष्णरवेत्युपक्रमभ्रावल्य-रौवेल्याज्ञाननिमित्तसंरय-पूवां ्तरपक्ञाणां धमिपरः- 
त्वनेवाश्चित्य, न त॒ राणोपदेशः। “एष तु वा अतिवद्ती?त्यपि प्रसिद्धं 
ब्रह्मणः सत्यरूपमाश्नायते, इति नात्र गणोपदेराः ॥ 

“भूमानं विजानी इति परिप्रश्रोऽपि “भूमानमेव विजिज्ञासते“ 
इति ्रस्त॒तभूमपद्‌भिघेयविज्ञानसाधनोपदेराविषय एव, न तु गाणोपदेशः 
अनन्तकल्याणगुणस्य गुणोदीणेस्य चाल्पतरगुणोपदेशायोगात्‌ › अर्हं 
कारस्य त्याज्यस्य तदूगुणत्वायोगात्‌ , तत्सम्बन्धेन तस्यापि दैयल्‌- 
पातात्‌ । तत्र निषेध्या दोषाः के ? वस्तुतस्तु तत्र-- 
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“ये चेव सालिका भावा राजसास्तामस श्च ये ॥ 
मत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि ॥" 


इति तामसादिधरमांणामप्यधिषठानस्य तस्य कथं नि्गणत्वमध्यारे- 
पापवाद्नयं विना ? तस्य सवांधि।नपरत्वमन्तरा वा ? यथा चाहंकारस्य 
सवेगतत्वमात्मनः सौषुप्रस्याहंकारसृक्ष्मावस्थसवेगतमायोपदितरूपेण, तथा 
पूर्वमेवोक्तम्‌ । इदं च सोपु्तालमस्वरूपद्रारा सुक्तात्मख्रूपोपदेशाथं स्थूला- 
रुन्धतीन्यायेनेति पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 


यत्तु सवेमिथ्यात्वे श्रुतेरपि मिथ्यास्वाद्‌ न सत्यस्य ब्रह्मणोऽसिद्धिः-- 
इति, तत्र वक्तव्यं सवं पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 


अथ॑क्रियाकारित्वानुपपत्या- 
प्रपञ्चमिधथ्यात्वायोग इति शङ्का ॥ 

एतेन- 

«मिथ्याया: साधकं च न सिद्धं प्रतिवादिनः 

तच्च मिभ्याप्रमाणेन सता वा साध्यते त्वया॥ 

सता चेद्‌ द्रेतसिद्धिः स्याद्‌ न सिद्धं चान्यसाधनम्‌। 

साधकत्वं ततस्तेन सक्षणा सिद्धिमिच्छता" ॥ 
इति-व्याख्यातम्‌ ; 

अयमव्रामिसन्धिः- “नेह नानस्ती"व्यादिवाक्येः किं निश्चि- 
तद्रेतो बोध्यते, उत तद्विपरीतः । नायः; वेयभ्यात्‌ । द्वितीये 
तु सट्यस्येव साधकत्वमिति मन्यमानो यदीदं वाक्यं सकठ्मिथ्यात्वं 
प्रतिपादयेत्‌, तदा सक्खान्तगेतत्वात्‌ सखयमपि मिथ्या स्यात्‌ , 
यथा शब्दोऽनित्य इति ब्दः नित्यः । यदि चेतद्‌ वाक्यं भिथ्या 
स्यात , न कस्याप्यथेस्य साधकं स्यात्‌ । कथं त्वभ्युपगममात्रेण 
स्वतकंस्य स्वविरुद्धता प्रतिपायेत ? 
वादिना दि श्रुतिवाधेनात्मातिरिक्तस्य।खिख्स्य मिथ्यात्वं 

प्रतिपद्य भिथ्याभूतस्यापि साधकत्वं वक्तव्यम्‌, इति श्रतेस्सवै- 
मिथ्यालप्रतिपाद्कतेऽपि मिथ्याभूतस्यैव साधकत्वं प्रतीत्य तको 
निरसनीयः; तन्निरासे च सवेमिथ्यात्वध्रतिपादकत्वमित्यन्योऽ- 
न्याश्रयः ॥ | 
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श्रुतेरपि भिथ्यात्वाद्‌ सिथ्यास्ववादे 
तस्या अप्यप्रामाण्यापत्तिः। 
अयं भावः-्रमाणं ह्यसाधकम्‌ । तच्च यदि सत्‌ ; तेनेव 
सद्धितीयत्वदद्रेतविरोधः । न च सतोऽन्यत्‌ मिथ्याभूतं चापि 
साधक दृष्टम्‌ । न हि मिथ्याभूतं प्रमासाधकम्‌ , इति प्रमाणस्य 
प्रम।णत्वमेव दीयेत) प्रस्यत्तसिद्धं च स्तवं सवस्य न श्रुतिर्वाधयितु- 
मर्हति; श्रतिविरोधात्‌ । प्रव्यक्षप्रामाण्यं तु भ्रत्यक्षानपेक्षया 
भ्रतिप्रावल्ये स्यात्‌ । नेवं संभवति । साधयिष्यते च प्रव्यक्त 
प्राबल्यम्‌ 1 
स्वाप्रस्थले, रेखारोपितव्णें, विम्ब-प्रतिविम्बभावस्थत्े च 
स्वाप्रस्य, रेखायाः, प्रतिविम्बस्य च सव्यस्येवाथंसाधकत्वम्‌ ,न तु 
स्वा्राथेस्य, वर्णानाम्‌ , अन्यस्य च मिथ्याभूतस्य, तच्राथेक्रिया- 
कारित्वम्‌ ॥ 
एतेन-देव्यादीनाम्‌ , सविद्रसुपिरस्य चार्थवोधकत्वादिसाध- 
कत्वमपि-व्यांख्यातम्‌ ,; तत्रापि दध्या देवेणधमम॑त्वस्येव स्वीकारेण, 
विच्छदस्यापि सत्यत्वस्वीकारेण चासत्यत्वाभावात्‌ । अस्तु वा 
स्वाप्रादिस्थलेऽथंसाधकत्वम्‌ , सविवरषिरादौ च, तथापि तच्रापि 
सत्यस्य ज्ञानस्येवाथंस।धकत्वम्‌ , न सारोपितस्यार्थस्य--इति ॥ 
मिथ्यार्थ॑स्यापि साधकत्वम्‌ ; सवस्य 
साधकताऽनवच्डेदकत्वात्‌ । 
अयमत्र सिद्धान्ताशयः-अथक्रियाकारित्वं दहि विषयस्य, ज्ञानस्य 
वाऽसद्रेखत्तण्यप्रयुक्तमेव, न तु सत्त्वप्रयुक्तम्‌ ; सत्त्वस्य कारणतानवच्छेद्‌- 
कृत।य।(: खण्डनकारेण व्यवस्थापनात्‌ , अप्रयोजकत्वात्‌ , सत्त्वासत्त्वयोः 
परस्परविरह ताव।दिनामप्यसत्त्वाभावस्येव सत्त्वरूपत्वाद्‌ असत््वाभाव- 
रूपस्यासद्रेढक्षण्यस्येव स।धकत्वस्य स्वीकरणीयत्वा्च । अर्थक्रिय।कारि- 
मेव सत्त्वम्‌, सत्ताजातिमत्वं वा तदिति पच्तेऽप्यवाभ्यत्वरूपसत्तव।सत््वौ- 
दासीन्येनेव।थेक्रियाकारिाद्‌ ज्ञाननिबत्यत्वेऽप्यसद्धेखक्षण्येनेव मिथ्याला- 
विरोधिना धमेणाथेक्रियाकारित्वम्‌ ॥ 


तत्र॒ सविशेषं ब्रह्मासद्धिखक्षणत्वधमेवन्वादथेक्रियाकारि, निधंमंकं तु 
तद्धर्मदयन्यत्वात्‌; तद्धमाभावत्रोपटक्षितन्रह्मस्वरूपत्वाद्वा तद्भावेनासाध- 
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कम्‌ } अतः प्रमाणस्य सतः साधकत्वम्‌ , उत मिथ्याभूतस्येति विकल्पो 
न विकल्पसहः, उत्तिष्ठति वा । अत एव यावन्मिथ्यात्वनिणेयम्‌ , यावत्स- 
स्यलनिर्णयं वा भिध्याभूतस्यासाधकलकथा कथामात्रम्‌ ॥ 


मिथ्यात्वेऽपि श्रुतिप्रमाणता । 


मिथ्याभूतस्याथैक्रियाकारित्वायोगो यदि वाधानन्तरम्‌ , तर्हि कामं सन्तु- 
ष्यताम्‌ | पूर्वम्थंस।धकलं तु कथं सुव।रम्‌ । अस्ति च स्वैत्र स्वाप्रादिपु वणै- 
देध्यादिपु, रेखागवय।दिषु, प्रतिविम्वेऽन्यत्र च भिथ्याव्वेनानिश्चीयमानेऽ- 
प्यसद्रेखश्चण्यं संप्रतिपन्नम्‌ , यावद्बाधं खतो ग्रह्य प्रामाण्यं च| सति चेवं श्रते 
रपि मिथ्यात्वे वाधानन्तरं न तया स्यत्रह्मसिद्धिः, ततः पूवं तु ङुतस्तस्याः 
नार्थं क्रियाकारििम्‌ ९ तच विषयवाधाद्भ्रामाण्यनिश्चयस्तु शुक्तिरूप्या- 
दीनामिव विषयस्य यत्र वाधः, तत्र काममध्रामाण्यं स्यात्‌ । ब्रह्यतु न 
वाध्यम्‌ ; इति त्रांशोऽप्रामाण्यं तु न भाष्यतेऽपि । अतोऽसद्धेढक्षण्यमात्रेण 
संप्रतिपन्नेन सवैनिवांहः ॥ 

एतेन-सतोऽन्यदू मिभ्याभूतं सधनं न सिद्धम्‌ , मिध्याभूतस्य 
प्रमासाधनल्वं न भवतीति च- परास्तम्‌ ; असद्रेखक्षण्येन, सत्त्वासत्त्वौदा- 
सीन्येन वा सवस्य साधकत्वात्‌ । अधिकं ब्रह्मसिद्धौ व्यक्तम्‌ ॥ 


वादि-प्रतिवादिस्षम्मतसिथ्यात्वविरोधिसत्वासिद्धिः | 


इदमेवाच प्रच्छयते--करं स्तवं वादि-प्रतिवादयुभयसंप्रतिपन्न मभिप्रेत्य ? 
सत एव॒ साधकत्वं परेणोपदिश्यते, किं सामान्यादिसत्तारूपम्‌ , अर्थ 
क्रियाकारित्वम्‌ , अवाभ्यत्वम्‌ , अन्यदा । आद्ये तस्य भिथ्यात्वाविरोधित्वाद्‌ 
न मिथ्याभूतस्याथक्रिय।कारि्वनिरासोपयोगः 1 अथक्रियाकारिणः साध- 
कत्वसमर्थनमप्यत एव; म्रच्त।थंसमथंनालुपयोगितात्‌ , अर्थक्रियाका- 
रित्वस्य साधकलत्वस्य चेकत्वेनात्मश्रयाच्च ॥ 

अवाध्यतमपि किंमवाध्यलधमैः, उतावाध्यस्वरूपमात्रम्‌ । तत्राय भ्रति- 
वादिभिः स्वैस्य ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य मिथ्याखस्वीकाराद्‌ न किंमपि निद्‌- 
दनं वादि-प्रतिवादिसाधारणम्‌ 1 निगणं न तद्धमेवत्‌ , सगुणं तु पक्षको- 
दिनिक्षिप्तम्‌ । सत्रतीति विषयत्वं तु सत्तादात्म्यवत्त्वं भिथ्याभूतसाधरणम्‌ 
अवाध्यत्वं सत्स्वरूपमा्रं तु निर्विशेषं ब्रह्मेव । तत्त॒ न साधकम्‌ । व्यावहारिक 
सत्वं ठु शक्तिरूप्यादिव्यावृत्तम्‌ व्यावहारिक भातिभासिकरसाधारणं सत्ता- 
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दात्म्यं तु सदध्यस्तत्वरूपं मिथ्यात्वमेव । अन्यत्त्वसद्धेलक्षण्यमाच्नं न मिथ्या- 
भूतस्यापि साधकतलविरोधि ॥ ` 

भ्रमाणानां सत्यत्व-मिथ्यात्वविकल्पोऽत्र न किंचित्करः, इति मिथ्या- 
भूतस्य भ्रमासाधनत्वं नासिद्धम्‌ । प्रमाण्याप्रामाण्ये हि विषयवाधावाधा- 
निबन्धने । तत्र च प्रामाण्यं सरतः, अप्रामाण्यं परत इति संप्रतिपन्नम्‌ । तत्र 
बाधनिणेयाधीनमप्रामाण्यम्‌ ॥ 


प्रत्यक्षागमयोः प्राबव्य-दोर्वल्यनियामकन्यवस्था । 
८८ = ते चिषु १ 
भ्रबवल्यमागसमस्यव जात्या घु ल्घु स्म्रतम्‌ || 


इति ब्रह्मतकंवचनादागमस्य जात्या स्वाथंपरस्य स्वतः प्रावल्यम्‌ , 
तस्यान्यपरत्वे तु प्रत्यत्तस्य भ्रावल्यम्‌, इति देदात्मग्रत्यक्ष-तदतिरिक्ता- 
स्मवादिश्रुत्योरादित्य-यूपभेदाबगादिप्रस्यत्ततदभेदावगादिश्रत्योट टम्‌ , न तु 
भ्रत्यक्षामत्यव प्रत्यक्षम्‌ ; आगम इत्येव वा प्रत्यक्षागमां भ्रवखा, ढवलो वा, 
इत्यप्रामाण्यकारणाभावे ग्रामाण्यमित्येव वस्तुस्थितिः, इति भ्रमाणान्त- 
राधीनमप्रामाण्यम्‌ , इतराप्राम!ण्यनिणेयाधीनमितरभ्रामाण्यमित्यन्योऽन्या- 
श्रयशाङ्का नोत्तिष्ठति ॥ 

न च~-““आदित्यो यूपः,» इत्यादिश्रुतेरिवान्यपस्तव प्रकरणा नुसारेण, वाक्य- 
गतिप्यांलोचनया वा वेदान्तवाक्यस्य सिद्धन्रह्यस्वरूपमाच्रपरस्यान्यशोषत्वम्‌ , 
अथेवादत्वम्‌ , अपरं वा किमपि कारणमस्ति । प्रत्यक्षादिकं तु लोकिकम्‌ ; 
सगुणवाक्यानि वा व्यवहारोपयोगितया व्यवहारशेषम्‌ ;, उपासनादि- 

पराणि वा; न ब्रह्मस्वरूपबोधनमात्रपराणि ॥ 

सर्वेषां वेदान्तवाक्यानां क्रियाविधिरेषतयेव सिद्धेऽप्यथें प्रामाण्यं 
समन्वयाधिकरणे वर्णकद्येऽपि निरस्तमाकरे 1 अतोऽनन्यशेषवेदान्तवाक्या- 
नामद्वितीयनब्रह्मस्वरूपप्रतिपादकानां देदातिरिक्तताबोधकवाक्यानामिवानन्य- 
पराणां सवतन्त्रप्रामाण्यस्वीकारेऽपि बद्ध-सुक्तजीवेश्रादि विषयभेदेन परस्पर- 
'विरोधस्याभावाद्‌ अवस्थाभेदेन सविशेष-निर्विशेषवाक्योभयमप्रामाण्यम्‌ , 
इति नेकतरेणान्यतरस्य बाधः ॥ 


परेषां चार्वाकनिराकरणेन स्वमत- 
समथंनन्यायेनादेतस्मथंनम्‌ । 


अन्यथा देदातिरिक्तात्मबोधकानामपि देद्यात्मभ्रत्यत्तेण. कथं न बाधः ! 


न्यायसुधापरीक्षा १८३ 


यथाऽन्येषां वेदान्तिनां दृष्टया निविरोषं शङश््ङ्गायमाणम्‌ , एवमेव चार्वा- 
काणां दषा प्रव्यक्षातिरिक्तप्रामाण्यवाद्‌ः । तेषां दृष्टया हि न केवलं मुक्तस्व- 
रूपम्‌, किन्तु सविशेषत्रह्मस्वरूपमपि शशश्शङ्गायमाणमेव तत्र यथा वेद्भ्रामा- 
ण्यनिर्वांदाय तदीयग्रसिद्धिमात्राुव देन ररीरातिरिक्तात्मसमर्थनम्‌ , तेनेव 
नयेन कर्मोपासनाकाण्डादिसिद्धाथालुवादेन स्वतन्त्रं ज्ञानकाण्डम्रामाण्येना- 
नन्यशेषवेद्‌।न्तप्रामाण्यनिवांहाथेमद्रेतवाद्‌ः प्रस्तूयते, पस्मतनिरसनपूरवैकं 
निर्धार्यते च ॥ 


तत्र यदि वेदान्तवाक्यानामद्धितीयत्रह्यपराणां प्रत्यक्षालुमानागमप्रमा- 
्रविरोधादन्यथा नयनम्‌ , अप्राम।ण्यं वा, एवं देहात्मवादिनां दृष्टया तद्‌- 
तिर्कित्मवादिवाक्यानामन्यथा नयनम्‌ , अप्रामाण्यं वा न कथम्‌ ? विषय- 
ठ्यवस्थय। प्रमाण्यं तूभयत्र समानम्‌ , इति प्रत्यक्तविरोधेन श्रत्यप्रामाण्य- 
वादोऽनर्थव्रतायेव द्रेतिनामपि । सबेथा तु मिथ्यात्स्यासाधकतप्रयोज- 
कत्वं कुत्राप्यदशषेनात्‌ , सत एव साधकत्वमिति व्यापेरप्यदशनात्‌ , असद्रे- 
छक्षुण्यस्य साधकत्वप्रयोजकतवेनेवेष्टसिद्धेश्च न बन्धमिधथ्याव्वे कोऽपि प्रति- 
करूलतकैः स।धकत्वानुपपत्तिरूपः मिभ्याख-साधक्वयोः सत्त्व-साधकत्वयो- 
वा न व्याधिः-यत्र यत्र भिभ्यात्वम्‌ , तत्र तच्रासाधकत्वम्‌ ; अन्यथा तु साध- 
कटम्‌ ; तथा यत्र यच्र सन्त्वम्‌ , तत्र॒ तच्र साधकत्वमिति; दृष्टान्तासंप्रति- 
पत्तेः, इति मिथ्याभूतस्यार्थक्रियाकारिस्वे न तकंस्य विरोधः, चक्रकादिदोषा- 
लुषङ्गो वा 1 


वस्तुतस्तु-मिभ्याभूतस्याप्यथक्रियाकारित्वं न विरुद्धमिति पूवे नि 
रूपितम्‌ । अर्थक्रियाकारित्वं यावद्व्यवहारमेवाथंसत्त्वमपेत्तते, न तद्‌- 
नन्तरम्‌ ; अतीतादौ व्यभिचारात्‌ । न द्यतीतान्यपि व्यवहास्योग्यानि 
सन्ति नाम ? कारणात्मना स्वं हि न घटादेस्दकाहरणादिकायेकारस्ि- 
प्रयोजकम्‌. । यावत्तत्त्वं तद्रयवहारयोग्यत्वं॑तु मिथ्याभूतस्यापि 
समानम्‌ ॥ 

असद्रजं सवेव्यवहास्योग्यत्वे यावद्रयवहारं स्वेनेव तत्त्वमतीतस्य, 
भाविन इव व मिधथ्य(भूतस्यापि समानम्‌ । व्यावहारिकं सत्त्व हिं व्यवहा- 
रोपयोगिनाम्‌। अत एव ब्रह्मनन्द्वि।क्यं सद्धिवतैवादसाधनानन्तरम्‌- 
““संग्यहासमात्रमि"”ति । 


-निरधिष्ठानप्रपच्रमिथ्यात्ववदे बोद्धेरपि सांबृतसस्यत्वमिति ` 
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मन्यते, निर्विशेषं ब्रह्म तु स्वयं व्यवदहारायोग्यमप्यसद्धिखश्षणं सर्वाचवेघेन 
स्वतादात्म्यात्‌ “सन्‌ घटः इत्यादिव्यवदारकाल्ते घटादिरूपेण माति। 
यावद्धयवहारमिव सवेवाधानन्तरमपि स्वम्रकाशतया व्यवदहारातीतमपि 
भ्रकाशते | अत एव पारमार्थिकमखण्डरूपेण ॥ 


घटादीन।मपि व्यवहारयोग्यत्वं सदलुविद्धरूपेणेव, न स्वतः; अन्यथा- 
ऽसतोऽपि व्यवहारापत्तिः । ततश्च सर्वदा सद्रपेण सर्वत्र प्रकादामनेषु 
ज्ञानेषु वाऽनुवतेमानसद्रपेणेव घटादीनामथैक्रियाकारिखिम्‌ सवंकारणात्मना, 
कायांत्मना तु जन्यत्व-विनाश्यत्-वाध्यत्व-भविष्यत्त्व।दिप्रतीतियोग्यानां 
घटादीनां कथं सत्त्वेनार्थक्रियाकारिताऽपि ? येनाथैक्रियाकारित्वालुपपत्त्या 
सत्तवप्रयुक्तमेवाथेक्रियाकारित्वम्‌ , इति मिभ्याभूतस्येवार्थक्रियाकारिल- 
सुक्तविधया, न तु सतः ॥ 

छ्रति-प्रत्यक्षप्रोरविरोधेन प्रत्यक्षेण न श्चतिवाधः। 


एतेन-श्रतिप्रामाण्यमपि-व्याख्यातम्‌ । तत्र प्रामाण्यं विषपया- 
वाधेन, न तु स्वविषयविपयकाज्ञाननाश्रयोजकव्वेन व्यावहदारिक-पारमा- 
थिकसाध।रणेन । तच्च निर्विरोषपराणां बाक्यानामपि सम।नम्‌ । तत्र 
व्यावहारिकप्रमाणेषु ज्ञानेनाज्ञानविषयत्वमात्ननाशः, यदि ज्ञानकातेऽज्ञानेन 
सह विषयस्यावाधः । निर्विरोषवाक्यानां प्रामाण्यं ज्ञानम।चनाश्नेन, न तु 
विषयवाधेन ॥ 


तच्र मिथ्यात्वं वाधज्ञानावसेयं घट! देरिव न ब्रह्मणोऽपि । अतो निर्वि 
शोषज्ञानस्य प्रामाण्यमेव, घटादिज्ञानस्य तु यावद्वाधं प्रामाण्यमिति विवेकः। 
मिथ्यात्वं तु स्वाधिकरणे सखारयन्ताभावो वा, वाध्यत्वं वा, न खभावप्रति- 
योगित्वमात्रम्‌ , येन विषयस्य तावन्मात्रेण ज्ञानानामप्रामण्यापत्तिः ॥ 


तत्र बाध्यत्वं भाविवाधप्रतियोगित्वयोग्यत्वम्‌ ; वतेमानतादशायां बाधस्येव 
ततप्रतियोगित्वस्याप्यभावात्‌। यावद्बाधं सर्वेष।मसद्भयतिरि्तानां प्रामाण्यम्‌ , 
ब्रह्मणस्तु बाधयोग्यताया अभावादवाध्यत्वं सावेदिकमिति हि वस्तुस्थिति 
इति श्रतेः स्वरूपतो बाधयोग्यतायामपि वाधायोग्यबह्यस्वरूपमात्रवोध- 
कृतामपेक््य प्रामाण्यम्‌ , अन्यत्र सवेप्रमाणाप्रामाण्यं परमथत इत्यभिप्रेत्यव 
श्रत्याः स्वव्यतिरिक्तमिथ्यात्वबोधने तात्पर्यमिति तत्र तत्र व्यपदेदाः । तेन 
च॒ श्रवृणश्चति्रत्यक्षस्यासनि दुःखादिज्ञानस्य, निर्विरोषे ब्रह्मणि गुणवोध्रक 
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वाक्यानाम्‌ , अन्येषां च यावत्स्वविपयवाधं प्रामाण्यम्‌ । विषयवाघे त्व- 
प्रामाण्यम्‌ । तेन च निर्विदोषत्रह्मणि “तत्तवमसीव्यादिमहावाकयानिः 
तदूर्थसमर्पकाणि च सर्वाणि मुख्यप्रमाणानि, अन्यानि तु व्यावहारिक 
प्रमाणानि, प्रातिभासिकम्रमाणानि वेति वस्तुस्थितिः ॥ 


न चेवं सति श्रत्यर्थस्य संकोचोऽपि, इति यथा यथा यत्‌ यत्‌ प्रमितम्‌ , 
तथा तथा तत्‌ प्रमाणम्‌, न तु कथच्चन भ्रमितत्वमात्रेण सवे सदेव सवेदा 
प्रमाणम्‌ ; अन्यथा शुक्तिरूप्य-व्यावद्‌रिकरूप्य-शरीरत्म-शून्यादीनां सवेषां 
प्रमितताविशेषात्‌ प्रामाण्याप्रामाण्य-म्राद्याग्राह्यव्यवस्थेव लुप्येत । श्रतिप्रत्य- 
्षयोर्मिन्नविपयस्वात्‌, तत्तदधिकारतारतम्येन तस्य तस्य प्रामण्याच श्रति- 
प्रत्यक्षयोः भ्रा वल्य-दौ्वल्यशंकाया नात्रोस्थितिरपि ॥ 


अद्धेतसिद्धयादौ त वेदान्तव।क्यानामात्माद्ितीयत्वादिपरणां प्रस्य- 
्षापेक्षया प्रावल्यमूरीच्रव्य, प्रव्यक्षाुमानागम-वाधोद्धारप्रकरणानि परगति- 
मनुरुद्धय, त्वाचिन्तयेव । व्यक्तं चेतत्‌ संविन्मात्रप्रामाण्यवाद्‌-सत्तात्रेवि- 
ध्येकसत्तावाद्‌ादिभ्रक्रियावलम्बनेन श्रति-प्रत्यक्षयोरविरोधव्युत्ादनं तन्त्व- 
युद्ध. थादो ॥ 


यत्त-प्रत्यक्षपेक्षयाऽऽगमप्र।वल्यवादो दूष्य इति पुनःपनराम्रेडनं 
परेषाम्‌ , तदिदं तदीयप्रमाणमृधेन्यत्रह्मतकेणेव पराहतम्‌ । यत्र-- . 


““प्रबल्यमागमस्यव जात्या तेपु चिपु स्मृतम्‌ ॥“ 


इति मूलमन्त्र उपदिश्यते } ब्रह्मतकंस्याप्यन्यथानयनेन प्रस्यत्तप्राबल्य- 
समथेनं तु स्वव्याघातकम्‌॥ 


सविदेपवेदान्तवाक्यानासपि निविश्लेपवाक्येन बाधः। 


एतेन-जीवेश्रादिभेदपराण्यपि वाक््यानि- व्याख्यातानि; तेषामपि 
व्यवहारोपयोगिनां व्यावहारिकसेदमात्रपरतया तदभेद्‌ाविरोधात्‌ › इति न 
भेदस्य तात्पयेविषय्वं तेषाम्‌ ; “नात्र काचन भिद्‌।ऽस्ति” “नेह नानास्ति 
किंचन" “तत्त्वमसि” “अहं ब्रह्मास्मि “°विज्ञानमानन्दं ब्रह्मे"व्यादि- 
श्रुतिभ्यः ॥ 


यत्त॒-स्वरूपाभेदपरा सेदश्रतयः - इति, तदिदं यदि स्वरूपेक्य- 


मनावरतसंविन्माचरमभिग्रेत्य , तर्हि रवागतम्‌ , यदि स्वरूपयोभिन्नयोरभेद्‌ 
` २४ । 
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इति, तर्हि सेदाभेदयोरेकतरस्य कल्पितत्वं विना तद्रथतिरेकेण सर्बाभवे- 
नेव तस्य सर्वस्वरूपत्वाद्‌ न भिन्नयोरभेद व्यवहारः, अभिन्नयो सेंदन्यवहारो 
वा । सदप्रतीतिर्विशेषेण पारिभापिकेण व्यवस्थापयितुमराक्या; अवि- 
द्ातिरिक्ते विशेषे प्रमाणाभावात्‌, अभेदे भेदव्यवहास्माच्रमाविद्य- 
कृत्वेनोपपदयते । भेदाभावे मेदकायेकारी हि विशेषः| 
व्रिद्यातिरिक्तविदेपनिरासः | 


इदमेवात्र प्रच्छ यते-कथं भेदाभावे सेदकार्यम्‌ ? तत्र भेदस्य 
सत्त्वे न भेदाभावः, असत्त्वे न भेदकायेम्‌ , इति कतो वा ततप्रतिनिधेवि- 
शोषस्य सिद्धिः । सवेत्राभेदो विवर्तोपादानसदात्मना, इति तस्य सत्यत्वम्‌ , 
नाऽऽविद्यकत्वम्‌। भेदस्तु मिथ्या कार्यरूपेण, इति भेदव्यवहारस्येव वेशे 
पिकत्वम्‌ , आविद्यकत्वं वा । दुघेटभेदस्तु मिथ्या कार्यरूपेण । भेदव्यहा- 
रस्येव वेरोषिकत्वम्‌ , आविद्यकत्वं वा द॒घेटघटकायविदयाकार्यभिव्यद्वेतिनः। 
विशेषकरत्यं भेदव्यवहार इति परे । तव्राविद्या प्ता, विशेषस्तु कल्प्यः, 
व्यवहारातीतायां युक्तावेवाखण्डस्वप्रकारसंविदतिरेकेण सर्वाभावादेक्यम्‌, 
असेदो वा । स चोपाधीनाम्‌ , तस्रयुक्तभेदस्य वा निवृत्तिमात्रम्‌ । न च 

तदा भेदकायम्‌ ॥ 

भेदाभावे मेदकार्यव्याघातः । 

न च तत्र सेदः, येन तत्रापि व्यवहारः स्यात्‌ । तत्रापि व्यवहारे सावि- 
शयः संसार एव मुक्तिरित्यापद्येत, इति युक्ति-संसार्योरविशेपः । “नेह न- 
नास्ति किंचन” इति निषेधस्तु, न केवलं भेदम्‌, किन्तु भिन्नं वस्त्वपि ब्रह्मणि 
निषेधति, इति भद्-ततप्रतियोग्युभयनिषेधपरः, न तु मेदमाच्रनिषेधपरः। 
“शयत्र हि द्वैतमिव भवति" इतीवपदघटितं वाक्यं मुक्तो द्वेतं भवतीव, न तु 
वस्तुतोऽस्तीतिबोधयद्‌ भेदभिथ्यात्वमपि बोधयति, इति न भेदसत्यतायां 
किमपि प्रमाणम्‌ । न चोभयनिषेघे गौरवम्‌ ; “किमिव वचनं न कुयांद्‌ 
नास्ति वचनस्यातिभारः इति न्यायात्‌ , अ(म्नायस्य गति वक्तु 
म्रभवामः, नाम्नायं पयेनुयोक्तुमिति न्यायाच्च ॥ 


प्रतियोगिभेदोभयनिषेधो नाप्रसकतप्रतिषेधः 


(सदेव सोम्येद्‌"मिव्याध्य।रोपापव।देन प्रघ्रत्तानां भेद-भिन्न-प्रति- 
बेधपराणां वाक्यानां छोकिकाठोकिंकसर्वैव्यवहारोपयोगितया श्राप्तविषय- 
कत्वान्नाप्रसक्तप्रतिषेधः , अत्मदेहनिषेषेऽन्नमय-पराणमय-मनो्मयादीनां त 
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। तोऽन्य इति स्थृ्द्रारा सूच्छदष्ट्युपदेशवत्‌ नेति नेति” इति तटस्थ- 
लक्षणविधया कार्य-कारणभावप्राप्तस्वैनिवेधोपपत्तेवां नाप्रसक्तप्रतिपेधः ॥ 
न च प्रथमप्राप्तत्वात्‌ विरोषणभेदमात्रस्य निषेधः परमते संभवति; 
तत्र भेदस्यापि परमतात्पयेविषयवेन, किं वहुना ? पच्छविधस्य प्रतिपिपाद्‌- 
यिपितव्वेन निपेधासंमवात्‌ । न च “नात्र काचन भिदाऽस्ती"त्यादाविव 
मेदमात्रनिषेधोऽपि; तथापि सजातीय-स्वगतनिपेधेषु स्वगतमाचरनिपेधो मा 
भूदिति “एकमेवाद्धितीयमि"तिवाक्यार्थस्येव प्रत्यभिञ्चापनाथं सर्वैनि- 
पेधोऽत्र । वेयर््यरंका तु लौकिके वाक्ये, नापौरुषेये वेदे ससुन्मिपति ॥ 


बरह्यनिर्विंरोपत्वा्थं मेद्‌-प्रतियोर्युभयनिपेधः। 


विदोपणनिपेधाथं विशिष्टनिषेधः स्येव वाधके। न चात्रास्ति किमपि 
वाधक विरिष्टनिपेधेऽपि; अन्यथा तद्वेय्यांत्‌। अनुवादस्तु तस्याप्यथे- 
सिद्धत्वेन प्र पत्वमभिग्रेत्य, न तु बाध्यत्वम्‌ ,. इति श्रुत्यन्तरेकवाक्यता- 
मादाय सप्रयोजनताऽनुवादेऽपि ॥ 


«तेह नानास्ति” “अद्वितीयम्‌” इत्यादौ सेद इव विशेषा अपि 
निषपिष्यनतः इति तदलुवादद्धारा निरविंशेषसत्त्वमेव महातात्पय॑विषयः, इट्यु- 
पदेशाथं वाऽत्रोभयनिषेधः। ब्रह्मणो निविशेपत्वं यथ।वसरं साध- 
यिष्यते ॥ 


न च विना भेदं सविदोषतम्‌। भेदमात्रनिपेधः, सविरोषलत्वं च व्याहतम्‌ ; 
प्रतियोग्यपेक्षत्वात्त॒ भेदस्य भेदमात्रनिपेधोऽप्रामाणिकः | कथं च विना 
प्रतियोगिनं भेदमात्रस्य प्रातिः ? सर्वषां प्रमाणानां मेदनिषेधपराणाम्‌ , 
तत्रापकाणां च केवलभेदमाच्राम्रापक्त्वात्‌ ॥ 


सेदमात्रनिपेधेऽप्रसक्तप्रतिषेधः । 


मेदमाच्रनिषेषेऽप्रसक्तप्रतिषेधोऽपि । आभासप्राप्तस्य निषेधो. नामा- 
न्तरेणाध्यारोपापवादः। स चोभयमप्राप्तनिषेधेऽपि । निविशेषं ब्रह्मेव पर- 
मार्थं इति तु “न स्थानतोऽपी"त्यधिकरणे विशदीभविष्यति ॥ . 


न च सविशेषत्वेऽपि विशेषाणां गणानां तेनाभेदः; विशेषतव्या- 
घातात्‌। व्यावतैको धमं एव हि विरेषो नाम । तत्र यदि गुणादीनां 
विरेषत्वम्‌ ; तद्येथ॑सिद्धं व्यावतेकत्वम्‌ ; भेद्कत्वस्य भेद्व्या प्तत्वात्‌ । तत्र 
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यदि न भेद्‌ः;, तर्हिं न विोषोऽपि, इति सविरोपत्वहानिः, निर्विरोपत्व- 
पयंवसानम्‌ वा, इति “नेह नानास्ति” “मुक्तोपस्प्यव्यपदेरादि"त्यादा- 
बिव नानात्वनिषेधेऽपि निविशोषत्वमेव; अन्यथा भेदमात्रस्य तच्राप्रसक्त- 
त्वादश्रसक्तम्रतिपेधापत्तिः ॥ 


परत्यक्षाचुमान-शब्दादिप्राक्चस्य शब्देन निपेधोपपत्तिः । 


प्रप्र हि निषेध्यम्‌ । भाधिस्तु येन केनापि प्रमाणेन, अप्रमारोन वा । 
शाब्द्निषेधस्थलते शब्दप्राप्तमपि शब्देन निषिध्यते, प्रत्यत्तनिपेध इव प्रत्य- 
त्तेण; अन्याथतया शब्दग्राप्रस्यापि शब्देन निपेधात्‌। अत एव पयोविधिशे- 
घतय। (न हि निन्दान्यायेन राव्द्प्राप्तस्य जर्तिखयवाग्बादेः “अनाहृतिव- 
जतिलाश्च गवीथुकाश्चे"ति शब्देनेव निपेधः। स्व्गांदपूर्वस्यापि हि शाब्दस्य 
प्रसाद्रूपस्य ब्रह्मणि निषेधो न विरुध्यते । किं बहुना ९? प्रव्यक्षालुम।नप्राप्त- 
स्यापि चन्द्राल्पपरिमाणत्वरशद्काश॒चिलवादेरागमेन वाधो ददयते, इति 
विशेषाणामन्येपामिव फटसाघनद्रारा प्रसादापरपर्यांयापूर्वस्यापीश्चरगतस्य 
` निषेधोऽपि नप्रसक्तप्रतिषेधः ॥ 


असतः साधकत्वोपपच्युपसंहारः । 


अत एव श्रन्तपुरुषीयरज्ज॒सपेवाक्यप्रप्तस्य सर्पस्य प्रेन नायं सर्पं इति 
निषेधः । तत्र हि निषिध्यमानः सपों भ्रान्तस्येव प्रत्यक्षः, न त्वाप्रस्य 
पित्रादेरपि, इति निविशेषेण सर्वैनिपेधपरेण स्वगांद्यपूवैनिपेधोऽपि। सर्वथा 
तु प्रतिवादिनं प्रत्यसिद्धत्य।त्‌ सत्यसाधकत्वस्य, जगतः सत्यत्वं न साध- 
कृत्वेन भ्रतिवादिनं प्रति साधयितुं शक्यते; सवैस्य चेतन्यव्यतिरिक्तस्य 
मिभ्याव्वेन सत्यस्येव साधके दृष्टान्ताभावात्‌ , इति न साधकलानु- 
पपत्तिर्मिथ्यावेऽपि । अतः- 


“मिथ्यालमपि बन्धस्य न भरत्यत्तविरो धतः" । 
इति नोपपद्यते ॥ 
एतेन- 
साधकत्वं सतस्तेन साक्षिणा सिद्धिमिच्छता ॥ 
स्वीट्तं ह्यविशेषस्य साध्यसाधकता पुनः ॥. 


इति--परास्तम्‌ , . साक्षिचेवन्यं शद्रेतमतेऽन्तःकरणोपदितम्‌ › अवि 
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दयोपदितं वोपाधिकमुपाधिभिथ्यालाद्‌ मिथ्येव, न तु निर्विशेषं चेतन्यमात्र- 
मिव सव्यं साक्षित्वेन रूपेण, इति न सत्यस्येवा्थंसाधकत्वं साक्षिदृष्टान्ते 
नापि । निर्विशेषमाच ्यनावरतसंविद्रपं सत्यम्‌ ॥ 


थक्रि प्राकारितवेन प्रप्चसच्वाचुमाननिरासः। 


न च तदानीं साध्यम्‌, साधनम्‌, साधयिता, सिद्धिवां समस्ति, 
इति प्रपञ्चः, सत्यः, अथेक्रियाकारितवादित्यत्र नान्वयदृष्टान्तः, न वा 
व्यतिरेकदष्टान्तः। साक्षिणा भासकेनाभावरूपाज्ञानसाधनमपि न सत्य- 
स्येव साधकत्वमभिग्रेत्य । अनेन-सयं वस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा साक्षि- 
मास्यमित्यपि--व्याख्यातम्‌ , इति प्रपच्चः, सव्यः, अ्थक्रियाकारिवात्‌ , 
इत्यनुमानस्याभ्रयोजकत्वम्‌ ॥ 

साक्षिणोऽपि सविश्ेपतयेव साधकत्वम्‌ ; 
साश्चित्वादेरष्यनाय्यवियाप्रयुक्तत्वात्‌ । 

एतेन-साक्तिणः सत्यात्‌. तस्य चाज्ञानस।धकत्वाद्‌ मया सतः 
साधकसं नाङ्गीकृतमिति न शक्यते वक्त मायावदिभिरिति-परस्तम्‌ ; 
अज्ञानाश्रयत्वशात्‌ , तद्धिपयत्ववशाद्र। पूर्वोक्तरीत्या साक्षित्वस्य स्वीकारेण 
स्वतो निविरोषेण रूपेण साक्षितानङ्गीकारात्‌ । न चात्रेतरेवराश्रयत्वम- 
अज्ञाने सति सा्तिणोऽज्ञानस।धकलम्‌ , तस्मिश्च सव्यज्ञानसिदधिः--इति 
अनादित्वादुमयोः । संविद्रपं सवप्रकाशजीवभावम्‌, ईश्वरभावम्‌ , तत्त- 
त्साज्तिभावं च।नादयविदयासंबन्धेनेव।श्लुते, न स्वतः । तदुक्तम्‌- 


८“जीव ईरो विशद्धा चित्‌ तथाजीवेशयोर्भिदा 1 
अविद्या-तचितोर्योगः षडस्माकमनादयः 1} 


इति, इत्यनादिसक्षिस्वरूपमप्यनायज्ञानयोगेनेत्यभिप्रेत्यवाज्ञानवशादि- 
त्युक्तम्‌ ; अविद्या-तचचितोरयोगस्याप्यनादित्वात्‌ ; अन्यथाऽनादृतावस्थाया- 
मिव न जीवः, न वेश्वरः, न वाऽविद्या, न वा संसृतिः, इति सवेमधरोत्तसितं 


स्यात्‌। अविद्याश्रयः, तद्विषयां वा संविन्मात्रम्‌, तदुपधानप्रयुक्तं तु 


स।क्चितखरम्‌ , इति ` साक्षिस्वरूपस्याज्ञानोपध।नप्रयुक्तत्वेऽपि नाज्ञानस्य 
साश््यधीनत्वं सवरूपसिद्धौ, उत्पत्तौ वा, इति ना्नोत्पत्तिप्रतिबन्धोऽन्योन्या- 
श्रयणेन । व्यक्तं चेतद्‌ ब्रह्मसिद्धौ ॥ 
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साक्षित्वस्याविधाप्रयुक्तस्वेऽप्युत्पत्ताविव 
क्तावपि नान्योन्याश्रयः | 

एतेन- ज्ञप्तावपि नान्योऽन्याश्रय इति--व्याख्यातम्‌ ; अज्ञानस्य 
-साक्ष्यधीने प्रकाशोऽपि सात्तिप्रकाशोऽज्ञानप्रकारानपेक्तणात्‌ , इति कथ- 

मन्रान्योऽन्याश्रयः ? उपहितेन स्वप्रकारोन साक्षिणोपधेः प्रकारोऽप्युपा- 
धिना जडेन तस्रकारायोगात्‌ ॥ 
एतेन- 
“स्वीकृतं ह्यविशोषस्य साध्यासाधकता कृतः] 
तच्चाविशेषमानेन साध्यभित्यनवस्थितिः ।+ 
इति- परास्तम्‌ । स्यम्‌ , भावरूपाज्ञाने साक्षि प्रव्यक्षं मानयुपन्यस्यते । 
न च तावता सत्यस्येव साधकलत्म्‌। अज्ञानोपदितस्य, अन्तःकरणोपदितस्य 
वा साक्षिणो .दि न संविन्मात्रस्येवाशोषविशेषवेधुर्यम्‌ ; तस्याज्ञानोपहित- 
स्याज्ञानोपाधिनेव सविशोषतवात्‌ , इति नाविशोषस्य साधकत। परं प्रति 
सिद्धान्तिना साध्यम्‌ ; तस्य साधकत्वस्येवाङ्गीकारात्‌ ॥ 
यत्तु निर्विशेषं शराविषाणदीति, तदिदं “सव्यं ज्ञानमिति श्रुतिविरुदधम्‌। न 
ह्यसदसाधकमिव्येतावता निर्विशेषमप्यस।धकत्वादसद्‌ापतति । तावता ह्यस- 
देखक्षण्यं साधकत्वे तन््रमिव्येवायाति । यथा चाब्रतावस्थायां वस्तुतो निर्वि- 
शेषमपिं सवेजगदुपादानकारणम्‌ , तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌। अनावरृतावस्थायां 
तु न साध्यम्‌ , साधनम्‌, सिद्धिः, साधको वा, इति कथं साधकत्वमस- 
दवलक्षण्येऽपि । मिथ्यात्वं सदु वेख्तण्यमपि, इति न साधकताप्रतिवन्धि, 
अद्धेतिनां निभरो हि न मिथ्यात्वस्य, असत्त्वस्य वाऽथेक्रियाकारिख- 
प्रयोजकत्वे, किन्तु . सत्यत्वस्याथक्रियाकास्विप्रयोजकत्वनिर।से, असद 
लक्षण्यस्येब मिभ्याथंसाधारणस्य प्रयोजकत्वन्यवस्थपने च ॥ 

न चासत्त्वं मिथ्यात्वं चेव्यनथांन्तरम्‌ । बाध्यत्वरूपस्य भिथ्यात्वस्यास- 
दृसाधारण्यात्‌। बाध्यत्वं धिष्ठानतत्त्वसाक्षास्कारनिषत्येस्वं निरधिष्ठानस्या- 
सतो बाधितम्‌ , इति ब्रह्मातिरिक्तस्य मिथ्यात्वं नाथेक्रियाकारित्विरोधि । 
मिथ्याभूतस्याथक्रियाकारितोक्तिसतु वस्तुस्थितिमजुसत्येव, न तु मिथ्यात्वस्य 
-तसप्रयोजकत्वमपि मत्वा । एवं मिथभ्यात्वमपि भाविवाधदृष्टया वस्तुगति- 
मयुसखृत्य, इति न मिथ्यात्वं साधकत्वं च व्याहतम्‌ ॥ 


निचितं मिथ्यात्वम्‌, साधकत्वं च व्याहन्यते । न च यावद्खण्डाकारः 
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साक्षात्कारं कस्यापि ब्रह्मव्यतिर्क्तिस्य भ्रातिभासिकम्यतिर्क्तिस्य 
मिथ्या निर्णीयते । देदात्मध्रमस्थलेऽपि वस्तुगत्येव भ्रमत्वम्‌ , न व्यव- 
हारदशायाम्‌ । एवमपि व्यवहारसाधकत्वमनुभूयत एव देहात्मवुद्धय- 
परिदाणेन; अन्यथा रोगादिपीडितस्य भग्नाङ्गल्यादययवयवविरोषस्य, सीता- 
दिपीडितस्य, अन्यस्य वा न सुख-दुःखायनुभवः स्यात्‌ , इत्यथेक्रियाका- 
स्त्वान्यथानुपपत्त्या भिथ्यालविरोधिसस्यत्वाुमानं नोपपन्नम्‌ , असत्ये 
देदात्मनि सव्यत्वालुमानस्य व्यभिचाराच्च । तत्र यदि प्रमितमेव साधकम्‌ , 
तद्यद्रेतदटृष्ट.या सविशरोषत्रह्मणोऽप्यप्रमित्ाजगत्कारणत्वाुपपत्तिः स्यात्‌। 
तस्येव मिथ्याथानामपि व्यावहारिकं भ्रमितत्वं त॒ समानम्‌ ॥ 

प्रमाणं हि वस्तुसिद्धावुपयुज्यते, तत्सविशेषविषयकल्वं किमर्थम्‌ ? विशे- 
पमात्रभिथ्यस्विऽपि प्रमाणल्ाविवतत्‌ ? न च निर्विरोपस्याप्रामाण्यम्‌ ; 
वेद्‌।न्तानामपोरूपेयाणां तत्राप्रामाण्यकारणामावेन प्राम।ण्यावाधात्‌। न 
च तत्र विपयस्य वाधा केनाप्यनुभूयते । न च साधकतमत्वं विषयस्य 
प्रामाण्यकारणम्‌ ; अवाभ्यस्वस्येव तस्रयोजकलवात्‌ , निर्विशेषप्रामाण्येऽपि 
प्रमाणानां स्जन्यन्रत्तिद्रारा समूकनथेनिघत्तिसाधकत्वात्‌ साधकतमत्वं 
वेदान्तानां निर्विश्नेपपराणामप्यव्याहतम्‌ ॥ 

विषयस्य तु साधकत्वम्‌, साधकतमत्वं वा न प्रामाण्यकारणम्‌ ; भ्रयोज- 
नपराणां वाक्यानामप्रामाण्यापत्तेः। न हि प्रयोजनं सिद्धं साधकम्‌ ; साधक- 
तमं वा । वेदान्तप्रमाणस्याखण्डव्रह्मविषयस्य सकलवन्धनिवतेकज्ञानजन- 
कस्य सप्रयोजनस्य कथमप्रामाण्यम्‌ ? तदुक्तं भाष्ये-“अविद्यानिघ्रत्तिपर- 
त्वाच्छास्नस्ये'"ति ॥ 


प्रमाणस्य साधकतमसमज्ञाननिवतंकतवेन; ज्ञ(पकत्वमात्रेण, वस्तुसाध- 
केन च । तच्र सिद्धस्येवाथेस्याज्ञातस्य ज्ञापनं खलु प्रमाणस्य छत्यम्‌ ; अन्य- 
थाऽसतोऽपि प्रमाणतः सिद्ध.यापत्तिः। तत्त वेदान्तानां निविशोषप्रामाण्य एव 
सख्यम्‌ ; तस्येव साक्षादज्ञानश्रयविषयकत्वेन तद्बोधनेनेब तेषां प्रामाण्यात्‌ । 
सविदोषं ब्रह्म, विशेषा वा नाज्ञानविषयाः साक्षात्‌, किन्तु शुदधचेतन्यद्ारेव, 
इति निर्विशेषप्रामाण्ये विश्षेषाणाम्‌ , जडानाम्‌, जडोपहितानां व न 
भ्रमितल्मवदीयते 1 


तत्र संविन्मात्रं स्वप्रकां स्वतः सिद्धम्‌ । तदेवाज्ञानोपदितमपि साक्षि 
रूपं स्वतः सिद्धम्‌ । एवमज्ञानमपि साक्षिणेव सिद्धम्‌ , येषु न प्रमाणपेक्ता 
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किन्तु विशेषाणां त्वाज्ञानविपये तब्रह्मण्यारोपितानां साक्षिसिद्धानां ज्ञाता- 
नामेवार्थक्रियाकार्तविात्‌ ` तज्ज्ञानजननार्थमेव प्रमाण।पेक्षा;, इति 
सविशेषत्रह्यणोऽपि प्रमितस्वं॑प्रमाणसिद्धविदोषोपधानेनेव, इति तदु- 
पदितस्य, तस्याप्यज्ञानविषयत्वनिवत्तंकज्ञानजनार्थमेव प्रमाणापेक्षा ॥ 


नच तत्राप्यविद्यानिचृत्तिमात्रपरवं शाखस्य; तस्य साक्षादज्ञानाविपय- 
स्वात्‌ । अन्यज्ञानविषयचेतन्यसम्बन्धोऽपि चंतन्येऽध्यासमात्रेणः; अन्यथा 
सर्वाणि प्रमाणानि वितथानि च्युः। इदमेवाभिग्रेत्योक्तं माष्ये-“दइममेवाध्यासं 
पुरस्छव्य प्रमाण-प्रमेयव्यवहाराः सर्वेः लोकिकाः वेदिकाश्च प्रव त्ता सर्वाणि च 
शाखराणि विधिःप्रतिषेधमोक्षपराणी?ति। अनेन हि सविशेपवाक्यानामप्यु- 
पासनपराणां विधित्वादध्य।सं पुरस्छृत्येव प्रव्र्तिरुपपायते । अज्ञानान्तःकर- 
णादीन। सक्षिणेवाप्रमाणेन भानं तु तदुपदितस्वप्रकाशचतन्यस्येव साक्षि- 
त्वेन, इति साश्षिण्य।रोपिततयेवाऽज्ञानस्य सिद्धल्ात्‌ तत्र साक्तिण एव 
साधकतमम्‌ ॥ 


अन्ञानस्य संविन्मात्रेण, साक्षिणा चन 
विरोधः, तेन तस्य भानोपपत्तिश्च । 


तत्र यथा राहणाऽऽन्रतेन सूर्येण राहोः प्रकाशः, एवं स्वश्रकाशिस्यापि चेत- 
न्यस्य तेनावरणम्‌ , अज्ञानस्य स्वाध्रतप्रकादयत्वं च न व्याहन्यते । चेतन्यल 
मारं स्वप्रकाशं नाज्ञानस्य विरोधि, किन्तु प्रमाणजन्यं वरृ्तिज्ञानमेव तद्धियो- 
धीति व्यक्तमन्यत्र । परमतेऽप्यविद्या शक्तिविशेपरूपेश्यराधितेव स्वप्रकाशं 
जीवचेतन्यमिवेश्वरम च्छादयतीति स्वीक्रियते; अन्यथा कथमीश्धरः सर्वै 
वामपि न प्रत्यक्षः ? किमथांनि वा तत्पराणि शाखाणि ? इति तेनेव नयेन 
विद्यापि तत्रेश्वरेणेव तदाध्रतेन चेतन्येन प्रकाशते, न तु तसप्रकाशाथं भ्रका- 
शान्तरमपेक्षते, इति स्ष्युपाधितया सात्तिभास्यमज्ञानम्‌, सान्निस्वरूपं 
बाऽनादिसिद्धं न प्रमाणव्यापारमपेत्तते ॥ 

अज्ञानस्य सा्षिविपयत्वपरीश्चा | 


यत्त॒-अज्ञानमारोपितमपि स।क्िणो विषयः, न वा। आ घे विषयित्वं 
स्षिण्यापतितम्‌ ., द्वितीये साक्षित्वमेव।युपपन्नम्‌ ; “साक्षाद्‌ द्रष्टरि संज्ञा 
याम्‌” इति निवेचनासंभवत्‌ , अतद्धियेण तत्सिद्धिरोकिंकी । निर्विंशेषतव- 
स्याप्यज्ञनवशत्‌ साक्जित्वमिति- निरस्तम्‌ ॥ 
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ततरेद॑ प्र्टव्यम्‌-विषयत्वं घटादाविवावरणाभिभवद्वारकचेतन्याभि- 
व्यक्तत्वं विवच्यते, विनेवावरणाभिभवं स्वप्रकादाचेतन्यसम्बन्धमात्र वा । 
आदये साक्षिणोऽनाघ्तस्येवाज्ञानभासकल्वाद्‌ न विषयत्वमज्ञानस्य घटादा- 
बिव मुख्यम्‌ , किन्तु चेतन्यसम्बन्धमात्र गौणमेव । तेन च यदि सान्ति- . 
णोऽपि गौणं विषयत्वमप्यापायते, तर्दीष्टापत्तिः। एतेन-द्वितीयोऽपि-व्या- 
ख्यातः; विषयत्वकल्पस्येव स्वीकारात्‌ , “सान्ताद्‌ ष्टरि संज्ञायाम्‌ ” इति 
तु टोकरिंकसाक्षिणं प्रमाणजन्यव्रच्याश्रयमभिग्रेत्य । साल्िणोऽविदयान्तः- 
करणघरृत्तिद्रारेव भासकत्वभिति विवरणप्रस्थाने तु साक्षिणोऽपि 
बृत्त्याश्रयत्वमात्रेण साक्षित्रभिष्टमेव । परमते यथा-^“तदे्ततः इति 
स्वरूपचेतन्यस्य विषयसम्बन्धमात्रेण ज्ञाठृत्वव्यपदेशः, न तु स्वरूपचेतन्या- 
भ्रयत्वेन, इति गोणमेवेश्षिदरस्व॑विषयसंबन्धमात्रेण, एवमच्रापि गोणं 
विषयत्वं साल्तिसम्बन्धमात्रेणेति न दुष्यति । सिद्धान्तितं चेवमेव 
वृत्ति विना साक्िभास्यत्वमतमाभिस्य सर्वज्ञत्वं भामतीमतालुसारेण 
सिद्ध न्तलेरासंम्रहे ।। | 


निर्धिदोपचेतन्यस्य साक्षित्वेऽपि साधकत्वम्‌ । 


यमेव नीतिनिर्विंशोषस्याप्यज्ञानवशात्‌ साक्षित्वेऽपि । साभित्वं ह्यज्ञा- 
नोपधानाधीनमिव्येवास्य वाक्यस्य तत्पर्यम्‌, न तु निर्विदोषं साक्षि; 
अज्ञानवरात्‌ तत्साक्षितवेऽपि साकषिणेवाज्ञानस्य प्रकाशोऽप्यविरुद्धः, यथा- 
राहुणाऽऽदरृतोऽपि, सूयः स्वावरकस्य राहोरपि प्रकाशकः । न चेतावता 
साक्षिणः साधकत्वं विर्ध्यते । स च यद्यपि सविशेषः, तथापि स्वरूपतः 
सत्यत्वेऽपि भिथ्योपाधिकतवाद्‌ मिथ्यापि; स्वरूपतः सत्यसवेनापि तु. 
स साधक एव इति ॥ 
वस्तुतस्तु भिथ्याभूतस्याप्यथेक्रियाकारित्वं भिभ्यालाविरोधिसत्ताजाव्यर्थ- 
क्रियाकारिस्वरूपसत्ताभ्युपगमादद्रेतमतेःन व्याहतम्‌ , इति न निर्विशेषं साति, 
येन तस्याज्ञनविरोधित्वं स्यात्‌, अन्योन्याश्रयो वा-साक्षिसाधकताधीनं 
निविशेषसाधकत्वम्‌, तत्सिद्धौ च साक्षिणः साधकलसिद्धिः--इति, इतिं 
साक्षिण ओपाधिकमिध्याव्वेऽपि साधकत्वमविरुद्धम्‌ ॥ 


मिथ्मरास्वेऽपि श्रुतेर्बोधकत्वाविरोधः । 


 एतेन-विश्वसत्यतामनङ्गीकुवैतां स्वातिरिक्तसर्वमिथ्यात्वं प्रतिपद्‌ 
२९ 
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यतां ^“नेह . त्रानास्ती"त्यादीनामपि वाक्यानां मिथ्यालापत््या तद्वो 
धकतां, .असाधकता वा स्यादिति- परास्तम्‌ , दन्तोत्तरत्वात््‌ । बोधकता- 
द्शायां बाध्यत्वानिणंयात्‌ , साघकत्वाविरोधाच्च ॥ | 


` स्वस्वसिद्धान्तप्राधान्येन बादित्वव्यवस्थां । 


एतेन-प्रमाणादिमिथ्यालमपि--व्याख्यातम्‌ । चार्वाकादीनां माया- 
वादिनां बाऽन्येषामपि वादित्वाभावापन्तिरिति तु न. युक्तम्‌ ; खमत- 
सिद्धभक्रियामादायः सवत्र वादित्वस्यांविशेषेण तत्तन्मतरीत्या वोद्धानम्‌ , 
अद्रतिनां वा वादित्वस्याविरोधात्‌ , तत्तद्धादिनः सर्वेऽपि प्रतिवादिप्रकि- 
याणां स्वप्रक्रियाप्राधान्येन निरसनेनेव . सखसिद्धान्तं समर्थयन्तीति 


हि मयोदा ॥ 


अद्ध तिनां यावद्बाधं सर्वप्रामाण्यत्रादिनां वादित्वोपपत्तिः 


अद्धेतिनस्तु यावद्भाधं प्रमाण-प्रमेयव्यवस्थां व्यावहारिकसत्यतलवा- 
वलम्बनेनेव स्वसिद्धान्तं समथंयन्ति प्रतिवादिसिद्धान्तानां स्रसिद्धान्त- 
विरुद्धानामेव निरसनेन । अद्रेतिनां व्यावदारिकसव्यत्वं॑तदीयसुक्ति- 
क्षणपयेन्तं सत्यत्वेन, प्रतिवादिनां पारमार्थिकसत्यत्वं तु तदीयसुक्ति- 
समयेऽपि" सत्त्वाङ्गीकारेण । तत्र॒ तदीया सुक्तिरद्रेतिनां व्यवहारदशेव, 
इति तदीयपारमार्थिकसत््वम्‌ , अ्रेतिनां व्यावहारिकसत्त्वं चानथान्तरम्‌ ;. 
नाममात्र चिवादात्‌ ॥ 


` अद्रेविनां सक्तस्तु वेदन्तमह।तार्पयंविषयः परत्यक्षायविरुद्धेन न 
केनापि प्रमाणेन बाधितुं शक्येति बहुशः पूवेमावेदितम्‌ , इत्यद्रेतवादस्य 
बन्धमिथ्यात्वस्य च न कथमपि प्रमाणबाधः ॥ 


एतेन- | 
“तस्माद्‌ व्यवहृतिः सवां स्येव्येव व्यवस्थिता ॥* 


इत्यपि-व्याख्यातम्‌ ; यावद्ध'यवहारं प्रतिवादिसम्मतसुक्तिपयन्तं 
सवेबन्धसत्यताया अङ्गीकारेणेष्टापत्तेः, इति ज्यावहारिकमेव सवं सत्य 
मित्येव पयंवसन्नम्‌ 1 तत््वद्वेतिनामपि नानिष्टम्‌ ; यावद्‌ न्यवहार्योग्यत्वं 
सत्यतायां एव व्यावहारिकसत्यत्वात्‌ , तथा च भ्रातिभासिकसतोऽप्यसद्धि- 
लक्षणत्वेन साधकत्वे केव कथा व्यावद्ारिकसतः साधकत्वे ? परमाथे- 
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सत॒ एव साधकत्वे तु स्वाप्नानां वासनामयानां तत्तत्स्वाप्निकन्यवहार- 
हेतुत्वं स्वप्न एव दश्यमानं कथमुपपद्यते ? एतेन-- प्रमेयं नास्ति, अस्ति 
च प्रमाणमिति व्याहदतमिति - परास्तम्‌। यावद्‌ व्यवहारं म्रमाणसत्त्वम्‌ ; 
प्रमेयस्य सत्यत्वात्‌ । तद्क्तम- 


““देहात्मप्रत्ययो यद्रूत्‌ प्रमाणत्वेन कल्पितः । 
टोकिकं तद्भदेवेदं प्रमाणं त्वाऽऽत्मनिच्यात्‌ । 


(क 


इत 1) 
स्वस्य कारणतानवच्छदकत्वम्‌ ॥ 


अत॒ एव प्रमालन्तणेऽवाधितपदमपि विशेषणम्‌ । तत्र च ज्यवहार- 
कालावाधितत्वमेवावाधितराव्दा्थ इति परिभाषादौ व्यक्तम्‌ । 
वस्तुतस्तु-- 
‹“पूवेसम्बन्धनियमे देतुसे तुल्य एव नौ ॥ 
हेतुतन्त्ववदहिभूतसत्त्वासत्वकथा वथा ॥” 
“अन्तभोवितसत्त्वं चेत्‌ कारणं तदसत्ततः ॥ 
नान्तभोवितसन्त्वं चेत्‌ कारणं तदसत्ततः ||“ 
इति खण्डनोक्त्या सत््वासत्तवौदा सीन्येनेव प्रमाणानां सन्च- 
मनपेश््येव व्यवहारनिवांहकत्वात्‌ , सत एवार्थसाधकत्वमिति न 
[ # २ 
नियमः, यवदहारप्रयोजकत्वेऽसद्रेलक्षण्यमात्रस्य प्रयोजकत्वात्‌ ॥ 
असतः साधकल्वानुपपत्तायविवादः । 


यत्तु-यदि प्रमाणानि न सन्ति, तर्हिं साधकानि 
न स्युः; असतः साधकत्वस्यालुपपत्तेः, तेषां च 
साधकत्वे तत्कायों व्यवहारो न निष्पद्येत । तथा 
च वादिता न स्यात्‌। अस्ति चेयम्‌ । तस्माद्‌ 
हेतूनां प्रमाणादीनां सत्ताऽभ्युपगन्तञ्या, इत्यसतः 
साधकत्वानुपपत्त्या प्रमाणादीनां सत।मेव साध- 
कत्नमङ्गोकतेग्यम्‌--इति ॥ 


सेयमसतः साधक्वानुपपत्ति्ययद्रेतिनः भ्रति, तर्हिं असतस्सधक- 


त्वस्यानङ्गीकाराद्‌ न दोषाबहा। न च शुक्तिरूप्यादिकं घटादिकं वां 
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्यावहारिकसद्‌ असद्‌ नाम, न वा प्रमाणान्यपि तन्मतटृष्या न सन्ति, 
किन्तु भिथ्या; ज्ञाननिवत्यांनि वा, इति नालुपपत्तिलेदोऽपि 1 


एतेन- विमतो व्यवहारः, न साधनादिक्षमः; प्रमाणादिसत्ताभ्यु 
पगमपूवेकतारदितत्वादिति- परास्तम्‌ ; व्यावहारिकसत्ताभ्युपगमेनेव व्यव- 
हारस्य प्रवतेनेन हेत्वसिद्धेः । सदसद्धिलक्षणत्वं बाऽनिवेचनीयत्वं व्यव- 
हारप्रयोजकम्‌ ॥ 


वस्तुतस्तु--कायम्‌ , कारणं वा न सत्‌, न बाऽसत्‌, उभयंमपिं 
ब्रह्मातिरिक्तं सदसद्विटक्षणम्‌ ; उभयस्यापि ब्रह्यव्यतिरिक्तस्य श्रत्या मिधथ्या- 
त्ववणैनात्‌ । श्रतिश्चापौरूपेयी न स्वप्रामाण्यार्थसन्यत्‌ प्रमाणमपेश्नते । 
तदुपल्र हकाजुम।नादेरपि स्म्रतीन।मनुमापकत्वनयेनोपजीव्यश्चतिद्वारेव 
प्रामाण्यमिति न दोषः ॥ 


निष्कषेसतु-“नेह नानाऽस्ति किंञ्छने”त्यादिवाक्यवलेनात्मातिरिक्त 
सर्वांसत्त्ववादो न द्ेतिनाम्‌, किन्तु व्यावहारिकसत्त्वाभ्युपगम एव, इति 
सवान्तःपातिव्यवहारस्यासतोऽपि प्रमाणदेव साधकत्वे न कोऽपि विरोधः॥ 


सत्तात्रे विध्येकसंत्तावादाम्यां मिथ्याभूतस्यापि सत्प्रतीतिः । 


एतेन-व्यवहारसतश्चापि साधकत्वं तु पूवैवदिति--व्याख्यातम्‌ । 
तत्र व्यावहारिकं सदिति यावद्धयवहारमवाभ्यमा््र विवक््यते । तच्च याव- 
द्वाधं सत्त्वदेव , न तु सदेव । यथाच यद्‌ निर्विशेषम्‌ , तत्‌ सदेव । तत्त 
न साधकम्‌ , तथा पूवैमेवोक्तम्‌ ॥ 


न च तदतिरिक्तं किमपि सदेव; अन्यथा “सत्यं ज्ञानम्‌ इति ब्रह्मणः 
सव्यतल्खक्षणमसङ्गतं स्यात्‌ । तेन हि बदह्यव्यतिरिक्तमसत्यमिति ज्ञाप्यते । 
“प्राणा वै सत्यं तेषामेष सत्यम्‌” इति ब्रह्मणः सत्य पेक्षयाऽपि सत्यत्वं 
यद्‌ाम्नायते, तदिदं सत्तातारतम्यं विना नोपपद्यते ॥ 


एवमेव - “सत्यं चानृतं च सत्यमभवदि"ति सत्यासरतयोरपि सत्य- 
ताप्रतिपादनम्‌ । तेन च ज्ञायते सत्तात्रेविध्यवादेन सत्पदव्यवहारः, एक 
सत्तावादः सत्तादात्म्यमात्रेणः, अन्येषां तद्विवतैरूपाणां सरपदव्यवह्यार इति 
वा । तथा च सदेवपदबोभ्यम्‌, सत्यज्ञानप्रतिपाद्यमानं वा मुख्यं सत्यं ब्रह्म- ` 


न्यायसुधापरीक्षा १९७ 


कमेव । निर्विषं तु न साधकम्‌ । साधकं तु किमपि सत्ताविशिष्टम्‌ , सन्ता- 
दात्म्यवद्धा, इति-सदेव साधकम्‌ ; असतः साधकस्ालुपपत्तेरिति परास्तम्‌। 
यदि ब्रह्मवत्‌ घटादिकमपि सदेव स्यात्‌ ; तर्द तस्य कामं व्यावहारिकं 


` सन्त्वमास्थीयताम्‌ । व्यावहारिकसक्तवं तु भिभ्यालभ्रतिवन्धीति परेषां 


मनोरथमात्रम्‌ , न तु स्वाथंसाधकम्‌, न वा व्यावहारिकपद्मनच्र व्यथम्‌ ; 
सदन्तरव्यावतेनाथत्वात्‌ तरपदस्य, सत्तातरेविध्याङ्गीकारात्‌ ॥ 


सत्ताविभागे कारणानि । 


तथादि- द्विविधं सत्‌ मुख्यम्‌ , अमुख्यं च । आदं विज्ञानमात्रम्‌ , 
यस्य न वाधः कदापि केनापि प्रकारेण ! असुख्यं द्विविधम-मायोपाधि- 
कमाम्बरादिकम्‌, द्वितीयं शुक्तिरुप्यादि । तत्राम्बरादिकमाब्रह्यज्ञानं 
बाधवेधुर्याद्‌ अनादिकार्यनिवांहकत्वात्‌ व्यावहारिकं कतिपयप्रतिपत्तृकति- 
पयकाख्तथाल्रावगमाद्‌, इति लौकिकस्तस्य ठ्यवहारतेन निरुद्यते । द्वितीयं 
शक्तिरूप्यादि। ततत प्रतीतिसमयमा्रपरिवतिंस्वरूपेण न संवाद-दानादिेुः, 
इति प्रातिभासिकमुच्यते । तदेवं सत्तात्रेविध्याद्‌ अम्बरादिकं विश्वं सदपि 
पारमार्थिकत्वामावाद्‌ मिथ्येद्युच्यते । व्याबहारिकत्वान्त॒ तदन्तगेत- 
प्रमाणादेः कथाऽङ्गता । तत्र व्यावदहारिकादि विशेषणं पारमार्थिकत्वव्युदा- 
सार्थमित्यद्रेतिनां मयादा ॥ 


सत्तात्रे विध्यपरीक्षा 1 


यत्त॒--किं पारमार्थिकं सदेव सत्‌, असच्वेति वांध- 
भेदेन द्विविधमिति सनत्तात्रेविध्यम्‌ , उत सत्त्वेनावा- 
न्तरभेदेन । नायः; सदिति ज्ञानमच्रेण सतोऽथं- 
क्रियारहत्वायोगात्‌, येन॒ तथाविधं भ्रमाणादि- 
कृथाऽङ्गः स्यात्‌ ! बाधविखम्बस्त्वप्रयोजकः ; अथे- 
तादवस्थ्यानिव्रन्तेः । एवं ज्ञानसत्यत।ऽपि ; शक्तिर 
जतादेरपि रजतोचिताथेक्रियाकारित्वप्रसङ्गात्‌--इति ॥ 


तत्र पारम।्थिकत्वाविशेषितसन्म।जस्येव सुख्यामुख्यभेदेन द्रेविर्ध्यम्‌ , 
मुख्यत्ामुख्यत्वं तु बाघधबाधाभ्यमम्‌ । बाधेऽपि युख्यामुख्यतवं कार्विल- 
म्ब-तदभावाभ्याम्‌। सदसच्चेति विभागस्तु नोरीक्रियते 1 


न हि व्यावहारिकं प्रातिभासिकवद्‌ व्यबहारकाल एब बाभ्यम्‌ ; विसं 
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वाद्यथेक्रियाकारि वा, इति यावद्र्‌.यवहारं बाधावाधा््यां विभागो सुख्या- 
भुख्यभेदेनोपपद्यते । तत्र॒ यद्यपि काटविखम्बोऽग्रयोजकः; तथापि स्वरूपे 
णाथेताद्वस्थ्य-तदभावाभ्यां विशेषस्तु दुर्निवारः ॥ 
, तथादि-व्यावहारिकं यावत्तन्नाशं स्थूटरूपेण तेनेवाुवतैते, प्रतीयते 
च । तन्नाशे तु कारणात्मतामदलुते, बाधस्तु तस्य मूोपाद।ननाशानन्तरमेव, 
इति प्रतीतिनाशोऽप्यथंतादवस्थ्यं तत्र वतते । प्रातिभासिकसपि यद्यपि 
प्रतीतिनाशे कारणात्मना भवति, तथापि तस्य वाधः; संसारदशायामेव 
कारणात्मनाऽपि नाशात्‌ ॥ 
* ` सवेथा तु न तत्राथेतादवस्थ्यम्‌ । तत्रेव युक्तौ रजतान्तरप्रतीतिस्तु 
तत्राविद्यान्तरपरिणामरजतान्तरस्येवेति विदोपमभिप्रव्येव व्यावदारिकि- 
प्रातिभासिकभेदः । अथक्रियाकारित्वं तु तस्यापि प्रवृत्निश्रयोजकलवात्‌ , 
विविधन्यवहारहेतुत्वात्‌ , यावद्बाधं तद्याभनिवन्धनानन्दहेतुखाद्रा वर्तते, 
परन्तु प्रवरत्तेविसंवादित्वाद्‌ न व्यावहारिक्त्वमस्य } रजतेऽरजतश्रमे तु 
हदानादिवुद्धिदेतलवं प्रत्यक्षमेव ॥ 
एतेन-- 
सत्त्रेविभ्यं च मानानां सिद्ध येत केनेति प्रच्छ'यते । 
तस्याप्युक्तमकारेण नेव ` सिद्धिः कथंचन ।॥" 

, इति--व्याख्यातम्‌ । एतदाशयस्तु- किं परमाथेसताऽऽत्मेतरेण 
सत्तात्रेविध्यं साध्यते, आत्मना वा । आये द्वेतापत्तिः, द्वितीये त॒ 
निर्विशेषस्य न साधकत्वम्‌ , व्यावहारिक -प्रातिभासिकयोः स्वरूप- 
मद्याप्यसिद्धम-इति ॥ 

अत्रायं समाधिः-त्रह्मप्रमातिरिक्तवाध्यत्वेन प्रातिभासिके सत्त्वम्‌ ; ब्रह्म 

प्रमामात्रवाध्यत्वेन व्यावहारिकिसत्यत्वम्‌, अवाध्यत्वेनं पारमाथिकं सत्त्व- 
मर्थापत्तिप्रमाणेन साध्यते । तथा चासुख्यसत्‌ प्रातिभासिकम्‌; व्यावहारिकं 
बोक्तबिधमधिष्ठानज्ञानवाध्यत्वाद्‌ न सत्‌ , न वाऽसत्‌ , विरोधाद्‌ न 
सदसत्‌ , किन्तु सदसद्धिलक्षणत्वादनिर्वचनीयमेवः इति नासाधकमिति ॥ . 

सदसदेशक्षण्यसाधकत्वप्रयोजकत्वम्‌ । 


अत्र च “तरति शोकमात्मविदिति श्रुतिरपि मानम्‌ । तच्र प्रमाणादेः 
¢ [1 द्विखक्षणत्वेन [^ ९ क वेति ४५ 
साधकत्वं सदसद्धिखक्षणव्वेन, असद्धिकक्षणत्वमत्रिण वेति पूेमुक्तम्‌ ॥ 
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“वलत्तण्यं सदसतोरप्येतेन निरस्यते । 
वलक्षण्य सतश्चापि स्वयं सद्धेदवादिनः ॥ 
असतश्चापि विश्यस्य तेनानिष्टं कथं भवेत्‌ ।” 


इति-व्याख्य(तम्‌ ; 


अस्य . सदसद्रेलक्ञण्ये वाधकसं न स्यात्‌ साक्षिण - इवेति यदि 
तात्पयम्‌ , तर्हि पूर्वोँक्तप्रकारेण साक्षिणोऽप्यविद्यो पदितरूपेण पक्ष॒कोटि- 
निविष्टत्वात्‌ , तच्रापि सदसद्रेखश्चण्येनेव स!धकखात्‌ यत्र यत्र॒ सदसद्ध- 
लक्षण्यम्‌, तत्र॒ तत्र नासाधकलत्वमिव्यत्र न व्याप्रिः सप्रातिपन्ना, 
इति साश्षिदृष्टान्तेन सदसद्रेखक्षण्यस्य भिथ्यार्थस्यासाधकत्वप्रयोजकत्वं 
न सम्भवति ॥ 


एतेन- तत्र प्रम।णानुपपत्तिरिव्यपि--व्याख्यातम्‌ ; सदसद्विलक्ष- 
णेनेव प्रमाणेन सदसद्रेलक्षण्यस्यापि साधनात्‌ । न चात्र वादि-प्रतिवादिनो 
रसंप्रतिपत्तिः; शुक्तिरूप्यादौ वादिसंप्रतिपत्तेः । प्रतिवादिनोऽसंप्रतिपत्ति- 
यदि प्रतिज्ञामात्रेण, तहिं अप्रयोजकम्‌--यदि सदसद्रेरश्षण्यस्य स(धकत्वे 
बाधकं न स्यात्‌ । न चेदु युक्तम्‌ ; तत्र व्याप्रेरभावात्‌ , साक्षिणोऽपि सद्‌- 
सद्रूलक्तण्येनेव साधकखस्योपपादनात्‌ , इति प्रतिकरूलतकां भावात्‌ प्रतिवा- 
दिनोऽपि संप्रतिपन्न्वं वक्तव्यम्‌ ; प्रतिज्ञामात्रस्य प्रयोजकस्य भ्रतिकरूल- 
तकरहितस्यासाधक्त्वात्‌ ॥ 

न च सत्त्वाभावे साधकं न स्यादिति प्रतिकरूलतकैः; असतोऽसाध- 
कत्स्यासत्तवप्रयुक्तसेन सत्त्वाभावाप्रयुक्तत्वात्‌ । यथा च सन्त्वासत्तवयोनं 
परस्परविरदरूपत्वम्‌- सत्त्वाभाववति सत््वेऽसच्वाभावेन, असत्त्वे सत्तवा- 
भावेऽपि तत्रासन्त्वा भावस्य सत्तवस्याभावेन च परस्परव्यभिचारात्‌ ॥ 


सति चेवं सद्धिलक्षणत्व(त्‌ सद्धिविक्तत्ररूपस्य, ज्ञाननिवत्यंलवरूपस्य 
व मिथ्याल्म्‌ ,असद्धिलक्षणलात्‌ साधकत्वं च सिद्धयति, इति.मभ्याभूत- 
स्यापि साधकत्वं न विरुद्धम्‌ ॥ 


साधकत्वानु पपत्तिरेव मिथ्यात्वे प्रमाणम्‌ । 


ययप्यसद्धिङन्तणत्वमान्रं साधकलवप्रयोजकम्‌ ; तथापि तस्य मिभ्याल- 
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सामानाधिकरण्यं मिथ्याभूतस्यापि साधकत्वोपच्र'दणार्थमिति मन्तव्यम्‌ । 
न च सद्धेलक्षण्येऽसत्त्वापत्तिः, असद्रेलक्षण्ये वा सन्त्वापत्तिः; तयोः पर 
स्परविरहरूपत्वाभावादित्यज्पदमेवोक्तस्रात्‌ ; इति न मिध्यास्वोपपादन- 
सम्भवः; तस्य साधकत्वाभावात्‌ , इति मिथ्यात्वानुपपत्त्यापादृनं युक्तमेव ॥ 


यदा सतो न साधकत्वम्‌ ; निर्विशेषस्य तदसम्भवात्‌ , तथाऽसतोऽपि 
न साधकता । साधकत्वं तु विशस्य प्रत्यक्षं गत्यन्तराभावात्‌ सदसद्रलक्ष- 
ण्येनेव, तथेव शुक्तिरूप्यादौ दशनात्‌ इति साधकत्वानु पपत्तिरेव मिथ्यात्वे 
तन्त्रमिति विव््यते ॥ 


सदसदेलक्षण्यस्य श्रौतत्वम्‌ । 


सदसद्विलक्षणत्वं जगतः-“नासदासीन्नो सदासीदिति श्रतिसिद्धम्‌ , 
“नेह नानास्ति किक्वन' “विद्रान्नाम-रूपाद्धिमुक्तः'” इत्यादिश्रतिसिद्धं च । 
शक्तिरूप्यादीन मपि हानोपादानादिप्रयोजकस्वम नुपदमेबोपपा दितम्‌ , तेषां 
घटादिवत्‌ संवादिप्रवरत्तिजनकत्वाभावस्तु मायाऽविद्यारूपो पादानमेदप्र- 
युक्तः । अत एव तच्रानिवैचनीयख्यातिः। व्यक्तीकरिष्यते चेदसुपरिष्ात्‌ ॥ 
एतेन - विवादपदम्‌ , सदसद्विलक्षणम्‌, ज्ञ।नवाभ्यत्व(त; यदेवं तदेवम्‌ , 
यथा शुक्तिरूप्यमित्यनुमानमपि पूर्वाक्तश्रव्युपच्र'दणमाच्रम्‌ । अत एवेकवि- 
ज्ञानेन सवैविज्ञानम्‌ , वाचारम्भणश्चतिः, तदनन्यत्वाधिकरणादि चोपपद्यते॥ 


सदसद्धेरश्चण्यस्य दशधा विकद्प्य दूषणम्‌ । 
एतेन- 


““वेलक्तण्यं सतश्चापि सय॑ सद्धेदवादिनः। 
असतश्चापि विश्वस्य तेनानिष्टं कथं भवेत्‌ ।\” 


इति सिद्धसाधनम्‌-परस्तम्‌॥ 


तथाहि--अच्र सदसद्विलक्षणत्वं विकल्प्य सिद्धसाधनादि न्याय- 
सुधोपपादयति। तत्र सिद्धसाधनमथान्तरताया उपलच्तणम्‌। तत्र स- 
द्सच्छब्दो भाव।[भावपरो, विदययम।न।विद्यम।नपरो वा । तत्रादय॒स्य 
सप्तधा विकल्प्य दूषणम्‌, द्वितीयस्य द्वेधा, यथाश्चतार्थमादायेको 
विकल्प इति वस्तुस्थितिः । तच्र सच्छब्दस्य भावपरत्वम्‌ › 
असच्छब्दस्याभावपरत्वमङ्गीकृत्य मावाभावान्यतस्नलक्षस्य यादु 
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साध्यम्‌ , तर्हिं भावेऽभाववेलक्षण्यस्य,. अभावे भाववेलन्त- 
ण्यस्य च स्वीकारात्‌ सिद्धसाधनम्‌, अथोन्तरता वा; स्वयं 
सतोऽपि भावात्मकस्य, अभावास्मकस्य च प्रपञ्चस्य सत्त्वादिति ॥ 


न चेतद्‌ दूषणमच्र संग्रसरति ; अविद्यापरिणामस्य, ब्रह्मविवतंस्य वा 
विश्वस्य सवेस्य न भावरूपत्वम्‌, अभावरूपत्वं वा संभवति । अविद्याया 
इवोपादानभूतायाः, तत्परिणामानामपि तत्सलन्तषणानां भावाभावोभय- 
विलक्षणव्रत।यश्रकारताया एव युक्तत्वात्‌ । तत्र विश्चसत््वप्रतीतिः सद्रप- 
ब्रह्मविवतत्वात्‌ सवस्य तत्तादात्म्यमात्रेण; सत्तासामान्यादिरूपेण वा 
अभावस्यासस्पद्‌ाथेत्वमेव गतिः ॥ 


तत्र भावरूपस्य ब्रह्मणः शान्यस्यासतश्च ठृतोयभ्रकारलाभावान्न तत्रा- 
तिन्यापिः } तथा च न भावाभावान्यतरविखक्षणत्वमत्र सदसद्धिरक्षणम्‌ , 
करिन्तु भावाभावोभयवेखक्षण्यमेवेति नात्र सिद्धसाधनम्‌ , अथांन्तरता वा ॥ 


एतेन--प्रत्येकं भाव।माववेलक्षुण्यमिति द्वितीयकल्पोऽपि- 
व्याख्यातः । अस्य प्रस्येकं विश्चपक्षतापन्ते प्रतिभावं प्रत्यभावं 
च भावान्तराभावान्तरोभयवेलक्षण्यसतत्वादर्थान्तरम्‌ ; भावेऽ- 
भावसमान्यवेखन्तण्यस्य, भावान्तरवेखन्तण्यस्य, अभावे भाव- 
सामान्यवेखक्षृण्यस्याभावान्तरवेलत्तषण्यस्य च सत्त्वाद्‌, उक्त 
कृल्पस्यानङ्गीकारपराहतत्वात्‌ ॥ 


भावत्व(भावत्वानधिकरणत्वमत्र भावाभाववेरक्षुण्यपदाथः; 
तस्य भावत्वानधिकरणस्ाभावस्यानधिकरणत्वरूपस्वेन प्रथमकल्प 
इव तद्न्यतरत्वस्य विवक्षणीयतया भवेऽ भावत्व।(नधिकरणस्वस्य, 
अभावे भावल्वाधिकरणत्वस्य स्वीकारेण तद्वदेव सिद्धसाधनात्‌, 
अथान्तरता च ॥ 


न चात्र भावत्वाभावत्वोभयशून्यत्वरूपतृतीयप्रकारस्य 
प्रत्येकं पक्षतामादाय साधनस्य विवक्षणेन तस्यासिद्धतया सिद्ध- 
साधनाद्यनवतारः; एकेकस्य भावताभावत्व।नधिकरणत्वस्यास्मा- 
कम्पीष्टेः सिद्धसाधनात्‌, भावस्य भावत्वाधिकरणत्वेऽप्यभावत्रा- 
नधिकरणत्वात्‌ , एवमभावत्वस्याभाववव्वेऽपि भावत्वानधि- 


करणत्वेनोभयानधिकरणत्वस्य सर्वत्र स्वीकारात्‌ ॥ 
२६ 
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न ष्च भावत्वानधिकरणत्वाभावत्वानधिकरणत्वस्येव भावाभा- 
वबिखक्षणत्वरूपतात्‌ › तस्य च प्रत्येकमसिद्धया न सिद्धसाधनम्‌ ; 
विश्चस्य सतो भावत्वानधिकरणस्वस्य वाधात्‌, एवमभावस्या- 
प्यभावत्वानधिकरणत्वस्य बाधात्‌ ॥। 


एकत्रोभयानधिकरणत्वस्य वाधात्‌, सतो विश्चस्याभाव- 
त्वानधिकरणलत्वांशमात्रसिद्धयांशतः सिद्धसाधनम्‌ , असिद्धसनि- 
धानेऽपि सिद्धस्य सिद्धत्वानपायेन विरिष्टसाधनासम्भवान्नोभय- 
साधनम्‌ , विशिष्टस्य साध्यांशनिवेशे तु साध्ये व्यथेविरोपणता।। 


प्रत्येकं भावस्वाधिकरणे भावस्वानधिकरणत्वम्‌ , भ्रव्येकमभा- 
वत्वाधिकरणेऽभावत्वाधिकरणताऽपि तु नक्षोदक्षमा; प्रतिभावं 
-भावत्वानां विक्षणव्वेनेकस्मिन्‌ भाव एकभावस्माधिकरणत्वेऽपि 
भावलान्तरानधिकरणत्मादाय, एवमेकत्राभाव एकाभावता- 
धिकरणतवेऽप्यभावत्वान्तरानधिकरणत्वेन सिद्धसाधनावारणात्‌ ; 
भवे भावत्वान्तरानधिकरणतस्याऽभावेऽभवत्वान्तरानधिकरणः- 
त्रस्य च सत्वत्‌ ॥ 


भावत्वाभिमते, अभावत्वाभिमते च सर्वथा भावत्वानधि- 
करणत्वस्य, अभावत्वानधिकरणत्वस्य च विवक्षणमपि न युक्तम्‌, 
येन तत्तद्‌ भावाधिकरणत्नस्य विवक्ञषणेन तस्य चासिद्धतया न 
सिद्धसाधनता $ सत॒ एव॒ भावस्याभावत्वानधिकरणत्वांशस्य 
सिद्धतयांऽशतः सिद्धसाधनस्यावारणात्‌ | एवमसतोऽभावत्वान- 
धिकरणत्वमादाय सिद्धसाधनात्‌ । साध्ये विरोषणान्तरवेयथ्येमूह- 
नीयम्‌ ,एककतरेकेकांरास्य सिद्धस्य सत्त्वात्‌ ॥ 

अभावस्याभावत्वानधिकरणत्वम्‌, एवं भावस्य भावत्वानधि- 
करणत्वं चाभावस्य भावत्वे भावस्याभावतवे पयवस्यति । तत्र 
च भावाभावव्यवस्था विपरीता स्यात्‌ , इत्यं शतो बाधोऽपि । अु- 
मानवलखात्‌ तथा साधनं तु न मिभ्यात्रसिद्धाबुपयुञ्यते--इति ॥ 


भावाभाववेरक्षण्यादेनिदुः्टस्य निरक्तिः । 


न चेदं क्षोदक्षमम्‌; भावत्वानधिकरणत्वाभावत्वानधिकरणत्वाभ्यां तस्य 
तस्य तत्तद्धर्मानधिकरणत्वमात्रस्य विवक्षणात्‌ भावत्वाभावत्वानधिकरणतवा- 
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भ्यां नञ्द्रयं प्रकृतां . ददीक्कुरुत इति न्यायेन तत्र भावत्वाभावत्पर्यन्तं 
व्यापारानङ्गीकारात्‌ । तच्च तत्र न सिद्धम्‌, इति न सिद्धसाधनम्‌, न 
वाऽनुपयुक्तम्‌ ; तत्तद्धमिणि तत्तद्धमांभावस्येव मिभ्यात्वात्‌ , भावस्य 
भावस्वाभावत्वस्येव मिध्याल्वात्‌ › भावस्य भावविखन्तणत्स्य, अभावस्या- 
भावविक्षणस्वस्यव च मिध्यालात्‌ । न चेवं सति भावाभावव्यति- 
करमाच्नम्‌ , येन तस्याुपयोगः स्यात्‌ ॥ | 


एतेन-विद्यमानलाविद्यमानवे अपि- व्याख्याते; स्वसमानाधि- 
करणात्यन्तामावप्रतियोगिख एव पयेवसानात्‌ , तस्य चासिद्धत्वेन सिद्ध- 
साधनानवतारात्‌ 1] 


सत्तवासत्त्वानधिकरणतवं वा सद सद्विलक्षणत्वम्‌ । न चाच्रापि सत्त्वा- 

सनत्त्वव्यतिकरमात्रं स्यात्‌ , येन सदसत्‌ स्यात्‌ , असच्च सत्‌ स्यात्‌| 
= अ, ज्य ०, ०, भ 
न वा सत्वासत्त्वयोरेकंकवेखक्षण्यस्येककत्रासत्त्वेनांरातः सिद्धसाधनम्‌ ; 
सतत्वभावासत्वाभावोभयस्य, सत्तवानधिकरणत्वविशि्टासत्त्वात्यन्ताभा- 
क द्धेदो अयवन्त्वस्य £ थेत्वेनेकसव्वे ४०२] 

वस्य, सद्धेदासद्धेदो भयवत्त्वस्य वा सदसद्विखक्षणत्वपदाथेत्वेनेकसत्वेऽ- 
प्युभयासिद्ध.या सिद्धसाधनाभावात्‌ ; विरिष्टसाधन उभयसाधने वाशतः 
सिद्धसाधनस्यादूषणत्वात्‌।। 


अनुगतसखास्वन्यवस्था । 


यत्तु-सत्तवं नामेकमलुगतं नास्ति, किन्तु प्रतिनियतानि प्रतिवस्तु 
सत्त्वानि भिन्नानि, एवमेव भावत्वमपि, इति भावाभावविखन्तषणत्वपन्ञो- 
क्तानां सर्वेपां कल्पानामत्राुसन्धानम्‌ , तदिदं सन्त्वात्यन्ताभावासततवा- 
त्यन्ताभावोभयरूपस्येव सदसद्धलक्षण्यस्य मिथ्यालरूपत्वस्वीकारात्‌ , 


सन्वस्यावाध्यत्वरूपस्य ब्रह्ममात्रनिष्ठस्येकत्वेन तत्तादात्म्यमात्रस्य भ्रति- 


वस्तु नियतत्वेन सत्त्वमेदासम्भवात्‌ , भरतिवस्तु प्रतिनियतानां सत्त्वा- 
नामर्थक्रियाकास्त्विदीनां भिभ्यात्वविरोधिनामत्र विवक्षणात्‌ , अबाध्य- 
ल्ानधिकरणत्वस्येव सद्रलक्षण्यपदार्थत्वात्‌ , असद्रलक्षण्येऽसत्पदेन कचि- 
दुपाधौ सत्त्वेन प्रतीत्यदत्वस्य सन्ताद्‌तम्यपयेवसितस्य, अबाध्यत्वाभावरू 
पस्य चेव सत्त्वासत्त्वोभयाभावपदा्थखात्‌ , सत्वाभावसमनाधिकरणास- 
त्वाभावपदाथेत्वात्‌ , सद्धेदासद्धेदघटकसदसद्धेदविवक्षोपयोगित्वाद्भा 
सदसद्रेलक्षण्यस्य भ्रतिवाद्यसम्मतस्यात्र साधनाद्‌ न सिद्धसाधनादि ॥ 
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ˆ .अच्र सत्तादार्म्यप्यवसितस्यासच्वाभावस्य विवक्षणमेकसत्तावादेन, 
;सत्तात्रेविध्यवादे तु ज्ञाननिवत्यैत्वादिकमन्यदेव मिथभ्यात्रम्‌ › न तु सदस- 
द्विर्क्षणल्वं मिथ्यात्वमिति वस्तुस्थितिः ॥ 

सत्त्वासतवयोः परस्परविरुद्धत्वाभावादपि सन््वाभावासत्त्वाभावो 
"भयवत्त्वम्‌। न चानिवाँच्यत्वसिद्धेः प्रागयं विप्रतिपेधो निवारयितुं शक्यः; 
अस्येवानिर्वाच्यत्वरूपत्वात्‌ । विप्रतिषेधो दहि लोकम्रसिद्धस्योपन्यासे 
स्यात्‌ , न तु श्रत्यथेस्येवालुवादे ; किमिव वचनं न कुयांदिति न्यायात्‌ , 
प्रत्यक्षाद्यपेक्षयाऽऽगमप्राबल्याच्च । तत्र यद्यपि न श्रोतेऽथं देत्ाकाङक्षा; 
तथापि हेतूपन्यासेन स।धनं विप्रतिपन्नं प्रति श्रस्यथमुपपादयितुम । 

साक्षिणो मिथ्यात्वाभावाप्रमापकत्वम्‌ । 

न च सतो विश्चस्यासद्रेखक्षण्यं स्वयं सदेव सा्षिप्रमितम्‌ › इति 
सक्षिणा भिथ्याताभावस्य बोधनात्‌ तेन वाधितं प्रपक्वमिथ्याला- 
लुमानम्‌ ; साक्षिणो विदययमानमात्रभासकतेन मिथ्याखस्य, असतो वा 
प्रतियोगिनो भाविनो म्रदीतुमशक्यतवेन मिथ्यालामावस्य, असद्रलक्षण्यस्य 
वा ब्रहीतुमशक्यत्वात्‌ ॥ 

न हि विना प्रतियोगिग्रहणमभावप्रव्यक्षं कुत्रापि; विद्यमानाथ्राहि- 
त्वात्‌ साक्षिणः, व्यावहारिकसन््वस्येव प्रतीतिदशायां घटादौ, वेदे वा 
सत्त्वात्‌ । सबं बस्तु ज्ञाततया, अज्ञाततया वा यद्यपि साल्तिभास्यम्‌ , 
तु तत्‌ स्वरूपेण, किन्तु चेतन्येऽध्यस्तरूपेण; अन्यथा प्रमाणव्यापारवेय- 
र्यात्‌ , सवेद्‌। सवेभानापत्ते्ध ॥ 
` सालषिज्ञानं त॒ प्रमाऽप्रमासाधारणं न प्रमेव | अत एव शाक्तिरूप्या- 
हीनां साक्तिभास्यानां नाभानापादकमज्ञानम्‌, उत्पद्यमानानामेन सतां 
यावसतीति मानात्‌। घटादीनां तु न तथा; अज्ञातानामपि तेषां तेनेव 
पेण स्वरूपतः सत्त्वात्‌, इति सक्षि भास्यं न प्रमितमिति नियसः ॥ 

संदसत्पदाभ्या ब्रह्म-रशश्ङ्धा द विवक्षाया तु सद्धस।धन स्यात्‌ , 
इत्यब।ध्यविलक्षणत्व-तुच्छविलन्ञषणत्बोभयवत्त्वमेव बिवच्यते, इति सदस- 
द्िनलवं भिथ्यात्वमपि न दुष्टम्‌ ॥ 

एतेन-- 

““यद्यच्येताऽपि सर्वैस्मादिति सद्धेदसंस्थितिः ॥। 
इति--परस्तम्‌; सदनेकत्वानङ्गीकारात्‌, अबाध्यभिन्नतस्येव 
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विवक्षणात्‌ , सत्ता्यनाश्रयतस्याविवक्षणाञ्च, इति ब्रह्मवत्‌ सद्रपत्रमादा- 
यार्थान्तरमपि नावसरति । अधिकं तु वक्तव्यमत्र पूवेमेवोक्तम्‌ । 


तदेवं विवादपदम्‌ , सदसद्धिखक्षणम्‌ , ज्ानवाध्यत्वात्‌ , शुक्तिरजतव्‌- 
दित्यनुमाने साध्यदुर्बचत्वं परिटतम्‌ । अतोऽवसरप्राप्तं हेतुसमथनम्‌ ॥ 


तत्र ज्ञाननिवव्यैत्वं दद्यतहेतुना साधितं हेतुतया विवक्ष्यते । न च 
तस्यासिद्धिः, अप्रसिद्धिर्वा । एवमेव प्रतिपन्नोपाधौ चेकालिकनिषेधप्रति- 
योगिखमपि; श्रव्यर्थोँपन्र हणाथेलादमानस्ये्यद्रेतिनः ॥ 


अत्रेदमनुव्याख्यानम्‌- 
प्रपञ्चवाध्यात्वानुमाने ज्ञानवाध्यत्वदेत निरसनम्‌ । 


“ज्ञानवाध्यत्वमपि तु न सिद्ध भ्रतिवादिनः। 
विज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानं दयेव हि तन्मतम्‌ ॥ 
असद्धिखक्षणज्ञस्य ज्ञातव्यं द्यसदेव दहि । 
तस्मादससरतीतिश्च कथं तेन निवायेते ॥ 
अन्यथालमसत्तस्माद्‌ रान्तावेव प्रतीयते । 
सन्त्वस्यासत एवं दहि स्वीकाय॑व प्रतीतता 1 


इति । अयं भावः-अद्रेतिनां भिभ्याखप्रकाराः सर्वेऽपि ददयत्वहे 
तुका एव । तत्र यथा सदसद्धिखक्षणत्वं न ददयत्वहेतुना सिद्धयति 
तस्य दर्वेच्वात्‌ , एवं ज्ञाननिवस्येत्वम्‌, प्रतिपन्नोपाधो चेका- 
च्किनिपेधप्रतियोगिखमन्यद्रा न सिद्धम्‌; अन्यथा दश्यता- 
दिव्येवात्रापि कुतो न हेतृकतम्‌ ॥ 


प्रपन्नस्य ज्ानवाध्यत्वाभावाद्‌ देत्वसिद्धिः 


न च ज्ञाननिवर्स्यत्वमन्यद्रा वाद्यभिमतं प्रतिवादिनां द्वेतिनां 
सिद्धम्‌ । अज्ञानस्य स्वकार्येण वतेमानेन प्रविीनेन वा खह 
ज्ञानेन वाध एव हि ज्ञाननिवत्यंस्वं पराभिमतम्‌ । न चायं प्रप्ते 
द्रेतिनां सम्मतः, किन्तु युदूगरभ्रहारादिना घटस्येवेश्वरज्ञाने 
च्छा-प्रयलव्यापारेनांश एव । न च स हेतुभवति; पक्षेकदेशेऽ- 
विद्याया भ्रकृतिशब्दवाच्यायामीश्चररक्स्यामसिद्धेः ॥ 


वस्तुतस्तु--ज्ञाननाश्यत्वं सट्यस्याप्यस्ति । नच विपत्ते 
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बाधकस्तकेः कोऽपि; “नह्‌ नानास्ति किंच्चने”ति श्र्यर्थमुपपादयिः 
तं भ्रवत्तस्यास्यादुमानस्य श्रुत्यथेनिणेयात्‌ पूर श्रत्यलुसार्यैर्थविरो 
षपरत्वमादाय प्रवर्तिस्तु न युज्यते 


अयमेव न्यायः “तरति शोकमात्मविदि“त्यादिवक्यार्थेऽपि, 
इति मिथ्यात्वस्य श्रुत्यथांजुयायित्वं न तन्निणेयात्‌ पूवे वक्तुं 
शक्यम्‌ । अतः “तरति शोकमात्मविदि"त्यादि वाक्यसिद्धं न 
बाभ्यत्म्‌ ॥ 


अज्ञानस्य सह कायण वतेमानेन, प्रविरीनेन वा ज्ञानेन 
निन्रत्तिवांधः । न च प्रतिवादिनां दवेतिनां सम्मतं वाधस्वरूपमा- 
दाय बाध्यत्वं वक्तं शक्यते; अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग 
ज्ञानमात्रस्य बाध्यत्वस्य द्वेतिसंमतत्वात्‌ । तस्य च सर्वदा यथाव- 
देव सम्यगेव ज्ञातस्य नोक्तविधं वाभ्यत्वम्‌ । यथा सत्य आत्मा 
देहाद्यात्मना ज्ञातो वेदान्तजन्यसम्यग्‌ विज्ञानविषयः, देहादि 
बाध्यस्वरूपं चेति ॥ 


अत्र “श्रोतव्यो मन्तव्यः” इति श्रतिर्हि वेदान्तार्थस्य श्रवणका- 
लेऽबगतस्योपपादनाथं मननं विधत्ते, तदनुक्रुलय॒क्तिरपि तदु- 
पब्रुहणाथं कतेव्येति ॥ 


न ह्यनमानाधीनमेव श्रतिप्रामाण्यं भवति, इत्यपोरुपेयस्य 
वेदस्य स्वतः प्रामाण्याद्‌ नाचुमानापेक्षं वेदप्रामाण्यं नेयायिका 
इव वेदान्तिनोऽपि केऽपि मन्यन्ते । तदुक्तम्‌-““तत्‌ प्रमाणं वाद्‌- 
रायणस्यानपेक्तत्वात्‌ः इति ॥ 


श्रतिश्च-“तरति शोकमात्मवित्‌“ इति ज्ञाननिवत्यत्वं साक्षाद्‌- 
ज्ञानस्य “तरत्यविद्यां विततामि^व्याद्य इव प्रतिपाद्यति। तचाज्ञा- 
नस्य, अविद्यापदवाच्यस्य, मायापरपयायस्य वा ज्ञानेन निव्रत्ति 
बिना नोपपद्यते ॥ 


सति चेवं श्रत्यथंस्यावगतस्य विप्रतिपन्नस्यालुकरूखोपपत्तिर्छोक- 
सिद्धदृष्टान्तेन सम्भवति वा, न वेति विरयेऽनुमानेन तदुपपाद्‌- 
नाथां भ्रवृत्तिः। तत्र च छोकसिद्धमाबाख्गोपाखाज्चभवगोचरं च 
शक्तिरूप्यं दृष्टान्तं दृष्टवा तदनुसारेणादुमानं भ्रवत्येते ॥ 
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अन्ञानेन सह कार्यस्य ज्ञाननिव््यस्वेन मिथ्यात्वं श्रौतम्‌ | 


तत्र॒ तत्तदशेनस्य तत्तत्सिद्धान्तमात्रसिद्ध सत्ल्यात्यसत्ख्यात्मख्या- 
त्यादीनां मध्ये का वा ख्यातिरवलखम्बनीयेति विप्रतिपत्तौ ज्ञानेनाज्ञान- 
निव्त्तिद्वारा गुक्तिरूप्यादिवाधो यथा व्यवस्थापयितुं द्यते, तथेव 
भ्रान्तिव्यवस्थामङ्गीकृत्य श्रत्यथों बणेनीयः, यथाश्चतश्रत्यथेनिणंया्थ- 
त्वाद्नुमानस्य, न तु यथाश्रुतं श्रत्यथेमन्यथयितुमनुमानम्‌ , श्रुत्युपकार 
कस्यानुमानस्य श्रत्तिवाधनाक्षमत्वात्‌ 1 ~ 4 


अस्तु वा दाशेनिकानां विप्रतिपत्ति भमविषये, आबार्गोपसिद्धान- 
भवानुसारिणी, श्रस्युपष्टव्धा चानिवेचनीयख्यातिः, अन्यथा स्वस्वस्वतन्न- 
सिद्धान्तानुसारेण श्रत्यथेनिणेयो दुःस्थ एव स्यात्‌। “भूयश्चान्ते विश्च- 
मायानिचुत्तिः इति मायाया अपि निव्त्ति साधयति, इति शुक्तिरजता- 
दिस्थले रजतस्येव तदुपादानाज्ञानस्यापि नादात्‌ शुक्तिरजतदृष्टन्ता- 
नुसारि वाध्यत्वानुमानम्‌ ॥ 


ज्ञानन।इयत्वं तु नात्र यक्किच्िञ्ज्ञाननारयत्वरूपम्‌ , किन्तु-“सदेवे"-. 
त्यादिवाक्यसिद्धसर्वोंपादानात्मज्ञाननाश्यत्वम्‌ । स्वोपादानज्ञाननाश्यत्वं तु 
कायेस्य।पि परिणाभिविधयाऽज्ञाननारद्धारापि शुक्तिरूप्यादावेव, इति 
स्वतन्त्रसिद्धन्तरषछ्या प्रकरत्यनाशादिकं सवं श्रव्युपजीव्यतुमानद्वारा 
भ्रतिव्याहतमेव । परिणामिकारणं नयति । बह्म न परिणामिकार- 


णमिति भास्करमतं द्वेतिभिरपि निरस्यते, एवमाहतमतपरीक्तायामा- 
त्मशरीरपरिमाणता ॥ 


“यद्भर्वन्यथा भावि तदनित्यमिति गीयते 


इत्यनुव्याख्याने परिणामिनोऽनित्यत्वं स्वीकृतम्‌ । न चेतत्‌ प्रकृतेः 
परिणामिन्या नित्यत्व उपपद्यते । अतोऽज्ञानस्य ज्ञानेन नं नाश इत्यपि 
न युक्तम्‌ ; अन्यथाऽसत्ख्यातेः › सत्ख्यातेवांऽप्यसिद्धत्वात्‌ , चावांकादीनां 
श्रतिश्रामाण्यस्याप्यसिद्धत्वात्‌ श्रव्यथनिणेयो दुःस्थ एव स्यात्‌; इति 
्रत्यथंस्य प्रतीतस्य विप्रतिपन्नस्योपपादना्थमेवानुमानायपेच्लणात्‌ ; 
अनुमानेन भतीतश्चत्यर्थान्यथानयनं न निराङ्म्बम्‌, न बाऽप्रामाणिक्म्‌। 
अतो ज्ञानवाध्यत्वं सर्व॑स्य श्रतं यथोपपद्यते, तथा शक्तिरूप्यदृ्टान्ता- 
जुसरेणानिवेचनीयख्यात्येव श्रत्यथां वणेनीयः॥। द 


7 
त 
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तत्रात्मज्ञानं॑देहास्मज्ञाने वाधः, शक्तिज्ञानं रजतज्ञाने वाथ इति 
दवेतिनो मन्यन्ते । तत्र बाध्यत्वं कस्य ? यसपूर्वमन्यासमना ज्ञातम्‌ , तदेव 
घाभ्यमिति स्वीकतंज्यम्‌ ; न सात्मेव वाधरूपज्ञानविपयो वाध्योऽपि। 
यद्‌ बाधज्ञाने विशेष्यतया विषयः, तदेव बाध्यम्‌ , न तु बाधकन्ञानविषयः 
श्््यादिरपि ॥ 


, एवं वाधज्ञानेनाज्ञाननिचत्तिरेव सर्वत्र फटमित्यपि स्वीकर्तव्यम्‌ + 
इति स्वविषयकाज्ञाननिवतेकस्ज्ञानस्य वाधज्ञानत्वादज्ञाननिवरत्ति विना 
कथं बाधज्ञानं नाम ९ अज्ञाननिव्र्तिमात्रेण विषयस्यापि निघ्र- 
त्तिस्तु शुक्तिरूप्यदिस्थले दृश्यते, इत्यन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानस्य 
बाधत्वेऽप्यज्ञान-तत्प्रयुक्तयोर्निवरन्निरङ्गीकतंव्या । न चात्र सदसद्िखक्तषण- 
त्वाद्‌विव व्याघाताशङ्काऽपि ॥ | 

अयमेव न्यायः-“नेह नानास्ति किच्चने"ति श्तिप्रतिपन्नोपाधि- 
निष्ठात्यन्तामावप्रतियोगिववेऽपि । नेदं रजतम्‌' (नात्र रजतमि'ति चालुभ- 
नोऽपीदंकाराभियुखप्रवरत्त्यनन्तरः रजतस्वेन ज्ञातायाः शक्तेः शक्तित्वेनाऽ- 
म्यथा ज्ञानं वाधरूपं रजतस्य सात्ताद्‌ निषेध्यत्वम्‌ ;, शुक्त तदभवं . 
च गमयति । निषेधस्तु प्रसक्तस्येव, न(प्रसक्तस्य, इति कथमसतः शुक्तावप्र- 
सक्तस्यानिषेद्ध.यस्य च निषेध्यत्वमपि 


देतिनामसत्ल्यातिनिरासः, 
अनिवंचनीयसख्यातिसमर्थनं च |` 


न च सदि वासदपि बाध्यं नाम । अपरोक्षतया प्रतीतिरपि नासतोऽन्यव 
छत्रापि। न हि शशशृङ्गं कुत्रापि प्रत्यक्षम्‌ । सत्त्वेन प्रतीतिरपि तस्य 
बाधिता । द्ेतिनस्तु सर्वप्रमाणविरुद्धम्‌, लोकालुभवविसद्धं चासतोऽऽप्य- 
परोक्षत्वम्‌ › सद्रूपेण प्रतीयमानत्व चोरीछरत्यासत्ख्यातिमाद्वियन्ते- सट- 
दस्य प्रधानस्यासदन्तरस्याप्रसिद्धसवेऽपि, असन्त्वाविदोषेऽपि रजतस्य 
वासतो भानं निमूलं स्वीढृत्य श्रव्यं चान्यथयन्ति । नेवमद्रेतिनः, इति ज्ञान- 
बाध्यत्वेन सदसद्धिख्क्षणत्वाचमानं निदंष्टम्‌ । तत्रान्यथा ज्ञातस्यान्यथा- 
सम्यग्‌ ज्ञानं बाध इति वादो यदि ब्रह्मान्यथाज्ञानातिरिक्तमूलाविद्याऽस्ती- 
कारेण, तर्द महदादिरूपेण परिणममानभावरूपाविद्यायां प्रमाणा- 
भावापच््य द्वेतिनां सत्काय॑वादायोगः । तत्राविदया, प्रकृतिरिति चानर्थान्त- 
रम्‌ । तस्या विक्तेपशकितिरिवाऽऽवरणशक्तिरपि वर्तत इति स्वद्वेतवाद्‌ इति 
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त्वन्यदेतत्‌। तत्र यदि व्यवहारान्यथादुपपन्त्या भिभ्याज्ञानातिरिक्ताविया- 
द्गीकारः; तर्हि प्रकृतेऽपि समानम्‌ ; अच्रापि हदानादिग्यवहारोपपादनात्‌। 
यदि भ्रमे तदुपादानत्वे सत्यरजतभानापत्तिः तर्हि तत्रासत्यरजतोपादानं 
तूलाविया, पल्ख्वाविद्या वा व्यवहारकाल एव बाध्या स्वीकतेग्या ॥ 


अविद्याश्रय-विषयन्यवस्था | 


विना विषयं बृत्तिरूपं ज्ञानमिति योगाचारः, देशान्तरस्थरजतस्य 
॥ [4 तच्रेवापूर्वरजतपरिणाम [९ [4 
भानं खन्यथाख्यातिः; तत्रेवापूवैरजतपरिणामः तूलाविद्याया इत्यनि- 
वैचनीयख्यातिः; यत एव सविपयज्ञाननिवांदः ॥ 


अविद्या चेयं जीवाश्रयेवेति भामतीभ्रस्थानम्‌। तथापि तत्तज्ीवमात्रा- 
लुभवस्तु जागरादावपि जगतस्तद्धिषयस्येकस्येव ब्रह्मणोऽधिष्ठानत्वात्‌ 
इति, न तत्तन्मात्राचुभाग्यत्वापन्तिः स्वाप्नानामिव । “असदेव रजतम- 
मात्‌” इति तु छोक्रिकपरमाथेत्वाभावः, अवाध्यत्वाभाववादो वा । 
अधिष्टानज्ञानम।त्रनारयत्वं त॒ सोपादानस्य कायस्य नानिवेचनीयत्वम- 
न्तरा । सन्निति प्रतीतिः सत्तासामान्यपरो मिभ्याभूतस्यपि वियदादेः ॥ 


सत्पदार्थनिष्कर्षः | 


यत्त-जगत्‌ न ब्रह्मवत्‌ सद्रपम्‌, असदा ; अभावसाधारण्येन कायं 
सामान्यस्थ सन्निव्यनुगतेकरूपग्रतीतिस्तु सद्रपोपादानव्रह्यतादात्म्येन । तत्त 
सत्तासामान्यादीनामपि सत्त्वानाम्‌ , इति जगतः सदसद्वेखक्चण्यमवा धम्‌ ॥ 


देतसिद्धान्ते तु क्वचित्‌ सत्‌ क्वचित्‌ प्रतिपन्नोपाधौ तेकालिकनिषेधा- 
प्रतियोगि, ` कचि मूतभित्यननुगतः सत्पदाथैः । परन्तु तन्मते शश-. 
श्ङ्गादीनामपि सस्रतीतिविषयत्वम्‌ । तच्चोक्तत्रिविधसत्पदार्थेष्वन्यतमा- 
भावादपरः सत्पदाथः इति वक्तव्यम्‌ ॥ 


अद्धेतमते तु मुख्यः सत्पदारथो बद्यैवेकमधिष्ठानम्‌ , तत्तादास्म्येन तु 
तुच्छव्यतिरिक्तानां सर्वेषां सदिति प्रतीतिमात्रम्‌ , न तु सत्पदाथेताऽपि 
इति सतपदाथस्य ससप्रतीतिविषयतानिवांहकस्य कस्यापि तद्भिमतस्या- 
प्यभावेनाप्यसत्ख्यात्यनुपपन्तिः ॥ 
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मिथ्यात्वानुमाने छकितरूप्यदृ्टान्तोऽनिर्वचनीयख्याताचेव । 


अत एव शुक्तिरूप्यादिदृष्टान्तसिद्धिरपि । च्टन्तो हि लोकसिद्ध 
 भ्रतीतिमादायेव, न तु स्वतन्त्रसिद्धान्ताजुसारेण। शक्तिरूप्यदष्टान्तस्तु 
सद्रजतम्‌ इत्यनुभवारूढोऽनिवेचनीयवादेन, अन्यथाख्यातिवादेन, 
सत्ख्यातिमतेन, अख्यातिवादेन वा, नासत्ख्यातिवादेनोपपद्यते ; अन्यथा 
अख्यात्यन्यथाख्याति-सत्ख्यातिवादा असत्ख्यातिवादिनामपि नाभिमताः; 
इति परिशेषादनिवेचनीयख्यातिरेव तच्र गतिः ॥ 


प्रतिपन्नोपाधौ निषेधसमिथ्यास्वोपपत्तिः। 


एतेन- प्रतिपन्नोपाधौ चेकालिकनिपेधप्रतियोगित्वमपि--व्याख्या- 

तम्‌। ` तच्चेदमसत्साधारणम्‌ , असन्त्वं वा ; स्वाधिष्ठानरूपस्वोपाधिषदा- 

-थेस्य तत्राप्रसिद्धत्वात्‌ , विशिष्टस्य तस्यासत्त्वाभावरूपत्वाभावात्‌ , तत्सा- 

धारण्याभावाच्च } अत एव शुक्तिरूप्यादीनां शुक्तावभावेन वाध्यत्वप्रसिद्धिः ॥ 
बाध्यत्वसिथ्यात्वससर्थनम्‌ | 


बाध्यत्वं हि नेदं रजतमिति शक्तौ स्वरूपतो रजताभावः। सच 
शक्तिरियमिति विरोधिभावान्तरमाघ्रज्ञानफटरूपः, न तु स प्रथमतो भि- 
न्नः । अयं तु शाब्दबाधस्यापि ब्रह्मसाच्तात्कारस्य बिरोधिभावान्तरज्ञान- 
त्वात्‌ साधारणः; बरह्मसान्ञाकारस्येवाज्ञान-तसरयुक्ताभावरूपत्वात्‌ , तत्त्वोप 
, छक्तितब्रह्मरूपत्वाद्रा । तदुक्तम्‌ - 
| “निध्र्तिरात्मा मोहस्य ज्ञातत्वेनेपरक्लितः” 


. इति ॥ 


असत्ख्यातिनिरासः। 


असतो रजतस्य सत्त्वादिनावगतस्यासत्त्वादिविज्ञानं बाध इति 
बाधल्क्षणं त॒ संबद्यथेक्रियाकारिभ्रान्तिविषयसदक्षप्रधानत्मतानिरा- 
सस्येव बाधरूपत्वाद्‌ असद्रजतसदरप्रधानासद्रजतान्तराप्रसिद्धा भ्रधा- 
नासदात्मतानिरासस्यासम्भवेन वाधज्ञानेनासत्त्वात्मतयाभानेन न 
सम्भवति ॥ 

सद्रजतस्य तु न चरमे भासमानरजतसादरयम्‌ , तस्प्राधान्यं वा; 
“असदेवेदं रजतमभादि ति प्रतीतेः स्वरूपतो निषेधेन, पारमार्थिक 


7 
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स्वाकारेण निपेधेनेबोपपत्तिः, इत्यन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानत्व- 
मिति बवाधलन्तणं वटादीनामपि वस्तुगत्या वाध्यत्वेन तद्र्‌।ध्यतानु- 
भवस्य ` प्रमास्वापाद्कतया घटादिव्यावहारिकिप्रमाणस्य सवत्र ओन्ति- 
त्वमेवापादयेत्‌ } न च घटादीनां वाध्यव्वेनाचुभवो नास्ति । शाक्तिरूप्य- 
ज्ञानवतामप्याप्रवाक्येन तदसत्त्वोपदेशोऽपि तदसत्त्वाज्ञाने किं शुक्ति- 
रजतं सदेव ? 


तत्र यदि तस्य वाधयोग्यत्वाद्‌ ्रमतम्‌ , तदि प्रकृतेऽपि समानम्‌ । 
न द्येकस्यापि घटादिज्ञानं श्रम इत न ज्ञातम्‌ ; अन्यथा जात्यन्धानां विष- 
रीत रूपविदोपन्नानस्यापि प्रमाखापातः | यदि चश्चुष्मतमेव वाक्यम्‌ , 
अनुभवो वा तत्र प्रमाणम्‌ , तहि भ्ररछरतेऽपि तत्त्वज्ञानिनः, स्थितग्रज्ञाः 
जीवन्मुक्ता वा प्रच्छयन्ताम्‌ , तेषामेव द्यचभवस्तच्र प्रमाणम्‌ ॥ 


अत एव गीतं भगवता- 


““तद्टिद्धि प्रणिपातेन परिप्रश्नेन सेवया । 
उपदेक्ष्यन्ति ते ज्ञानं ज्ञानिनस्तत्त्वद्रिनः“ ॥ 


इति ॥ 
देतवादे वाधक्ताननिष्कर्षायो गः । 


तत्रान्यथा ज्ञातस्यान्यथा ज्ञानमेव वाध इद्युक्टयापीष्टसिद्ध.या 
किं सम्यगिति विरोपणेन ? न च धार।वादहिकथ्रमे रजतत्वेनावगतस्य 
शक्तिशकटस्य पुनर्नागवङ्गस्थादिना ज्ञानस्य बाधत्ववारणाथं तद्धिरोषणम्‌ ; 
सवत्र भ्रमेऽसत एव भानमित्यसत्ल्यातौ को वा विशेषो रजतस्य, नागवङ्ग- 
स्य वा, निविशेषेऽसति रूप्य-नागवङ्गादिभेदस्यासम्भवात्‌ ॥ 


तत्राप्यसदेव सत्त्वेनेव प्रतीयते, न त्वसत्तवेन, इति न तत्रान्यथा- 
्ञातस्यान्यथा ज्ञानम्‌ , येन तदपि बाधज्ञानं स्यात्‌ ? 


क्रंव्व तत्तद्‌ ्रमकारणमन्यथा ज्ञानम्‌ , अज्ञानं वा किंमेकम्‌, उतनि- 
कानि ॥ आदय एकेन बाधज्ञानेन स्वैभ्रमनिध्रत्तौ क्रियासमभिव्याहारो 
श्रामाणां नोपपद्येत । अनेकत्वे तु तत्तदज्ञानानिवृत्तौ कथमेकत्र न॒श्रमा- 
न्तरो्पादः ? अन्यथा ज्ञानम्‌ , अज्ञानं च यदि यावद्भाधमुवतेते, तर्द 


तत्र कथं न तस्येव भमान्तरोत्पादः ९ कथं च बाधन्ञानान्तरेण भ्रमान्तरस्य 


२१२ न्यायसुधापरीक्चा 


निव्रन्तिः ? इत्यन्यथा ज्ञातस्य रजतस्यान्यथा ज्ञानं नन्यत्र । शक्तिशकलस्य 
खलु तचाज्ञानम्‌। सत्त्वेन ज्ञातस्य रजतस्यासत्तवेन ज्ञानं कथं 
शक्तिरियमिति ज्ञानम्‌ ९ न हि सत्त्वेन ज्ञातस्य रजतस्यासत््वेन ज्ञानं 
शाक्तिरियमिति ज्ञानम्‌ । तच्र रजतस्य तदसत्त्वस्य वा कस्याप्यभानात्‌ ॥ 


यदि “असंद्रजतमभात्‌ः इति ज्ञानमेव वाधज्ञानम्‌ , तर्द सत्त्वेन 
ज्ञातस्य रजतस्य वङ्गत्वेन ज्ञानं कथं नान्यथा ज्ञातस्यान्यथा ज्ञानम्‌। न दहि 
असदेव रजतं सत्त्वेन तत्र प्रतीयते, इति व्यं सम्यक्पदमच्र । सति 
चेवमेकस्यैव सुवर्णस्य कटक-कुण्डट.ग्रेवेयकादिरूपेणान्यथा ज्ञातस्यान्यथा 
ज्ञानं कथं न वाधज्ञानं स्यात्‌ , इति वाधर्क्षणं द्वेतवायभिमतं न क्षोद्‌- 
क्षमम्‌ › इति विनापि द्ितीयान्यथापदमन्यथा ज्ञातस्य सम्यग्‌ ज्ञानं कथं न 
बाधः ? आस्तामियं प्रासङ्िकदट्प्रयोजनकथा ॥ 


एकेनन्यथा ज्ञातस्य पुरुषान्तरस्यान्यथा सम्यग्‌ चिज्ञानमपि कथं न 
बाधः । न हि पुरुषान्तरश्रमस्य पुरूषान्तरसम्यगृज्ञानं वाधो नाम; अन्यथा 
यस्य कस्यचित्‌ सम्यगाज्ञानेन सवेश्रमनिनब्तत्या न कोऽपि भर।न्तो जग- 
तीतले स्यात्‌ , किं बहुना ? ईश्वरस्य सम्यगृज्ञानमेव स्वेदा वतते, इति 
सवं एवेश्वरतुल्याः स्युः। निरधिष्ठानं निरुपादानं च कथं भ्रमः, 
बाधज्ञानं वेति व्यवस्थाऽसत्ल्य।तौ सुवचा ? 


न च सवत्र सम्यगृज्ञानेन बाधो नाम; ज्ञानस्य क्षणिकत्वेन स्वत एव 
नाशात्‌, उत्तरज्ञानविनाश्ये बाधितत्वव्यवहाराभावाच्च । नाप्यर्थस्य 
शुक्तिशकरदेः तादवस्थ्यात्‌ , रजत देनित्यमसत्वाच्च , इति यदि पूर्वज्ञान- 
्रसञ्जितस्यान्यथाकारस्य वाधः, तर्द पूर्वोक्तदिशा पूवेज्ञानभ्रसक्जित- 
सुवणेक्टकाकारस्य छण्डखाकारसम्यगज्ञानेन बाधनात्‌ कटकाकारज्ञानमपि 
श्रम आपद्येत ॥ 


अन्यथाज्ञानप्रसञ्जितस्यान्यथा ज्ञानं बाध इति त्वसतो निराकारत्वात्‌ 
न विकल्पसहः । विपरीतख्यातो ह्येकस्य सतोऽन्यसदाकारप्रतीत्या बाधः, 
न॒ त्सदाकारप्रतीत्या, इति नामान्तरेणाभिनवान्यथाख्यात्यादिनाम्ना 
ज्यवहारोऽश्चतो रजतस्य भाने, परं तु स न विचारसहः ॥ 


असत एव रजतस्य श्रमे भाने कुतः शक्तावेव रजतस्य रमः ? न वङ्गा- 
रादौ ? किच्च तस्यापूेस्योपादानम्‌ , अधिष्ठानं वा ? नच शुक्तेरसद्रजतेन, 
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असतो रजतस्य सत्यरजतेन वा समसि सादृश्यम्‌, असदन्तरं प्रधान्याद्राऽत 
प्रसिद्धम्‌ , असन्त्वाविशेषात्‌, असति विशेपाभावाच । कथं वा शशश्धङ्गा- 


 दिरूपेण न अमः ? 


किच्चान्यथा सम्यगृज्ञानवाध्यान्यथाज्ञानविषयत्व॑ यदि वाध्यतम्‌ , 
तर्हि केन कस्य वाधः--किं ज्ञानस्य, उता्थेस्य ? आये ज्ञानस्य क्षणिकत्वेन 
सख्यं नाशात्‌ न ज्ञानान्तरनाश्यत्वम्‌ , पूवेज्ञानेनोत्तरज्ञाननादोऽपि 
वाधत्वव्यवहारमप्रसङ्गश्च । अर्थस्तु शुक्त्कादिः तदवस्थ एव । असत्त॒ न 
वाध्यम्‌ ॥ 


निबस्ये-निव्तकभावो हि परस्परविसद्धविषयकसेनेव-यथाऽद्रेत- 
सिद्धान्त-समानविषयकन्ञानाज्ञानयोः परस्परविरुद्धयोः ॥ 

अन्यथाज्ञानस्यान्यथा ज्ञानान्तरेण विरोधः कुतः १ यदि सम्यगृज्ञा- 
ज्ञानख-तद्‌ भावाभ्याम्‌ , तर्हि विविच्यताम्‌- कुतः कस्य सम्यगृज्ञानत्वम्‌ , 
असम्यगज्ञानत्वं वा निर्धायेते १ यदि विसंब।दिभ्रवरत्तिजनकत्वेनासम्यक्त्वम्‌ , 
तहिं किं वा छत्यं सम्यगृज्ञानस्य ? यदि तदन्यथानुपपत्तितो वाधज्ञानम्‌ , 
तेन च पूवैज्ञानस्य दोपजन्यत्वेनप्रामाण्यम्‌ , तदहि दोषजन्यत्वज्ञानेना- 
सम्यक्त्वे निर्णति तदितरस्यान्यथाज्ञानस्य बाधत्वनिणेयः, इति बाधत्व- 
निणेयः पूवेस्थान्यथाज्ञानतनिणेयाधीनः, तन्निणेयाधीनश्चोत्तरस्य वाधत्व- 
निणेयः, इति तदा तदा भ्रव्यक्षागमोद्धारदिविचार आपादययमानस्यान्योन्या- 
श्रयदूषणस्य कः परिहारः ? 


यद्यत्तरस्य स्वतः प्रामाण्यान्न दोषः, तरिं पू्ैस्य वा कथं न प्रामाण्यम्‌ ? 
यदि पूर्वोक्तरीस्या दोपजन्यत्वनिणेयेन पूरवैस्य वाध्यत्वम्‌ , तिं दत्त एव 
मागः स्वयं प्रव्यक्षुस्यागमेन बाधाय । सत्यप्येवं सुबणेस्य कटक-कुण्डडा 
द्याकारेणान्यथा सम्यगृज्ञानेन कथं न बाधः ? यद्युभयोरपि संबादिजनकत्वेन 
स्वतः प्रामाण्यम्‌ , तहि प्रथमाकारज्ञानमप्यन्यथा सम्यगृज्ञानम्‌ › एवयुत्तरा- 
न्यथाज्ञानमपि, इद्युभयोरपि परस्परं न कथं बाधज्ञानत्वम्‌ ? अन्यथा ज्ञात- 
स्यन्यथासम्यगाज्ञानत्वाविशेषात्‌ । अतो बाधिताथेविषयकज्ञानं अमः, 
अबाधिताथेविषयकं ज्ञानं प्रमेति स्वीकतंग्यम्‌ ॥ | 


तत्रास्य, ज्ञानस्य चोभयोरपि युगपद्‌ बाघे प्रातिभासिकम्‌, अन्यथा 
तु भ्रमा । साऽपि सवैत्र यावद्भाधमेव, सति तु बाघे स्त्र रमः । अस्ति 
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चचान्यथा ज्ञतस्य . शक्त्शक्टस्य;, रजतस्य वा शुत्तारयासत्यन्यथा सस्यम्‌ 
ज्ञानमपि । “सन्‌ घटः इत्यत्राज्ञातानन्दासससखण्डव्रह्मणोऽखण्डात्मनाऽ- 


साक्षात्कारो बाधः । घटादिज्ञानस्यापि ज्ञाताज्ञाताधिष्टनविपरयतलाद्‌ वाधः; 
इति विरोधिव्वेन प्रसिद्धयोन्ञानाज्नञानयो्वाध्य-वाधकभावः, इत्यनिवंचनीय- 
ख्य(तिरेव युक्त ॥ 


सदस्तद्ि्क्चगत्जादिनाऽनिवंचनीयत्वनिरकिंतः । 


न चानिवेचनीयत्वं दुवेचम्‌ ; तद्धि सदसद्विलक्षणत्यम्‌ } न च तद्‌ दुव 
चम्‌ ; तत्र निरुक्तिविरहः, निश्क्तिनिमित्तविरदो वा नानिवेचनीयत्यमद्रति- 
नोऽपि मन्यन्ते 1 अधिकं तु न्यायचन्द्रिकायाम्‌ ॥ 


अयं भावः-सदसद्धिखक्रणलसवं भिथ्यात्वम्‌ , यथा युक्तिरूप्ये } तथादि- 
शुक्तिरूप्यं न सत्‌ ; वाध्यतात्‌ , नाप्यसत्‌ ; सत्वेनापरोक्षतया प्रतीयमान- 
त्वात्‌ । तद्धि. सदधिष्टानक्रत्वेन, सत्तादस्म्येन वा ¦ न च शशश्रज्गादौ सद्‌- 
धिष्ठानकत्वम्‌ , अथेक्रियाकार्तवं वा किमपि सत्तादास्म्यस्य सत्त्वस्य वा 
भ्रयोजकमस्ति, येन तत्‌ तथा प्रतीयेत ॥ 
अन्तानेन अमनिर्वादोऽदेतवाद णव । 


असत्वपाद्काज्ञानाविपयतवप्रयोजकविदि्ट चेतन्यं खलु ज्ञानं नाम । तच्च 
्ेतन्य-तद्धिष्ठानकान्यतरविपयाज्ञानप्रयुक्तविपयमनेव । न चेदमसदाकार- 
विकल्पाख्यव्रत्तौ निरधिष्ठानासद्विपयकम्‌ । तत्र दहि निविषयन्रृत्तिमात्रम्‌ , 
नाज्ञानविशेषनिवतेकं मुख्यं ज्ञानं प्रमाणजन्यम्‌। अतः सद्‌ सद्धिखक्षणत्वरूपं 
मिथ्यालमविरुद्धम्‌ । ज्ञानवाध्यत्वविषये वक्तव्यं सव पूवैमेवोक्तम्‌ ॥ 


तत्र द्वेतमतेऽपि।यद्यपि काम-कमातिरिक्तभावरूपमज्ञानमावरणराक्तिमद्‌ 
जीवस्वरूपचतन्यश्रकाशम्रतिवन्धकमीश्चरश्रितशक््तिरूपमूरीक्रियते, इश्थरो 
हि सगुणोऽपि स्वप्रकाशचिन्मात्र इति च; तथापि तत्रापि प्रकाश 
स्वरूपस्येश्वरस्यापि स्वशक्तिद्रारा कथमावरकत्वमिति शङ्का समाना ॥ 


इयान्‌ विशेषः-स्वाश्रित।विद्याख्यया शक्ट्थेश्वर आब्रणोति जीवं स्वप्र 
काशमपीति द्वेतमतम्‌ , अद्रेतसिद्धान्तस्तु--अविदयेव स्वप्रकाशं बरह्मचेतन्य- 
माघ्रणोति-तत्तदुपाध्यास्मना नाम-रूपात्मन। परिणममान। तत्तदुपाभ्युप- 
हितत्वाच्च । तत एव जीवोऽपि न स्वरूपमात्रेण प्रकाशते--इति ॥ 
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 तत्रेस्रसादद्रारा ज्ञानेन, भक्त्या वाऽज्ञाननिनव्रत्तिद्रैतमते, अद्रेत- 
मते तु साक्षात्‌ स्वविरोधिस्वसमानविपयकसाक्नाकारेण साक्षादज्ञानस्य त- 
स्रयुक्तादेश्चाज्ञाननिव्र्तिद्रायाऽज्ञानास्मना स्वरूपेण च निच्रत्तिः ; ज्ञानस्यव 
शक्तिरजतादिस्थठ इवेश्चरध्रसाद पेक्षा विना निवतकलात्‌ ॥ 


अन्तानस्यर, तत्प्रयुकताकाश्लादेर्च वाध्यत्वाविरोषः । 
सर्वं चेदं विशदीकृतं पू्वैमेव । पुनरप्यत्राजुसन्धानं लु तस्येव ज्ञानवा- 
ध्यत्वस्य पुनरताप्याक्तेपसमुपदरक््य । यद्याप वयद्‌ द्‌[ न सात्ताद्‌ ज्ञानना- 


श्यत्रम्‌ ; तथाप्यज्ञानोपादानकल्वाद्‌ वियदादेः स्वोपादानाज्ञाननाशप्रयु- 
्तनारप्रतियोगिखमविरिष्टम्‌॥ | 


“कायात्मना तु नानास्रमसेदः कारणात्मना ॥ 
हेमात्मना यथा भेदः कुण्डलायास्मना भिदा * 


इति न्यायेन वियदादीनां कारणात्मना निचरत्तिरपि स्वरूपतो निनव्रत्ति- 
रेव ; कारणखरूपातिरस्क्तिकार्य॑रूपस्य वाचारम्भणमात्रलात्‌ › इति तस्यापि 
साक्षाद्‌ ज्ञानेन नित्रृत्तिरवाधा ॥ 


न च वियदादि कायं “(तस्माद्रा एतस्मादात्मन आकाशः संभूतः 
इत्य।दिश्रतिसिद्धं निरयं नाम} तदपि तु कारणात्मनेव चटादिकमिव नित्यम्‌ , 
तु कार्यात्मना; श्राकृतप्रखयादौ तस्यापि कायात्मन। विट्याम्नानात्‌ । 
तत्र प्रतिपन्नोपाधौ तरेकालिकनिषेधप्रतियोगित्वमपि वियद्‌।देः कारणासम- 
नापि स्वाधिष्ठाने ब्रह्मण्यभावेनेव, इति न मिभ्यातस्य दुवेचनम्‌ ॥ 


अथ प्रसङ्गात्‌ ्रमविषयेऽख्याद्यन्यथाख्यात्यातमख्याति-सत्ख्याव्यादि- 
निरसनं प्रस्तुत्य न्यायसुधाऽनिवैचनीयख्यातिमपि पराछ्रव्यासत्ख्यातिपक्तं 
समथेयति ॥ 


ससत््यातिसमर्थनप्रसद्धेन छक्तिकाया 
रजतपरिणाभित्वेन सत्ख्यातिवाददूषणानि । 


यत्त॒-अख्यातिनिराकरणप्रसङ्के शक्तिकाया रजताकार- 
पारणामः कि सकारणः, उताकारणः १ नान्त्यः; कादाचिकत्वानुप- 
पत्तेः । सकारणत्वे न करणदोषः कारणम्‌ ; करणसम्बन्धिनस्तस्य 
शुक्तकापरिणामहेतुखायोगात्‌ , अन्यथा सदेव सवेपदाथांनां 
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रजताकारपरिणामप्रसङ्गात्‌ । दुष्टकारणसंसर्गस्तु न शुक्तिस्वापग- 
मेन रजतपरिणामहेतुः ; पुरूपान्तरस्य शुक्तित्वाज्ञानप्रसङ्गात्‌ । 
श॒क्तित्वांशानपगमेन हेतुखे तु आान्तेनापि शुक्तितवं प्रत्येतव्यम्‌ । 
छक्तथाकारेण रजतस्य परिणामे तु स्वेदा रजतस्य तच सत्वाद्‌ 
बाधोऽपि रम एव स्यात्‌ । न च तत्र कारणं करणदोषोऽस्ति 
अन्यथा त्र समस्तप्रतिपत्तुसाधारणं रजतं प्रमीयेत, तत्तदुध्ान्त- 
पुरुषमात्रवेयं च तदु" न स्यादित्यादिदूषणानि सत्ख्यातौ--इति। 
तत्रे मानि ख्यात्यन्तरदूषणान्यस्यासत्ख्यातावपि शुक्तेरसद्रजतात्मना 


# 


परिणामे समानानि ; कारणस्य वक्तुमदाक्यत्वादिदूषणानां तुल्यत्वात्‌ , 
य॒क्तावविदययमानस्य, असतो वा रजतस्य भानं कथमिति पयु लुयोगोऽ- 
सत्ख्यातावपि समानः । यत्तु शक्तित्वानपगमे भ्रमो न स्यादिति; 
तदपि समानमेव ॥ 


अनिर्वचनीयख्यातेरदुष्टत्वम्‌ , तदुपपादनं च । 


अनिवचनीयख्यातो तु न शुक्ती रजत।त्मना परिणमते, न वा श॒क्ति- 
त्वापगमात्‌ क्षतिः, दोषस्तु करणदोपः प्रातिभासिकश्रमे, घटादिभ्रमे तु 
मूखाविदयेव कारणं परिणामविधया, दोषविधया च । तच्र प्रथमे करणदोपेण 
युक्तित्वावरणमात्रम्‌ , शक्त्यवच्छिन्नचेतन्याभिन्नशुक्तित्वविषयकाविदा 
रजताकारेण, तदाकारघृत्त्याकारेण च परिणमते ; तत्तस्रमाद्चेतन्य- 
निष्ठतूखविद्याकार्यत्यात प्रात्तिभासिकस्य रजतस्य ॒तन्तत्पुरुषवेद्यसवम्‌ , 
घटादिध्रमे तु प्रत्यगभिन्नचिन्मात्रा्रितमूलखावियाकायंत्वात्‌ तस्याश्चे- 
कत्वात्‌ , सांधिष्ठानचेतन्याश्रयत्वाच्च सर्वपुरुषवेद्यत्वोपपत्तिः । तदपि 
प्रमाणाधीनमेव, न तु स्वतदरचेतन्यस्याव्रतत्वेनावरणविरोधिवत्ति- 
विशेषं विना तं तं प्रति भानासम्भवात्‌, सादृश्यज्ञानस्यापि प्राति- 
भासिकथ्मे कारणत्वेन शक्तिकायामेव रजतश्रमसम्भवात्‌ , “न विखक्षण- 
त्वाधिकरणोक्तरीव्या सादृश्यस्या्र कारणत्वानियमेन तन्नियमेऽपि 
सत्त्वेन प्रतीत्यहस्वेन साम्यस्य सम्भवाच्च सवांणि दूषणानि न प्रसरन्ति, 
इत्यनि्वचनीयमेव रजतं ्रमज्ञानस्य विषयः, तेन च नासतोऽत्र भानम्‌ ॥ 


परे लु तत्सदृशरजततादात्म्याध्यासेन तदात्मनाऽपि रजतं भासते, 
अथवोभयसाधारणं रजतत्वमेकम्‌, इति सत्यरजतप्रस्ययवत्‌ प्रवतंकत्वम्‌ ; 
# थमगप्रवृत्तनिवांह ५५ 
इति तत्र प्रथमप्रवृत्तेनिवांहः-इत्यारोरते ॥ 
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तत्र॒ जनकस्यैव विषयस्य जन्यसाक्षा्कासिपिस्यक्षविषयत्वं घटादौ 
दृष्टम्‌ , प्रतिभासिकरस्य तु . ज्ञानसमकाख्त्वेन कारणात्मना श॒त्तय- 
भेदेनेव रजताध्यासादेकदेशस्थत्वेन शुक्तिकाया इव पू्ैग्रत्तितया 
कारणत्वम्‌ , न चेवसतः, इति नासत्ख्यातिः सम्भवति ॥ 


तत्र॒ प्रत्यभिज्ञाने तत्तांशस्योपलक्षणत्वादसंकी्णैस्वरूपमात्रस्य 
जिज्ञासितत्वाद्‌ नोक्तनियमस्य व्याघातः । विषय-विषयिभावाश्रयः 
संबन्धो निरूपकतावच्छद्‌कस्य निरूप्यगतत्व एवोपपद्यते । तच परोत्त- 
ज्ञानेऽपि, इति न व्याहतिः ; प्रमाणप्ररन्त्यधीनत्वान्तज्ज्ञानस्य, इति 
श्रमज्ञानेऽपि प्रकार-प्रकारिभावो निरूप्य-निरूपकभावविषयतावच्छेदक- 
विषयितावच्छैदकसामानाधिकरण्य एवोपपद्यते ॥ 


निर्विकल्पश्चरमस्तु नोरीक्रियते, न वा सम्भवति । प्रत्यत्तं तु वतेमानमा- 
त्रग्रादित्वाद्‌ असतोऽविद्यमानस्य वा श्रमे भानायोगेन शुक्तयाऽदावधिष्ठानेऽ 
निवचनीयख्यातावपू्ेस्योसपत्तिस्वीकारेणोक्तनियमाव्याहतेश्चाविद्यकाति- 
भास्िकविवयकव्वेन, व्यावहारिकविषयकत्वेन वोपपद्यते; इत्यनिवेचनीय- 
ख्यातिनिष्कपः ॥ 


सनिवर्चनीयख्यातो प्रातिभासिक-व्यावहारित्वनिमित्तविवेकः । 


इयान्‌ विशेषः--प्रातिभासिकस्थले तूलविद्यापरिणामत्वं विषय- 
तञ्ज्ञानयोः। तत्र साक्षाद्धिषयेन््रियसन्निक्षांमावेनेन्द्रियकपरव्यक्षासम्भवेन 
बृत्तेरविद्यापरिणामत्वस्वीकारः, व्यावहारिकस्य तु विषयमाच्रस्याविद्या- 
परिणामल्वम्‌ ; तस्या एव काचादीनां करणदोषाणाभिवाधिष्ठान।वरण- 
शक्तिरपीति स्वीकारेण दोपविधया स्वीयविक्तेपरक्तय घटादययाकारेण 
परिणामितयोपादानत्वस्यास्वीकारात्‌ ॥ 


यावद्रद्यसाक्षात्कारं सर्वैरपि घट।दिरूपेणेव सदा वेद्यतया, एकरूपा- 
थेक्रियाकारिष्वेन च विषयमाच्रस्याविद्यापरिणामत्वम्‌ , व्र्तिस्तु तत्तस्र- 
माणजन्थान्तःकरणपरिणाम एव, न तत॒ सापि प्रातिभासिकस्थर इवा-. 
विद्यापरिणामः। अत एव तेषां सुद्ररपातादिना नोऽपि कारणात्ता; 
पुनरपि घटाद्यात्मतेव्युपपद्यते ॥ 


तन्न घटादेरपि मूलाविद्यापरिणामस्य तस्समानयोगक्तेमस्य विद्यमानलवाद्‌ 
नावियाया एकस्या नश आब्रह्मसान्तात्कारम्‌, प्रातिभासिकस्थले ठु 
2२८ 
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प्रतिमं रजतभेदः, अविदययाभेदन्ध, इति शक्तयधिष्ठानतन्तवसाक्षात्कारेण 
तदुभयनाशात्तयोः स्वरूपविवेको विशदः, इति श्रमे प्रातिभासिकस्य 
रजतादेरपूेस्य 
रजतादेरपूवेस्य भानम्‌ , तस्य सोपादानस्य तदाकारव्रत्त्या सह वाधश्चोप- 
पद्यते ॥ 
असत्ड्यात्तिनिरासः। 


. असत्ख्यातिवादे त्वसत्त्वाविशेषाद्‌ भ्रमस्य प्रतिनियतरजतादिविपयकत्वं 
बाधितम्‌ , संबन्धोऽप्यसतस्सता तादार्म्याख्यो व्याहतः । न तरां सन्त्व 
त्ववाध्यतखम्‌, सत्ताजाव्यादिमत्त्वम्‌ , अथैक्रियाकारित्वं वा, नतमां चेदं 
रजतमिति सामानाधिकरण्यम्‌ ॥ 


तत्र सामानाधिकरण्यं त्रिविधम्‌-विशोषण-विरशेष्यभावे, अभेदे, बाधाया 
च । तत्साधारणं रक्षणं तु भेदसामान।धिकरण्योपन्तितोऽभेदः । तत्र नीलो 
घट इत्यादौ विशेषणविशेष्यभावेनेव तन्त्वमसीत्यादावभेदेनेव “सन्‌ घटः 
इत्यादौ स्थाणुरयं पुरुष इत्यादाविव बाधायामेव तत्‌ ; समानविभक्तिकना- 
न।पद्भतिपादयत्वस्य तत्पयोजकस्य स्वैत्राविरोषात्‌ ॥ 
तत्र जगदू-ब्रह्मणोः सामानाधिकरण्यम्‌-“सदेव सोम्येदम्‌" इत्यत्रेदं रजत- 
मित्यादाविव बाधायामेव । अत एवानन्तर एव वाक्ये “एकमेवाद्धिती- 
यमिति सामानाधिकरण्यप्रतीतिसिद्धस्याद्वितीयत्वस्योपदेरोऽध्यारोपापवा- 
दविधया । तत्र सामानाधिकरण्ये समानाधिकरणत्वादिविकल्पो निराम्बः, 
सम[नविभक्तिकानेकपदप्रतिपायत्वमन्तरा सयेवोक्तखन्तणस्य तस्यासम्भ- 
वात्‌, “इदं रजतमित्यादावप्यस्य सामानाधिकरण्यस्य दुवैचत्वाञ्च । 
ताद्‌त्म्य-रजतोभयासत्तव इदमोःऽप्यसत इवाभानापत्तिः; असदधीननिरूप- 
णत्वाविशेषात्‌ , इति कथं न शून्यवादः 


अधिष्ठानासोप्यभावे तु न तस्रसङ्गः;, अधिष्ठानमात्रपारमार््यात्‌ | 
इदम इव रजतस्यापि तादत्म्यमाच्राध्यासो यदि देशान्तरस्थस्य तस्याभि- 
प्रेत्य, तर्हिं निरस्ता साऽन्यथाख्यातिः, इदंकाराभिसुखरजतार्धिप्रव्र्त्य- 
निर्वाह; अन्यथा विपरीतख्यातितः को वा विशेषोऽसत्ख्यातेः ॥ 
शक्तिकासननिक्ृष्टमिन्द्रियं शक्तिकामसद्ररजतात्मता गृह्वाति, इति न तत्र 
विशेषः । तत्र देशान्तरस्थस्येवासतोऽप्यसंनिक्रष्टत्वं दहि समानम्‌, तत्र 
तस्यास्तदात्मना भानं कि शुक्तिकायास्तदात्मना परिणामात्‌ „ तदाकारावभा- 
समात्रादरा। आदयः पक्षस्न्यथाख्यातिपक्षोक्तदूषणरेव दूषितश्रायः । द्वितीयः 
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पक्तेऽपि-तथा प्रतीतिः सती, उतासती । तत्रायेऽख्यातिवाद्‌ः, द्वितीयेऽ- 
संनिकरष्टस्याऽपयोत्तत्वायुपपत्तिरन्यथाख्यातिपक्ष इव, इत्युपक्िप्तमेव दृष- 
णम्‌ । अनि्वैचनीयख्यातौ त्धिष्ठानस्य सरवैत्र ्रमेष्वारोप्यात्मना भानम्‌ , 
अविद्यायास्त्वारोप्यात्मना परिणामः, इति न कापि वाधा ॥ 


सक्षिग्राद्यत्वं त्वसतः “सवं वस्त्वेव ज्ञाततया, अज्ञाततया वा साश्ि- 
भास्यमि'"ति नियमादसतोऽवस्तुनो न साम्प्रतम्‌ । तत्र साक्षिभास्यत्वमपि 
तदुपाध्यन्तःकरणपरिणामापेक्षरत्त्यपेक्षयेव कल्पते, इति तत्‌ सुतरां 
बाधितम्‌ } अविदयोपदहितमपि साक्षि स्वोपाध्यवियाव्रत्निद्धाराऽपि स्संबद्धं 
वस्त्व भासयति, यथा सुपुप्रावानन्द्-स्वापादीन्‌ । अनिवैचनीयख्यातौं 
तु प्रातिभासिकं रजतम्‌ , तदाकारघ्त्तिग्यो भयमपि साक्त्युपाधित्वात्‌ साक्षि- 
भास्यमिति पूर्वं व्यक्तम्‌ , भान्त्यलुभवः स्वयमेव तदा रजतस्यानिवेचनी- 
यस्य शुक्त ॥ 


द्रति तस्रकारकज्ञानत्वं प्रामाण्यं तु स्वतो माद्यं यावद्वाधं चम 
स्यापि | अत एव रजतस्य प्रातिभासिकं सत्त्वम्‌ ॥ 


द्रेतमतेऽपि रजतस्य भ्रमकालिकं सत्वं प्रतीयत इति संप्रतिपन्नम्‌ । 
तत्र सत्त्वमसतो रजतस्य कुतः ? किं तस्य रजत ॒ आरोपण, उतोक्तशुक्ति- 
संनिकषवशात्‌ । आये खध्यस्तं नाधिष्टानतामहति । द्वितीये तु तत्र 
संसगेमा्राध्यास इति फलति ॥ 


तत्र शुक्तिका यदि तदानीं ज्ञाता, तर्द न रजतारमना भानम्‌, यदि नं 
गृहीता, तर्हि इदंपद्‌ार्थः कथं शुक्तिका ? सा यदि ज्ञातेदंमात्रेण; शुक्त्त्विन 
त्वज्ञाता, तर्हिं क्तित्वाज्ञानमपि तत्र कारणम्‌ ; उभयत्रेद॒न्त्वस्य शुक्ति 
त्वस्य वा ज्ञातस्याज्ञातस्य वा कथमसता रजतेनासंबद्धस्य तत्र कारणत्वम्‌ ॥ 
यदज्ञानमात्रं हेतः, तरिं कथं सवेदाऽज्ञानदशायां सवेस्य केनचन . 
रूपेण न अमः ॥ 


यदि ज्ञानमपि तत्र कारणम्‌ , तदाप्यन्यत्र निर्विकत्पकेदज्ञानमात्राद्‌ 
न रजतश्रमः कथम्‌ ? यदि दोषोऽपि कारणम्‌, तर्हिं दोषस्याकारणत्वादि- 
युक्तयः सवां अन्यथाख्यातिवाद्‌ इव कथं नासत्ख्यातावपि ॥ 


असत्ख्यातो बाधानुपपत्तिः । 


एतेन--बाधोऽपि- व्याख्यातः । स हि प्रतिषेधः भ्रसक्तस्येव, नप्र- 
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सक्तस्य । न च शक्तो रजतस्य प्रसक्तिः, यदि तदसत्‌ । असदेवेदमिति 
भरतीस्युपपत्तिस्त्ववाध्यवेलत्तण्यमाच्रपरतया प्रागेव समर्थिता । इदं सवेम- 
भिमरत्येवाद्वेतिनः, मायावादिनो वा वदन्ति-अनिर्वचनीयमेव । शक्तिकादौ 
भरतीयमानं रजतमत ॥ 


तत्र घटाद्यनिवेचनीयत्वे श्रमाणम्‌--घटादिकम्‌ , अनिर्वचनीयम्‌ , 
अधिष्ठानज्ञानप्रयुक्ताभावप्रतियोग्यज्ञानपरिणामलात्‌ ; संप्रतिपन्नवदि- 
त्यज्ुमानम । सत्रतपत्तस्वु शुक्तरूप्य पूवाक्तरोत्या लोकेकानुभवमा- 
दाय; प्रपच्नमिभ्यासये विवदमानं प्रत्येव खोकसिद्धद्टन्तस्यात्र विवक्षणात्‌। 
स्वतन्त्रसिद्धान्तमात्रग्राहिणस्तु खेकातीता नात्र प्रतिवादिनः । ङोकरिकानु- 
भवस्तु कीटश इति लौकिका एव॒ प्रष्टव्याः; न तु खोकातीताः स्वतन्त्र 
सिद्धान्तमात्रनिभंराः ॥ 


तत्र न सत्त्वम्‌, नासत्त्वम्‌, न वा सदसद्रपतवं लोकिका रजतस्याु 
भवन्ति । न हीदं रजतमिति ज्ञानमात्रेण प्रथमं रजताथं प्रवरत्तिवत्‌ 
राराश्धङ्गायथं शश्ङ्गमिव्याप्रवाक्यं ्रलापि कोऽपि प्रवर्तते ॥ 


लोकिका हि किमपि वस्तु कीटशमिति पयैनुयोक्तारः रारश्रङ्गमिद्‌- 
मितीदयुत्तरिताः शून्य तदित्येव प्रतियन्ति । अत एव मम माता 
वन्ध्येति वाक्यं व्याहतार्थम्‌ । न दहि कोऽपि तद्राक्यश्रवणे 
वन्ध्याया अयं पुत्र इति कमपि प्रत्येति । न चानेन मातरि बन्ध्या- 
पा स्वतन्त्रसिद्ध।न्तः कस्यापि, इति शक्तिरूप्यादिदृष्टान्तो 
नासद्धः ॥ 


सदसद्धिन्नत्वख्यातिरूपानिर्व॑चनीयत्वनिरुक्तिः । 


अनिवेचनीत्वं तु सदसद्धिन्नत्वम्‌। तश्च सत्त्वात्यन्ताभावसमाना- 
धिकरणास्त्वाभावमात्नम्‌ । तत्र॒ समानाधिकरणेति विशेषणमसच्वस्य । 
.तेन च शुक्तिरूप्येऽसत्त्वादिनामपि सत्वेन प्रतीतिमङ्गीक्बाणानामपि 
दृष्टया शक्तिरूप्यदृष्टान्तसिद्धिरनुसन्धेया । तत्र॒ सत्त्वाभावविशिष्टा- 
सत्त्वास्वीकारेण चोक्तविशिष्टसिद्धया निदशंनत्वाविरोधः ॥ 


इदमद्धेतसिद्धान्तसाधारणमपि; शक्तिरूप्यादौ सदसद्धिरक्षणेऽपि 
स्वस्य = सत्त्वेन प्रतीत्यदैत्वरूपस्य स्वीकारेण सत्त्वसमानाधिकरणा- 
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सत््वस्यास्वीकारेण सतत्वाभावविशिष्टासत्तवस्यास्वीक्रारात्‌ › इति न दष्टान्ता- 
सिद्धिः ॥ 
एतेन-शाक्तिरजतादेः सत्त्वस्य, सदृसन्त्वस्य चास्माभिरनङ्गी- 
कारेप्यसत्वस्य स्वीकारात्‌ सिद्धसाधनमिति- परास्तम्‌ । अच्र शुक्ति 
रूप्यादेः सत्त्वं न खीक्रियते, न वा सदसत्त्वभिस्यनेन सदसद्धिलक्षणत्वं, 
केवलमसन्त्वं॑ स्वीक्रियत इति वाक्याथैः ॥ 
ससाससवनिप्कर्षः । 


तत्र॒ सदसद्विलक्षणत्वं यत्‌ स्वीद्तम्‌ , तत्र सन्तम्‌ , असत्त्वं च 
किंभिति वक्तव्यम्‌ } तत्र यदि सद्रुपं सत्‌, वुच्छमसत्‌, तद यवाध्य- 
विखक्षणं तुच्छविलक्षणं चेति फलति । तेन चावध्यत्वाभावसमाना- 
धिकरणतुच्छृलाभाव इति बिवद्यते; ` समानाधिकरणपदस्य विशोष्येऽ- 
न्वयोऽपि न दुष्टः, शुक्तिरूप्य देवोध्यत्वस्य तुच्छविलक्षणत्वस्य च स्वी- 
कारात्‌ ॥ 


सति चेवं कीददमसत्तवं शुक्तिरजतादेः स्वीक्रियते ? यदि सत््रूपं 
भिन्नतभात्रम्‌ , तरिं व॒च्छस्यापि तत्साधारणम्‌ , इति किंमसद्धिन्नतव- 
विरोषणस्य कृसयम्‌ , यदि न तुच्छव्याघुत्तिः ? सद्धिन्सवमात्रविवक्षायाः 
सद्धिन्नपदेनेव निर्वाहात्‌ } यदि सदसद्रुपत्वमपेक्षयासदपि प्रतियोगिकोटौ 
प्रवेशितम्‌ › तर्दिं क वा सदसद्रूपं वस्तु दृष्टम्‌ › तत्र भाद्भानां सत्ल्यातिः- 


^“स्वरूप-पररूपाभ्यां नित्यं सदसदात्मके 11 


इति वचनालुयायिनी फख्तः सत्ख्यातिरेव; पररूपस्य सत एव 
स्वरूपमात्रेणासत्त्वात्‌ , इति तन्मतसिद्धसदसद्रुपता नोरीक्रियत इति 
विवक्षायां सत्ब्यातिवादनिरासेनैवापरस्यापि निरासाद व्यथं सदसद्रुपता- 
निरसनम्‌, आदहतानामपि सतसत्ख्यातिरप्येवमेव । विशेषस्तु तत्रानेकान्त- 
वादमात्रेण ॥ 


अथ यदि पद्चीकरणप्रक्रियथा सस्ख्यातिवादिनो निरासाभिभ्रायेणात्र 
सद्रुपतानङ्गीकारः, तर्हिं कथमन्याख्यातौ न पयेवसानम्‌ ? तव्राप्युक्तदृष्टि- 
द्यमात्रमवलम्ब्यापि सत्ख्यातिनिरासात्‌, तो वा नाख्यातिवादे 
प्यैवसानम्‌? सेधा तु सद्धिन्नलमात्रेण स्वविधसत्ख्यातिनिराससम्भवेऽ- 
सदथस्यापि प्रतियोगिकोटो निवेशोपपत्तये शशश्धङ्गादिसाधारण- 
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तुच्छतवस्वीकारः पयंवस्यति, इति सद सद्धिलक्षणत्वमकामेनापि स्वीकृतं 
भवति 1 अत्र सत्वाभावसमानाधिकरणा!सन्त्वाभावस्यानिवैचनीयत्वरूपत्व- 
विवक्षणाद्‌ न सत्वाभावमादायार्थान्तरम्‌ ॥ 


दोपप्रयुक्तभानत्वं न सकच्वाभावः, स तु नासतः । 


एतेन-असत्त्वाभावमाै साध्यमिति- परास्तम्‌ । तच्च यदि दोपः 
जन्यज्ञानविषयत्वम्‌, तर्द नामान्तरेण प्रपच्चस्यानिवैचनीयत्यमेवः 
स्वाधिष्टानसात्तात्कारनिवस्येत्वात्‌ । न चास्यासद्रपत्वम्‌ , इति नासद्रप- 
त्वमाद्‌।य सिद्धसाधनम्‌ , अर्थान्तरं वा । असदेव `रजतममात्‌ , इत्यस्यो 
पपनत्तिस्तु पूवेमेव निरूपित।ऽनिवेचनीयस्य सदसद्विखक्षणस्वेऽपि ॥ 


तच्च दोषप्रयुक्तभानत्वम्‌। तत्र भानविषयल्वं ब्रह्मणोऽपि बृत्तिव्याप्यस्य, 
अतस्तञज्ञानग्याबत्तये दोषध्रयुक्तत्विशेपणम्‌ ] तत्र दोपप्रयुक्तस्य भानमिति 
षष्ठीसम।सात्‌ , ब्रह्मणश्चातथातरात्‌ , शक्तिरूप्यवटादीनां तथासाच्च सवत्र 
समन्वयोऽनतिन्यापिश्च ॥ 


दोषप्रयुक्तत्वं च विषयस्य निमित्तविधयेवं, निमित्तोपादानोभय- 
विधया वा, इति शकतिरूप्यादीनाम्‌, घटादेश्च तत्त्वात्‌ तज्ज्ञानस्य 
श्रमम्‌ । तच्र घृत्तेदोंषप्रयुक्तत्वमकिच्ितकरम्‌ , इत्यखण्डाकारवरत्तेदोष- 
प्रयुक्तत्वेऽपि न तस्य भ्रमत्वम्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु-वत्तरविद्यापरिणामत्व एव भ्रमत्म्‌। न च साऽज्ञानस्य 
निवर्तिका । अन्तःकरणवृत्तिद्यविद्यानिवतिका । न च सा दोपविधयाऽज्ञान- 
भ्रयुक्ता, इति न घटादिज्ञानस्य, अखण्डाकारनरत्तेश्च भ्रमाखवविरोघः ॥ 


एतेन-दोपप्रयुक्तपदवेयथ्यांशङ्कापि - परास्ता । शक्तिरूप्यादीनाम- 
विद्यावर्तिविषयाणामपि रजताकाराविद्यावरत्ति-शुक्तयाकारान्तःकरणव्र््यो- 
रेकदेशस्थत्वेन तदवच्छिन्नचेतन्ययोरेक्याद्‌ ज्ञानताद्‌त्म्येन ज्ञानत्वं 
नाक्षतम्‌ ॥ 


`, तत्नाभानापादकाज्ञानाभावेऽपि साक्षिसम्बन्धाद्‌ भानमवबाधमेव इतिं 
भानविषयव्वं भ्रातिभासिकस्याप्यव्याहतम्‌ ॥ 


एतेन असतो ज्ञानविषयत्वानङ्गीकारेण व्यावत्यांभावात्‌ दोषप्रयु- 
क्तेति विंरेषणवेय््यमिति- परास्तम्‌, तत्र यदीयमापत्तिद्धेतमतालसारेण, 
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तर्हि तत्रासतोऽपि प्रस्यत्ततयापि भानम्‌ , किं बहुना ? सत्त्वेनाऽपि प्रतीतेः 
स्वीकारात्‌ तद्‌ नोपपद्यते ॥ 


६ अद्धेतसिद्धान्ते त॒ शक्तिरूप्यादिकं नासत्‌, न वा ज्ञानाविषयः; विप- 
यंयाख्यव्रत्तिघ्रुन्तिविषयत्वस्य, वृन्त्यवच्िन्नचेतन्यविषयत्वस्य वाऽसंभ- 
वाद्‌ न तस्या उत्थानमपि । अविदयावरत्तेज्ञानत्वानङ्गीकारेऽपि शुक्तिरूप्या- 
दीनां तद्वच्छिन्नसाक्षिभास्यत्वं स्वीक्रियते ॥ 


तत्र शुक्तिरूप्यादीनामधिष्ठानज्ञानविषयत्वं नास्ति, अधिषछठानमात्रस्य 
तद्विषयात्‌ , इति दोपजन्यमकिच्ित्करम्‌ ॥ 


न च तस्य तन्मात्रविषयसखम्‌ , किन्तु तदवच्िन्नचेतन्याभिन्नाविया- 
वृत््यवचद्धन्न चेतन्यविपयत्वम्‌ । विषयत्वं चात्र प्रकारताख्यमेव, इति 
नाधिष्ठानस्याप्यन्तःकरणावच्दिन्नचेतन्याभिन्न-वत्त्यवच्िन्नचेतन्यविषय- 
त्वेऽपि भिभ्याल्रम्‌ ] 


प्रकारांश एव दोपग्रयुक्तभानत्वम्‌ , न स्वधिष्ठानारोऽपि । 


एतेन -मायावादिमते अधिष्ठानज्ञानस्यान्तःकरणव्रत्तेः सस्यस्वान्न 
दोपजन्यत्वम्‌ । भ्रमस्य दोपजन्यसवेऽपि तस्याविदयाब्र्तित्वाद्‌ न ज्ञानत्वम्‌ । 
साक्तिणस्तु जन्यलमेव नास्तीस्यसिद्धिः 1 भ्रमज्ञानस्याधिष्ठानारोप्यो भयः 
विषयकस्येकत्वात्‌ शक्तो व्यभिचार इति- परास्तम्‌ ; दोषप्रयुक्तत्वस्य 
ज्ञानविरोपणत्वेन पूर्वोक्तविधया नाधिष्टाने शक्तयादौ व्यभिचारः, चरम 
ज्ञानेऽसम्मवो वा | यथा च प्रतितन्त्रसिद्धान्तेनात्र न दृष्टान्तः, स्वतन्त्र 
सिद्धान्तेन वा, किन्तूद(सीनटोकिकामभवेन, तथा पूवैमेवोक्तम्‌ ; इति 
प्रतितन्त्रसिद्धान्तेन चष्ट।न्तासिद्धिरकिच्िकरी; अन्यथा स्वतन्त्रसिद्धान्तेन 
सत्ख्यातिवादनिरासोऽसत्ख्यातिवादिनां कथम्‌ ॥ 

वस्तुतस्तु--द्रेतमतेऽपि करणदोषप्रयुक्तमेवेदं रजतं इत्यादिश्रमः 
सम्मतः; अन्यथा शुक्तितन्तवज्ञानेऽपि कथं न भ्रमः ? इति तत्रापि विषय- 
भानस्य दोपप्रयुक्तत्वं दुर्निवारम्‌ , इति दोपप्रयुक्तभानविषयतवं ्रन्ति- 
विषयस्य ताद्‌।त्म्यस्य वा न व्याहतम्‌ ॥ 


` यथा च॒ शुक्तिरूप्यादावसत्ख्यातिवादे बाधो न ज्ञानस्य, न वा 
विषयस्यन्यथाख्यातिवाद्‌ इव सुनिरूपः, तथा पूवमेव विरदीखतम्‌ ; 
इति यदि तेन न्यायेन विषयस्य, ज्ञानस्य वा न दोषप्रयुक्तत्वमपि; तदा 
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ज्ञानविषयत्वमात्रस्य भ्मत्वप्रयोजकत्वे मस्य निर्विषयत्वम्‌ ; सर्वस्यापि 
ज्ञानस्य भ्रमत्वं प्रमात्व वेति भरम-प्रमाऽविवेकः, योगाचारमतं वेत्याद्यपि 
पूवेमेबोक्तम्‌ ॥ | 

‹ अनि्वंचनीयत्वानुमानस्यादुष्टत्वम्‌ । 


` एतेन-विवादपदम्‌ › अनिवेचनीयम्‌ , भ्रमविषयत्वात्‌ ; यद्‌ नेवं 
तद्‌ नवम्‌ ; यथाऽऽत्मा, इत्यतुमानमपि- व्याख्यातम्‌ ; यथा चात्र न सिद्ध- 
साधनम्‌, न वाऽप्रसिद्धविदोषणत्वम्‌, तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ ॥ 


यत्तु-शुक्तयादावात्मनि च व्यभिचारोऽत्र-इति, तच्रापि भ्रमविषय 
| (~ 
त्वस्य भ्रकारताख्यस्यंवात्र विवन्ञणात्‌ , तस्य च शुक्तयात्मनोरभावाद्‌ न 


दोबलेशः ॥ 


` अत एव बिवादपदम्‌, अनिवेचनीयम्‌, वाध्यत्वात्‌ ; व्यतिरेके 
णात्मवत्‌; सन््वासतत्वे, एकधमिनिष्ठात्यन्ताभावप्रतियोगिनी, धर्म- 
त्वात्‌ ; रूपरसादिवदिति- व्याख्यातम्‌ । तच्राये सिद्धसाधनादययभावः 
 पूवेवदेवायुसन्धेयः । द्वितीये तु सत्त्वम्‌, सद्रुपत्यम्‌ ; ज्ञ नानिवत्येतवं 
वा, असत्त्वं त्वनुपाख्यत्वम्‌ , त॒च्छत्वं वा ? तदुभयं च रूप-रसवत्‌ पर 
स्परासमानाधिकरणम्‌, न त्वत्यन्ताभावाप्रतियोगित्वम्‌, येन घटादौ 
बाधः स्यात्‌, न वा सत्तासामान्यरूपम्‌, येनाश्रयासिद्धिः स्यात्‌, 
किन्तु सत्त्वं सद्रुपत्वमभिग्रेत्य । तच्च ब्रहमस्वरूपमात्रं घटादौ वाधितम्‌ ॥ 


एतेन-स्वरूपसत्वस्य सत्त्वरूपत्वे यक्किञ्िसस्वरूपपक्तीकारे घटादौ 
पटादिस्वरूपसनत्त्वस्यासत्त्वविशोषस्य चाभवेना्थान्तरताऽनिस्त।रः, सवै- 
स्वरूपसन्वपक्षीकरणे तु हेत्वसिद्धिः; विशोष्यत्वस्य धमेत्वात्‌ , विशे- 
ष्यत्वाभावे च विदोषणताया अप्यभावात्‌, धर्मिसापेक्तत्त्वाच्च धमेत्व- 
स्येत्यादि-परास्तम्‌। आत्मा, निर्ध्मकः, न वा धमः, इत्येकधर्मिनिष्ठात्य- 
न्ताभावप्रतियोगित्वरूपं साध्य धमेलरूपं साधनं वा तत्र नास्ति, इति न 
तत्र व्यभिचारः 1 

। प्रमेयत्वदेतोरदु्टता । 

एतेन--प्रमेयत्वादिकमपि- व्याख्यातम्‌ । तस्यापि ब्रह्यनिष्ठात्यन्ता- 
भावभ्रतियोगिव्वेन केवलान्वयित्वाभावाद्‌ न तत्राप्यनेकान्त्यम्‌ । अचर 
` धु्िपदेनैकतवगुणवतो विवक्तणेन ब्रह्मातिरिक्तमेव विवक्ष्यते । भमेयमा्े 
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तु सत््वासत्त्वयोरभावेन नार्थान्तरता । एकत्वगुणस्तु गुण-कमे-सामा- 
न्यादिधमिमात्निषए्ठः । निव्यमेकमनेकालगतं साम।न्यमिव्यादिकमिति 
हि वदन्ति, इति ब्रह्मव्यतिरिक्तं सवं गुणवदेव, न तु गुणवद्धिन्मेक- 
मप्यधिकरणं ब्रह्मातिरिक्तं प्रसिद्धम्‌ , येनेकस्गुणवद्धिन्नाधिकरणसंसगेरा- 
हिस्येन प्रतिज्ञाताथासिद्धयाऽथान्तरता स्यात्‌ | 


सत्त्वम्‌, असतत्वानधिकरणानात्मनिष्टसंसरगांभावप्रतियोगि, अस- 
त्वम्‌, सत्वानधिकरणानात्मनिष्टसंसर्गांभावप्रतियोगीति भ्रत्येकपक्षकं 
वाऽनुमानद्रयमत्र मन्तव्यम्‌ । तत्र प्रथमाुमानस्य न प्रमेयखादौ 
ठ्यभिचारः } अत्र सत्वानधिकरणानात्मपदेन प्रमेयत्वस्यापि विवक्षणेन 
प्रमेयत्वस्यापि सत्त्वसंसगांभावप्रतियोगित्वस्य साधनादसत्त्वस्य साध्य- 
मानत्वात्‌, प्रमेयत्वस्यात्मनीवानात्मन्यपि संसर्गाभावप्रतियोगित्वेन 
साभ्यसत्वेनाव्यभिचारात्‌ ॥ 


असत्त्वनिरसक्तः ॥ 


असत्त्वं त्त्र निरूपाख्यत्वं  शदरविषाणादिधर्मोऽपरोक्ततायाः; 
विकल्पातिरिक्तायाः प्रतीतेर्वा प्रतिबन्धको धमविषः, न तु सत्त्वाभावमा- 
तरम्‌ , अवाध्यत्वा भावरूपं बाध्यत्वं वा, येन सत्त्वासन्वयोः परस्परविरदरूपता 
स्यात्‌ । यक्किच्िदधिकरणकसन्त्वभप्रकारकप्रतीत्यविषयत्वं वाऽसत्त्वम्‌ , 
न तभावप्रतियोगित्वमा्रम्‌ , अत्यन्ताभावप्रतियोगित्वं बा, येनानात्मनि 
सवेत्र तस्य सत्त्वेन देत्वसिद्धिः स्यात्‌ ॥ 


एतेन--साध्यघटकानात्मपदेनात्मातिरिक्तमा्र किं विवक्षितम्‌ , 
उताऽऽत्मव्यतिरिक्तं वस्तु । आधे शशविषाणादौ निर्धमके सत््वासत्त्व- 
योरभावेनार्थान्तरत। । द्वितीये दृष्टान्तस्य साध्यविकलक्ता; रूपादीनां सत्त्वा- 
नधिकस्णान।स्मवस्तुनिष्टसंसगांभावप्रतियोगित्वस्यासंप्रतिपत्तरिति-परा- 
स्तम्‌ ; तव्रानात्मपदेनात्मव्यतिरिक्तमाच्रविवक्तषणेऽपि निधमकेऽसति 
दराशविषाणादावनात्मनिष्ठसंसगां भावप्रतियोगित्वस्याप्यभावेनार्थान्तरताया 
अनवक्राशात्‌ । द्वितीयस्तु पक्षोऽनङ्गीकारपराहतः ॥ 


अनेन -अकरणेन सत्त्वाभाव।सत्वाभावरूपधर्मद्रयं साध्यमिति 
कल्यः समथ्यते } तेन च सत्त्व[भावसमानाधिकरणासतत्वाभावो भिथ्या- 
त्वमिति पश्छादतिरिक्तमिदं मिथ्यालमिति सूच्यते, फलतस्त्ैक्यमेव ।| 

ढ्‌ ९ {४ 1 # 
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सदसद्धिन्नत्वमिथ्यात्वसमर्भनम्‌ । 


सदसद्धिन्नव्वं बा साध्यं भेदवटितमित्ति तु कल्पान्तरम्‌ । तत्र 
शक्तिरूप्याद्‌।नां सद्सद्रपत्व।नङ्गोकःरस्य स्वयमेव न्यायसुधायायुक्तत्वात्‌ , 
न साध्याप्रसिद्धिः। यदि विशिष्टास्वीकारेऽपि सद्धेदमाच्रं विवक्षितम्‌ , 
तर्हि शुक्तिरजतादावसत्यपि सत्त्वेन भर्ततेः स्वीकारत्‌ कथं सद्धदः ? 
यदि तत्र॒ सत्त्वमपि भासमानं कल्पितम्‌, तर्हिं तत्‌ सद्रा, असद्रा | 
अये न सद्धिन्नम्‌ , अन्त्ये सदिति प्रतीस्युपपत्तिः॥। 


अद्रेतसिद्धान्ते तु सत्ताद्ःत्मयेन शर्त.व्यः सद्धेदः । तस्य च तच्र रजत 
स्यारोपं विनाऽनुपपत्तेराविद्यक्रव्वेन नासत्त्वम्‌ , इति सदसद्धिखक्चणत्वम्‌ , 
तथापि सस्रतीतिविषयत्वं चोपपद्यते, इति सन्त्वासन्त्वयोः समाहार 
पन्ञात्‌ सदस. द्भन्नवयोः समाहार एवोपपद्यते; सदसन्त्वानङ्गीकारात्‌। 
असत एव सत्वेन प्रतीतिस्तु व्याहता ; अन्यथा तत्र को वा विशेपः सदस- 
त्ख्यातिपक्षादसत्ख्यातेः ? अतः सदसद्धिन्नस्येव सत्तादात्म्यात्‌ , सतप 
तीतिविषयत्वम्‌, न त्वसतः सत्वेन प्रतीत्याः । तच्रानिवेचनीयतपनत्ते 
प्रातिभासिकसत्त्वेन सत्तात्रेविध्यवादे, एकसत्तावादे तु सत्तःद्ात्मयेन 
ससप्रतीतिरुपपद्यते ॥ 4 


अतएवात्र साध्येऽसत्पदं किच्िद्धिकरणकसन्त्वप्र्त व्यन्दैत्वम्‌ , 
सद्धेदस्त्वबाध्यसेदः वध्यस्वरूपमिति सद्धेदविशिष्टासद्धेद। शून्यत्वं 
शाक्तिरूप्यादौ सत्त्वेन प्रतीव्य्हे, वाध्ये च खगति । तच्र सदसद्धद।नङ्गी- 
कारेऽपिं सद्धेदाङ्गीकारात्‌ , अत्र सदूभेदपदेनावाभ्यभेदो बाध्यता यदि 
विवक््यते, तदाऽप्यसतो रजतस्य कथं बाध्यत्वम्‌ , सत्त्वेन प्रतीतिश्च ? तच्रा- 
सत्त्वेन भ्रतीतिविषयत्वम्‌ , स द्धेदवन्त्वं वध्यत्वं चेति युज्यते । असद्धेद- 
पदेन सद्रुपताविवक्षणे तु तत्र सत्रतीतिनिवाहो न कथमपि ॥ 


एतेन सदूभेदविशिष्टा सद्भेदस्वप्रसिद्ध इति- परास्तम्‌ , अनिष- 
चनीयवादद्ष्छ्या शक्तिरूप्यादौ प्रसिद्धेः । असत्ख्यातिवादे तु सद्‌- 
सद्रपतेवाप्रसिद्धा । सख॑तन्त्रसिद्धान्तमात्रसिद्धा तु सा नोदाहरणतामहंति । 
इदमेवाभिग्रत्योक्तम्‌-सद्धिलक्ञणत्वमसति प्रसिद्धम्‌, असद्विलक्षणव्वं 
सति भ्रसिद्धम , उभयं तु शक्तिरूप्यादौ प्रसिद्धमिति ॥ 


द्रेतमते तु विरोधादेव सदसत्त्वपक्षो निरस्तः; इति तत्रैवाभसिद्धिः । 


^ ` ` जक = ववज व्किः - ककः = 
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असद्धिलक्षणत्वमाच्रम्‌ , सद्धिलक्षणत्वमान्न वा न साध्यतया विवक्षितम्‌ , 
इति तथा विकल्प-तदषणान्यनवसराणि ॥ 


तत्रापि अख्यातिवाद्‌-सत्ख्यातिवादमात्रयोनिरासाभियेण सद्विविक्त- 
त्वमत्र भिभ्याखमप्यूरीक्रियते , इति तेनेव नयेनासत्ख्यातिमात्रनिरा- 
करणदष्स्या, असद्िलक्षणत्वमाचं साध्यं कामं भवतु । तत्रासद्विरक्षणव्वं 
तु पृवोक्तदिशा किञ्िद्धिकरणकसत्त्वप्रकारकप्रतीतिविषयत्वा भावरूपं 
किञ्चिदधिकरणकसत्त्वप्रतीतिविषयत्वरूपं तुच्छन्याघरत्तं न दुष्यति। 
परं तु सत्ल्यातिमाद्ायार्थान्तसवारम्‌ , सिद्धसाधनं वा नानेन भवितुमर्हति, 
इति वादिद्यभ्रतिपन्नरूपद्भयस्यापि सछ्रदेव निपेधेन ्रमव्यवस्थापनाथेमेव 
सदसद्धेदो भयवतर्वमच्र विवक्ष्यते ॥ 


ततरांशतः सिद्धसाधनं केन वाऽऽप्यते ? यद्युभाभ्यां मिलित्वा, तर्हि 
न सम्भवति; यदि म्रव्येकम्‌, तदहि प्रत्येकं साध्यमेदोऽङ्गीक्रियताम्‌ , 
उभयवेखन्तण्यस्य प्रव्येकमुभयोरप्यसिद्धत्वाद्‌ न सिद्धसाधनम्‌ । अत 
एवोक्तम्‌-सद्धिखत्तणलमसत्वमित्यसत्ख्यातिद्ष्टया सिद्धम्‌, असद्धि- 
लक्षणत्वं च सति सत्ख्यातिकल्पे सिद्धम्‌ , उभयोरुभयमप्रसिद्धमिव्यु- 
भयस्यात्र साधनम्‌ । श॒क्तिरूप्यादौ तु पक्षद्वयमपि वाधितम्‌ ; स॒न्दो- 
पसुन्दन्यायेनोभयोरपि व्याहतयोः सदहावस्थानायोगादिति ॥ 


अनि्व॑चनीयस्य सदसदुमयप्रतीत्युपपत्तिः । 


एतेन--अनिर्वचनीयं चेद्‌ रजतम्‌ , कथं तर्हि भ्रतीतिसमये सदिति, 
उन्तरकालं चासदिति प्रतीतिः? अनि्वचनीयमिव्येव कुतो न भवेदि- 
ति-परस्तम्‌ । अनिर्वचनीयत्वादेव हि प्रतीतिसमये सत्तादास्म्यात्‌ सदिति 
प्रतीतिः, उत्तरकाले तु बाध्यत्वादसदितिं प्रतीतिः ; वाभ्यत्वतिरिक्तस्या- 
सत्त्वस्याभावत्‌ ॥ 

असत्तवस्य तु न पूर्वकाले प्रतीतिः ; तच्र सत्वेन प्रतीतेः, उत्तरकाछि- 
कासस्रतीत्या पूवेकाढप्रतीतसच्त्वं रजतं च बाध्यं प्रतीयते । तत्र सत्त्वं 
सत्तादात्म्यमेवः; न तु सद्रुपत्वम्‌ ; तत्र तस्ाप्रसक्तत्वात्‌ ॥ 


तत्र॒ चासद्रजतभिति रजतस्य बाध्यत्वमवगम्यमानं न धमंमान्र- 
विषयं भवितुमहंति; अन्यथा धर्मिणोऽवाधे सत्वेन रजतं शक्तौ बाधा- 
नन्तरमपि प्रतीयेत; असतो रजतस्यावाधात्‌ , असतो यदिं न भान्‌, तर्द 
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भ्रमकालतेऽपि कथं भानम्‌ ? अतोऽसत्ख्यातिवादो न क्षोदक्तमः, इत्यनिर्वच- 
नीयख्यातिरेव यक्ता ॥ 
वियदादावपि छक्तिरजतन्यायातिदेश्चः । 

तत्र वाधितत्वमेवानिवेचनीयत्वमिति वाधग्रतीव्येवानिर्वचनीयतवस्य 
सिद्धत्वात्‌ तदतिरिक्तानिवेचनीयत्वप्रतीत्यापत्तिन प्रसरति । तच्च रजतं 
बाधज्ञाने सति वाध्यम्‌ , अनित्यमपि। तत्र वाध्यत्वप्रतीत्यभावस्तु तस्रतीतेः 
कारणात्मना सन्त्वनिवन्धनः, रजतस्य बाधितस्य तु क।रणात्मनाऽप्यभावाद्‌ 
न नष्टत्वप्रतीतिः ॥ 
| वियदादेः प्रमात्चेतन्याध्यस्ततापि । 


अयमेव न्यायो वियदादावपि । न हि तदपि नित्यम्‌ , येन सवेदोपट- 
म्भः स्यात्‌ । अनित्यस्य तस्य कारणं त्वविद्येव । सा ह्यात्मनि 
युक््याकारान्तःकरणच्र्तिद्रारा शुक्त्यवच्द्धन्नचेतन्यासिन्नत्वादात्मनोऽ- 
धिष्टानतादश्चायां श॒क्त्यवच्दिन्नचेतन्यनिषठठाऽपि । अत एवेदं रजतमिति प्र 
तीति तत्राभिन्नवेऽपि च॒क्त्यवच््धन्न-चेतन्य-प्रमातृचेतन्ययोः शक्त्यव- 
च्िन्नसवेन चेतन्यस्याधिषएठानत्वात्‌। इयमेव नीति्घ॑टादिभ्रव्यत्तेऽपि ; तत्रापि 
विषयचेतन्याभिन्न-प्रमाद्रचेतन्याध्यस्तत्वाद्‌ घटादेरपि ग्रत्यक्त्वम्‌ ; अन्य- 
थाऽऽन्तरत्वापत्तिः, अहं घट इति प्रतीत्यापत्तिश्च स्यात्‌ । नेमित्तिके सतिं 
निमित्ताचुसरणम्‌ , न तु निमित्तमस्तीति नेभित्तिकारोप इति न्याय एवेतादृशे 
स्थाने शरणम्‌ । अत एव न सर्वोपर्व्धिप्रसङ्कः ; शक्त्यवच्न्न चेतन्यस्य 
विना व्र्तिनिर्गमं प्रमावचेतन्याभिन्नलाभावात्‌ ॥ 
घटादीनां स्वप्रकाश्वेतन्याध्यस्ताना- 
मपि कादाचित्कप्रत्यक्षत्वनिमित्तम्‌ । 
प्रत्यक्षत्वं हि सवस्य ब्र्येतरस्य प्रमादसम्बन्धेन, न तु संविन्मात्र- 
सर्वगतामस्वरूपसंबन्धेन; अन्यथा सर्वेषां सवेदा सवंप्रत्यक्षप्रसङ्गात्‌। 
न॒ च ततः `परिच्छिन्नत्वमेवात्मनः स्यात्‌ ; यावदुपाधिपरिच्छेदं परि- 
 च्दिन्नलस्येष्टतवात्‌ । तत्र रजतादेः प्र्यत्तत्वं॑न धट।दिवत्‌ सान्ञादि- 
न्द्रियसन्निकषादिवशात्‌ , किन्तु खक्त्याकाररतत्यवच्छेदेन रजताकार- 
बृन्त्युद्यात्‌ द्योरेकदेशस्थतवेन तदवच्छिन्नचतन्याभेदात्‌ ॥ 


[*4 (~ (~ 
अत एव साक्षिभास्यत्लमपि रजतादेः; साक्षिचतन्यस्य रजताधिष्ठान- 
शवत्यवच्छिन्नचैतन्यतादासम्यात्‌ , इति न खलादिवदान्तरतषापत्तिः। भतीति- 


| १ 
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समय एव रजतोत्पत्तिरप्यत एव सुखादिवत्‌ । इन्द्रियान्वय-व्यतिरेकानु- 
विधानं खधिष्ठानज्ञानाथैमेव, न तु रजतावभासाथेम्‌ ॥ 


तव्रेन्द्रियेणाधिषछठानाकारा बरत्तिः; रजताकारा व्ृत्तिस्त्वाविदयकी रजतवि- 
पयिणी, इति वृत्तिभेदेऽपि तदवच्छिन्नसुख्यज्ञानरूपचेतन्येक्याद्‌ नाख्या- 
तिवादप्रसङ्खगः।! शक्तिताद।त्म्यमपि रजतस्य श॒क्त्यज्ञानकार्यत्वात्‌ शक्त्य 
वच्छिन्नचेतन्याभिन्नप्रमाठृचतन्येन, साक्िणा वा प्रातिभासिकत्वादेव 
रजतादिवत्‌ वेद्यम्‌ ॥ 


संनिङ्षटस्थलेऽन्यथाख्यातिरेव । 


तत्र सन्निकरष्टत्वात्‌ शक्त्यवच्छिन्नचेतन्यस्य शक्तरेवेदं रूपेणेदं तादा- 
त्म्यमात्रमध्यस्यते, न सिदमपि ; प्रयोजनाभावात्‌ , असम्भवाच्च । अत 
एव परस्पराध्यासेऽसन्निकरृष्टरजतत्वविशिष्ट-रजतत्व-तत्संसगाणामध्यासः ॥ 


अख्यरातिवाद्वेपम्यमनि्व चनीयख्यातो । 


न चेवं सति ज्ञानद्रयम्‌ ; वृत्तिद्रयस्य चेतन्यावच्छेदकतेनेव ज्ञानत्वेन 
चेतन्यस्य तदवच्न्नस्येकलेनाुभवभेदाभावात्‌ 1 अत एव प्रकारिभ्रकार- 
भावोऽपि शक्ति-रजतयोः, न स्वख्यातिवाद्‌ इव स्वतन्त्रे प्रकार-विरेष्यभा- 
वरहिते दे ज्ञाने अच्र॥ 


वत्तिव्याप्य-फर्व्याप्यचिवेकः । 


घटादीनां जडानां वृत्त्यभिव्यक्तफलचेतन्यभास्यत्वेनेव प्रव्यक्षत्वम्‌ ; 
अस्वप्रकाशचसखात्‌ , इति सवत्र साक्षिभास्यत्वम्‌, फर्व्याप्यत्वं वा, 
ब्रह्म तु स्वप्रकरारमावरणाभिभवमाच्रमपेक्तते, इति न फलव्याप्यम्‌। 
अखण्डाकारवृत्तिदशायामन्तःकरणाद्यपाधिविख्याद्‌ न साक्षिचेतन्यमपि 
वतेते, इति तद्‌ न साक्षिवेद्यमपि । अयमेव न्यायो रजतप्रत्यक्षतायामपि, 
इति तस्यासस्वे प्रत्यच्तत्वमपि दुवे चम्‌ ; तस्य फलव्याप्यववेन, साक्षि 
वेयतवेन, ब्रह्मवत्‌ स्वप्रकाशव्वेन, वृत्तिव्याप्यत्वमत्रेणानावतस्वभावस्याऽऽ 
वरणाभिभवाथं तदाकारणधृत्तेः स्वीकतोमशचक्यत्वात्‌ ॥ 


असद्विखक्षणत्वप्रतोत्य्थ॑मपि न सस्प्रतीत्यपेक्षा। 
एतेन- 


“असद्धिलक्षणज्ञप्त्ये ज्ञातव्यमसदेव ` हि । 
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तस्मादसस्रतीतिश्च कथं तेन निवार्यते ॥* 


इति- परास्तम्‌ । शुक्तिरजतं हि प्रतीयमानमपरोक्षप्रतीस्यनुपपत्त्या 
नासद्धवितुमहेति । अपरोन्ञत्वं दि साक्षिभास्यसवेन, इन्द्रिय संनिकषेट्रारक- 
निगेतव्च्यभिव्यक्तचेतन्यभ\स्यत्वेन, साक्षादपयोक्षत्वेन, स्वतः प्रत्यक्षत्वेन 
व्‌ भवति । असति नोक्तेष्वेकमप्यपरोक्षत्ननियासकं बतंते; अन्यथाऽ- 
तीतादीनामपि प्रत्यक्षत्वापत्त्या पयोत्तज्ञानं कथामाचरं स्यात्‌ ॥ 


. तत्रासद्धिखुक्षणत्योपपत्त्यर्थमसतोऽपि यदि प्रतीतिरपेश््यते, तहि 
सा विकल्पाख्यामेव तत्र सिद्धिसुपपादयति ॥ 


वस्तुतस्तु -असद्रेखन्तण्यघटकमसनत्त्वं किंक्चिदधिकरणकसत्तवप्रकारक- 
प्रतीत्यविषयत्वमेव । तच्च ब्रह्मणि प्रसिद्धम। न च तदसति; सर्वथा 
तुच्छस्य म्रत्य्तत्वमेतदथं नोरीकतेव्यम्‌ ॥ 


इदं रजतमित्यादौं रजतं प्रव्यक्षं प्रतीयते । तदसत्छ्यातिवादे नोपपद्यते 
इति खलु प्रस्तुतम्‌, असद्धंखन्तण्यं तूक्तन प्रकारेण येन केन वाऽप्यसत 
भ्रसिद्धया कामं भवतु, भरत्यत्तत्वानुपपत्त्या रजतं कथमसदिति पयेनुयोगस्तु 
निरुत्तर एव ॥ 

एतेन- विमतः, असस्रतीतिमान्‌ , तत्संबन्धिधर्मनिपेधकसादित्यनु- 
मानमपि-परास्तम ; विकल्पाख्यतस्प्रतीतिमादाय, असद्रेखक्षण्यघटका- 
सत्स्वरूपान्तरविषयकप्रतीतिमत्त्वमादाय वा सिद्धसाधनात्‌ ॥ 


असत्प्रती तिर्विकल्पनरत्तिरेव, नापरोक्षा । 


अयमच्र निष्करषः-असतः प्रतीतिमाच्र॑ न वायते; विकल्पाख्य- 
तत्मरतीतेः स्वीकारात्‌ , शशविषाणं नास्तीति प्रतीतेरप्येवमेव निर्वाह्यत्वात्‌। 
किंच्िदधिकरण।लुविद्धपरतीतिविषयत्वानहेरूपपारिभापिकासत एव प्रति- 
योगितयाऽत विवक्ञणेन तस्य सद्रपस्य तादात्म्येन प्रतीत्याऽप्यसद्रेखक्षण्य- 


प्रतीतेनिबांहसम्भवाच ॥ 


यो यद्धिखक्षणतया, यत्सम्बन्धितया वा किञ्िननिषेधति, स तत्प्रतीति 
मानित्यत्र निषेधशब्देनाभावसामान्यं विवक्ष्यते, उताभावविशेषो 
मेदः, संसगांभावो वा । एवं प्रतीतिरब्देन वेलक्तण्यज्ञानं सजातीयप्रती 
तिरेव विबक््यते, उत प्रतीतिसामान्यं वा । तत्रोभयत्राऽऽये स्तम्भः पिशाचो 
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नेत्यत्र वैलक्षण्यस्य भ्त्यत्तत्वम्‌ , तत्प्रतियोगिनः परोक्षत्वमिति व्यभिचारः, 


इति तेन न्यायेनासद्रेखक्षण्यस्य प्रत्यक्षत्वेऽपि प्रतियोगिनः प्रसिद्धिमा्- 
मपेश््यते ॥ 


विकल्पोऽपि वत्तिरूपं ज्ञानमेव, न सविषयं ज्ञानम्‌ । इयान्‌ विदेषः- 
विनाऽपि विषयात्मनाऽविद्यापरिणामं वरृत्तिमात्रेणाविद्यापरिणामविशेषः स 
सुपुप्ताविव । विदोषस्तु सुषुप्तौ सदानन्दस्वरूपमज्ञानोपदितम्‌ , अत्र तु 
शशश्ङ्गायसत्‌ । उभयमपि नाविद्यापरिणामः, इति तत्र केव॑लं बृत्ति- 
मात्रम्‌ । सा च विषयभेदेनान्तःकरणपरिणामः, अविद्या परिणामो वेत्यन्य- 
देतत्‌ । अधिकं चित्सुख्याम्‌ , न्यायचन्द्रिकायां च । स्य्तिस्थलेऽपि तस्यां 
भ्रमखपत्ते तस्या अप्यविद्यापरिणामत्वमाच्रम्‌ ॥ 


„ अपरोऽयं विशेषः--यदन्तःकरणबत्तिरिव नाज्ञाननिवतेको विकल्प 
द्चेतन्याभिव्यञ्जकः, भासकसाक्षिचेवन्योपाधिवां, किन्तु तत्तच्छब्दोढधेख- 
मात्रम्‌ । अत एव दि वृसतुञचल्यता । तदुक्तम--वस्तुशूल्यो बिकल्पः' इति । 
अथानुपरक्तशब्दमात्रोष्धेखिनी वृत्तिर्विकल्पो नाम ॥ 


विकट्पाख्यप्रतीतेः प्रतीत्यन्तराद्विशेषः 1 


अत एवासनत्त्वाविशेपेऽपि शशविपाण-नरविषाणादिभत्ययानां विरोषः; 
शब्दभेदेन दृत्तिभेदात्‌ , इत्यौपचारिक्स्वेऽपि ब्रन्तित्वमात्रेण प्रतियोगि 
प्रसिद्धिरविकटा । असत्त्वं निर्पाख्यत्वम्‌ , नास्तीतिप्रतीतिविषयत्वम्‌ । 
दराविषाणमस्तीति वत्तिरपि तच्छव्दोद्धेखमात्रम्‌ । वाक्यतानि्वांहा्थ- 
मेव तच्रास्तिपदप्रयोगः, यथा तच्वमसीत्थादावखण्डा्थंवो धस्थले, इत्यसद्रे 
छक्षण्यस्थलेऽसतो व्रृत्तिमात्रेणापि वेखक्षण्यप्रतीतिनिवांहदोऽलुयोगिप्रव्यक्ष- 
तामाद्धेणाविरुद्धः ॥ 


शशश्चदश्रमस्य विकष्पाद्‌ विशेषः । 


` अत एव दूर।त्‌ तुरखाकणयोः तुरगकरणत्वाज्ञाने श्ङ्गप्रत्ययस्थलेऽ- 
निवेचनीयश्छङ्गमेव प्रतीयते, बाध्यते चाधिष्ठानतुरकर्णत्यविज्ञाने; 
अज्ञानकायंत्वात्त्र ङ्गस्य । अतोऽपरोक्षप्रतीत्यनुपपत्त्या न शक्तिरूप्य- 
मसत्‌ › इत्यसत्रतीतिनिषेधसामर्याद्‌ विकल्पसिद्धस्येव तत्र॒ निषेधः 
इति नासद्वूलत्तण्यबुद्धिविरोधः ॥ 

पतेन-नरदिरसि विषाणं नास्तीति वाक्यमपि-ज्याख्यातम्‌ ; 


^ 
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तत्र शङ्गसम्बन्धमात्रस्य निषेधेन श्ङ्गानिपेधेन प्रमात्वेन वैरक्षण्यात्‌ ॥ 


नरदिरसि विषाणमस्तीति वाक्यं तु तत्र विषाणसम्बन्धमात्रं बोधयति, 
स चासन्नेवाऽचुयोगिमात्रस्य तत्र सत्त्वेऽपि । सर्वथा तु नेदं प्रत्यक्षम्‌ , इति 
शब्दात्‌ , तद्रोधो न दोषाय ॥ 


अनाप्तवाक्यतवात्त॒ तस्य परोक्षधीजनकस्य संसगांशमात्रे प्रामाण्य- 
श्रम एव । परोत्ते त्वन्यथाख्यातिः, इति तस्यामन्यत्रावस्थितस्य 
संसर्गस्यान्यथाख्याव्येव विज्ञानाद्‌ न प्रातिभासिकत्वम्‌ , अस्वं वा; 
किन्तु सत एव निषेधः । परोक्षश्चमेऽप्यनिवं चनीयख्यातिरेवेति कल्पे 
तु तच्रप्यसत््वाप।दकतूखाविद्यापरिणामरूपविपयतदाकारव्रत्त्या च्रम- 
निर्वाह इति व्यवस्था । सर्वथा तु प्रमाणजन्यप्रत्यक्ष-परोक्षज्ञानविपयवतवं 
श्रमे भासमानस्यासत्तवे प्रतिवन्धि ॥ 


स्मरृतावविदयाव्रत्तिरेव । 


अत एव भ्रमस्य विकल्पाख्यल्रृत्तितो भेदेन योगसूत्रे परिगणनम्‌- 
“श्रमाण-निद्रा-स्मृति-विपयय-विकल्पाः" इति । तच्र स्मृतेरपि ्रमतवेऽपि 
विद्यम।नविषयक्वाभावादतीताकाराविद्यावरत्तिमाच्रम्‌ , तद्विषयस्य कार 
णात्मना सत्वमात्रेण, विकल्पे तु न केनापि रूपेण विपयसन्त्वम्‌ । अत 
एव प्रथक्‌-“शब्दज्ञानालुपाती तु वस्तुशाल्यो विकल्पः” इति तदुग- 
णनम्‌ । सर्वथा लविद्याव्रन्तितवमात्रेण स्म्रतेरिव विकल्पस्यापि कथंचनो- 
पचारेण ज्ञानव्वेऽपि भ्रमस्यासद्धिषयकत्वं वाधितमेव ॥ 


शशविषाणादिकमपि नासदिति तु- 
“एष वन्ध्यासुतो याति शराण्ङ्गधयुधेरः ।” 


इटयादिवाक्यस्याप्यनुन्मत्तवाक्यत्वमापादयेत्‌ ; असतोऽथेक्रियाकारि- 
त्वाभावात्‌, पच्चीकरणप्रक्रियया सत्ल्यातिपक्ष इव ॒न्यायसुधोक्तरीत्या 
माठर-मतङ्ग-मदिरादिभ्रमेण तदुपयोगे न प्रत्यवायः स्यात्‌; इति 
धर्माधमेज्यवस्थाऽपि लुप्येत 


अनिवैचनीयख्यातौ तु य(वद्राधमर्थक्रियाकारित्वाद्‌ भ्रान्त्या क्रिय- 
माणानि, कृतानि वा पापान्यनर्थाय प्रभवन्तीति न भिन्नकमेतापातः॥ 


योहि शराबिषाणं नास्तीति न जानाति, तस्य शशविषाणमस्तीति 


| 
„1 
| 
-* 
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वाक्यात्‌ शशीयत्वेन विषाणज्ञानं यद्यपि भवति; परस्तात्त पूर्वाक्त- 
भ्रकारेण तत्र संसगेमात्रस्य निषेधः, नासतः । अत एव गोविषाणमस्तीति 
वाक्यात्तस्य विरोषं: ।॥ . 


विकल्पो दि किमपि वस्तु नोष्धिखति, शब्द्म।त्रोडेखित्वात्‌ तस्य । न 
ह्यसद्‌नाम्नाऽपि किंमपि वस्तु ; तस्यावस्तुखात्‌ । घटादिज्ञानमिव न 


-सविपयकत्वं विकल्पस्य, विपयेयादिषव्रत्त्यन्तरस्येव वा। शब्दमात्रोडेखि- 


त्वात्तस्य वरत्तित्वमात्रम्‌ , न ज्ञानत्वमपीति तु केचन । अतो घटादिज्ञानतो- 
ऽपि विशेषः, इति न “सन्‌ घटः" इत्यादिज्ञानं न ज्ञानमिति मन्तव्यम्‌ ॥ 


शशवेषाणमस्तीति वाक्यस्य वाक्यत्वं तु सुवन्त-तिडन्तशब्द घटित- 
त्रमात्रेण, अन्यथा तस्य प्रमाणत्वे भ्रमाणात्‌ प्रथक्‌ तत्परिगणनम्‌ , 
तञ्ज्ञानस्याथेक्रियाकारित्ाभावश्च न स्यात्‌ । आप्तव।क्यत्वाभावात्त 
नास्य प्रमाण्यमपि } अप्रवाक्यत्वे सखस्तिपदं वाक्यसाधुताथम्‌ । शश- 
विषणमिति शब्दोदेखमत्रे तात्पयेमिति तु निष्कैः ॥ 


एतेन-विमतानि पदानि, खाथान्वयवोधकानि, आकाङ्क्तासन्निधि- 
मत्पदलात्‌ ; गामानयेत्यादिवाक्यवदिव्यनुमानमपि- परास्तम्‌ ; अशूल्य- 
वस्तुकसेन सोपाधिकत्व(त्‌ । वस्तुशून्यो दि विकल्पः इति साधनान्या- 
पकस्म्‌ । अकाङ्न्ता-योग्यतादिमत्पदत्वहेतुस्त्वसिद्धः । न दह्यसतो 
ज्ञानकठरत्वम्‌ , तत्कर्म वा; समस्तसामभ्यैविरदित्व(त्‌ । सवैथां त्सतोऽ- 
परोक्षतया, सत्त्वेन च प्रतीव्यनुपपत्त्या श्रमस्थतते तदुपपत्त्यथेमख्यात्य- 
न्यथाख्याव्यादीनां निरासाचानिवेचनीयख्यातिरेव शरणम्‌ ॥ 
तत्र॒ पूर्वोक्तरीत्या सत्तादल्म्येन, यावद्वाधमथैक्रियाकारितया वा, 
सत्वेन प्रतीतेः, अपरोक्षत्वस्यापि निवांदात्‌ सवेमक्चुण्णम्‌ ॥ 
एतेन- 
“अन्वथात्वमसत्तस्माद्‌ ्रान्तावेव भ्रतीयते । 
सत्त्वस्य सत एवं हि स्वीकार्येव प्रतीतता 
इति- परास्तम्‌ ॥ 
अनि्वंचनीयख्यातावप्यसत एव भानमिति परेषां शङ्का | 
यत्त॒-अनिवेचनीयख्याताधपीदं रजतयोस्तादात्म्यमवभासते। 
तच्च “सत्याचरते मिथुनीछत्य” “अध्यासो नामातस्मिन्‌, 
। 8 
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तद्वुद्धिरित्यवोचाम इति भाष्यादसदिति श्रतिपादययते; अन्यथा 
अतस्मिन्नि'ति पदस्य “मिशुनीच्रत्येःति च्िप्रत्ययस्य च नोपप- 
त्तिः । न ह्यनिवेचनीयख्यातावतस्मिन्‌ तदु बुद्धिः; तद्रि तस्- 
कारकन्ञ'नलाद्‌ श्रमस्यानिवेचनीयख्यातौ , `इति शुक्तीदमंशस्य 
रजतत्वसं सगः, रजतस्येदं तासंसर्गश्चासन्नेवेति स्वीकर्तव्यम्‌ ; 
अन्यथा अभूततद्धावे  च्विप्रस्ययः कथमत्रोपपद्यते ! 
स॒ च प्रतीयतेऽपयोक्चतयेव, सत्त्वेन चानिर्वचनीयख्याति- 
वादेऽपि। तथा चासदपरोक्ततया, सत्वेन च न प्रतिभासत 
इति व्य।प्ते भग्नत्वात्‌ नानेन देतुनाऽसत्त्वाभावोऽनुमातु 
शक्यते--इति ॥ ¦ 

श्रमस्थले न कस्प्रापयस्षतो भानम्‌ । 


तत्र भ्रमस्थल्तेऽधिष्ठान अरोप्य-तत्ताद्‌स्म्ययोरध्यासः । तत्रारोप्यं 
रजतत्वविशिष्टमेव । अत एव पूवेदृष्टसदृशस्यापि पूरवेदृष्टतरमपि; भ्राति- 
भासिक-व्यावहारिकसाधारणस्य रजतस्त्य स्वीकारात्‌ तत्र विशिष्टाध्यासेन 
विशेषणसंसगेस्याप्यध्यासः । रजते वििदंत।द्‌।तम्यमाच्नस्याध्यास इति चतु- 
णामध्यासः। रजततादात्म्योपदहितरूपेणेदमोऽप्यज्ञातशक्तित्वोपदहितचेतन्या- 
ध्यास इति पच्चानां वाऽध्यासः ॥ 


तत्र रजतत्वस्य भ्रातिभासिकमात्रव्र्तित्वमिति मते तु व्यावह्‌।रिकरजत- 
तादात्म्यापन्नस्य प्र।तिभासिकरजतस्येद्म्यध्यास इति प्रचामाचा्यांणाम्‌ , 
नव्यानां च प्रस्थानभेदः। सर्वत्रापि भ्रमे भासामानमज्ञातशाक्तित्वोपहित- 
मधिष्ठानमनध्यस्तं सदेव; तत्तादात्म्येनासेप्यस्य सन्निति प्रतीत्यदेत्वम्‌ ॥ 


स्तैत्र तत्र॒ सत्तादात्म्याविशेषेऽपि प्रतियोगिमात्रप्राधान्येन सत्ता- 
दास्म्यप्रतीतिः, अन्येषां तु तादात्म्यादीनामपि तदुपसजेनतया विद्यमा- 
नमपि तद्‌ न विशदं प्रतीयते, इति तत्र सर्वांरोप्याकारेकेवाऽविदयावर्तिः, 
अधिष्ठानांशम्रेऽन्तःकरणनवरत्तिरिति व्यवस्था । सति चेवमनि्व॑चनीयख्या- 
तावप्यसतस्तादाल्म्यस्यापरोक्षतया, सत्वेन च॒ प्रतीत्यदहैत्वमनिबेच- 
नींयख्यातावपि व्याहतमित्यसदलु वाद एव ॥ | 


सत्यानृते मिशुनी्स्येत्यस्य वाद्ात्म्यासत््वे न तात्पर्यम । 


तत्र “सत्या्ृते मिथुनीशृत्ये"प्नि भाष्यं स्वमतोपष्टम्भकतया पये 
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मन्यते, “अतस्मिन्‌ तद्रुद्धिरि"ति भाष्यं च । तचे “सत्यानृते” इत्यनेत- 
पद्प्रयोगमात्रं पयाप्तं भ्रमे भासमानस्य प्रकारस्य न शशविषाणादि- 
तुल्यमसद्र.पत्वम्‌ , किन्तु तद्धयतिरिक्तस्वमेवेति ॥ 

एवं सस्यपदप्रयोगादधिष्ठानसत्स्वरूपभिन्नत्मप्यवगम्यते, इतिं 
“सव्याचृते मिथुनीच्त्य” इत्यंशः सदसद्धिटक्चषणत्वम्‌ , सव्यानृतमिथुनी- 
करणमिति विवक्षणात्‌. सत्यतादस्म्यमेव सत्त्वमिति सुचनाथंम्‌› न 
सत्यत्वमारोप्यस्येति, इति सत्ताद।त्म्यमात्रस्यात्र विवक्षणात्‌ नात्र सत्तव- 
मारोप्यस्य, न वा तस्यान॒तस्यासन्तवमिति प्रतीयते ॥ 


एतेन-च्विप्रस्ययोऽपि- व्याख्यातः; आरोप्याधिष्ठानयोरज्ञानका- 
यान्तःकरण-प्रत्यगाव्मनोः प्रथमाध्यासोऽप्यज्ञानाध्यास इव नानादिः; 
किन्तु सादिरेव | सादिरपि तद्ध्यासः प्रवाहतोऽनादिः । अत 
एवोक्तम्‌--“ नेसर्गिकोऽयं छोकज्यवहारः” इति, इत्यन्तःकरण-प्रत्यगात्मनोर- 
ध्यासः भ्रवाहतोऽनादिरपि नाज्ञानादिवत्‌ स्वभावतोऽनादिः, इति सूच- 
यितुमेवात्र च्विप्रत्ययः । एत।वतवाभूततद्धावः, अन्यथात्वं वा, न तु तत- 
स्तादात्म्यादेरसतोऽपि तत्र भव्यत्तत्वम्‌ ॥ 

“अतस्मिन्‌ तदूबुद्धिरि°ति भाष्यस्यापि नासत्ड्यातो तात्पर्यम्‌ । 


एतेन--“अतस्मिन्‌ तदु बुद्धिरिति वाक्यमपि-व्याख्यातम्‌ । तेनं 
ह्यधिषएठानविषमसत्ताकत्म।रोप्यस्य बोध्यते, येन वाधायां सामानाधिक- 
रण्यमप्यर्थसिद्धं भवति । तेन च यावदूवाधमेवाधिष्टानतादात्म्यम्‌ , अन- 
न्तरं तु तद्रयतिरेकेण तदभाव इति फलति ॥ 


“यद्‌ ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यदू ज्ञातग्यमवशिष्यते ।“ 


इति तन्त्वार्थोऽत्र॒ सूच्यते, इत्यनिबेचनीयख्यातिदृ्ठथाऽपि नास- 
स्ल्यातिसमथनं विकल्पसहम्‌ । इदं रजतमिव्यादौ सत्तादात्म्याद्‌ व्यावहा- 
रिकरजततादात्म्याध्यासात्‌, व्यावहदारिक-प्रातिभासिकसाधारणरजतत्न- 
ज्ञानाद्रा भव्न्तयुपपन्तिरनिवेचनीयख्यतौ, असत्ख्य।तिव दे तु रजतःर्थिनः 
प्रव्त्त्यनुपपत्तिः ॥ 


अत एव्‌ प्राग्‌ बाधात्‌ सत्यरजतेद॑तासं सरग मात्रयाऽपि विलक्षणो नालु- 
भूयते । स्ेथा तु भ्रमे तादात्म्यम्‌, प्रकारो बा न सन्‌ ; सत्ख्यातिवादनिरा- 
सात्‌ ; नाप्यसन्‌ , सत्त्वेन, अपरोक्ततया च प्रतीयमानलवादिति सिद्धम्‌ ॥ 
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वस्तुतस्तु--“अध्यासो नामातस्मिन्‌ तद्‌ वुद्धिरित्यवचामः” इति ख्या- 
तिपच्चकसाधारणं तत्तद्रायतुराणमख्यातिवादं वर्जयित्वा तन्तन्मतानुसा- 
रेणासोप्यस्य तेन॒ रूपेणाधिष्ठानेऽमावाभिप्रायम्‌ , अनिर्वचनीयख्यतेः, 
असत्ख्यतेः, उभयोरेव वा साध।रणस्य तस्यानिर्वचनीयख्यात्यनुसारेण 
योजनं तु “अतस्मिनु तदसमसत्ताकज्ञ।नमि"ति, इति रजतानिर्वचनीयतव 
वस्तुस्थितिश्ृतम्‌ , न तु मर्त तिक्तम्‌ । अतोऽनिर्वचनीयतया प्रतीव्यभावोऽ- 
किंञ्ित्करः ॥ 


अनिवेचनीयवदेऽनवस्थादूषजं परेषाम्‌ । 
एतेन- 
^तस्यानिवैचनीयत्वे स्यादेव द्यनवस्थितिः 
इत्यपि-परस्तम्‌॥ 


यत्त॒-संसगद्यमनिवैचनीयमिति कोऽथेः- करं व्यावहारिकम्‌, 
उत प्रतिभासिकमिति । नादयः; अनङ्गीकारात्‌ , व्यावदहासकि- 
तथ।त्वे रजतस्यापि व्यावदहारिकतप्रसङ्गात्‌ । द्वितीये प्रातिभासि- 
कतयेव भ्रतीयते, व्यावहारिकतया वा । नायः ; भ्व्रत्त्यभाव- 
प्रसङ्गात्‌ । तद्धि प्रातिभासिकमथेक्रियासूपयुक्तम्‌ , तथा 
कचिदुपलब्धं वा । यतः तद्भावं प्रतीव्यापि प्रवतत । द्वितीये तु किं 
व्यवहारिकता सती, अथासती । नायः; भ्रातिभासिकला नुपपत्तेः, 
द्वितीयेऽपरोक्ष॒तया, सत्वेन च।सतोऽपि प्रतीतिश्रसङ्कः ॥ 


अथ सा व्याव स्किताऽप्यनिवचनीया, तर्हि सदाऽनिवैच- 
नीयेति कोऽथ इत्यदेराब्रत्त्याऽऽरोपपरम्पराऽपयंवसानापत्तिः 
स्यात्‌। न चेयमपय॑वसिता परम्परा सिद्धविषया, येन बीजा- 
रवद्‌ न दूषणं व्यात्‌ › इति पूरवपू्वारोपाजुपपत्तावुत्तरोत्तरारोपा- 
चुपपत्तिः, प्रवरच्यनुपपत्तिश्च ॥ 


न च सर्वेऽप्यारोपा एककालीनाः ; अधिष्ठानसिद्धःयुत्तरकाली- 
नत्वादायेपस्य, अनन्तानिर्वाच्यविरोषविशिष्टाथंगभेस्यारोपस्याजु- 
भवात्‌ स्वररूप्रेण संसगेभानं तु उ्याबहारिकत्ना्प्रतीत्या प्रचत्त्य- 


जुपपतत्या च न युक्तम--इति ॥ 
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अनि्वचनीयख्यातावनवस्थापरिदहारः । 


तत्र संसर्गृद्रयेऽप्यरोप्यारोस्य व्यावहारिकत्वे व्यावहारिकम्‌ , तस्य प्राति- 
भासिकतवे प्रातिभासिकम्‌ । उभयमप्यनिवेचनीयमेव, सदसद्धिलक्षणत्ा- 
दिति वस्तुस्थितिः ॥ 
तत्र शुक्तिरूप्यदिविषये प्राति भासिकत्वमेव संसर्गदयस्यापि । भ्राति- 
भासिकस्यापि यावदवाधं व्य।वहारिकवदथक्रियाकारित्वस्य, तत्तद्धिशेषस्य 
च पूवेमेवोपपाद्नान्न तत्वे प्रवरत्त्यनुपपत्निः । शुक्तिरूप्यञ्यावहारिकताया 
अनङ्गाकारत्‌ ; तद्र य।बदारिकतासतत्वासत्त्वविकल्प-तदूषणानां नावसरः ॥ 


तच प्रातिभासिकं न सत्‌, न वाऽसत्‌ , किन्तु सदसद्धिक्षणमप्यधि- 
छ्ानतादात्म्यमाच्रत्‌ सत्त्वेन,अपरोत्ततया च प्रतीयते, इति न तस्य सत्त्वे, 
्रत्यक्षविषयतायां वाऽनवरथा । तत्र प्रातिभासिकाध्यासे तत्तत्कालिकतत्त्तू- 
लाज्ञानाघ्रततत्तत्कालिकाधिषठानाज्ञानस्येव सादृश्यज्ञानादिसध्रीचीनस्य तत्त- 
दारोपं प्रति कारणत्वाद्‌ न पूवेपू्ांयोपनिवन्धनत्युत्तरोत्तरारोपस्येति हिं 
सिद्धान्तमर्यादा, इति नानवस्थागन्धोऽपि, न वा तदा ्रबृत्त्यनुपपत्तिश्ध ॥ 


तत्र प्रातिभासिकमनिर्वचनीयमिति चानर्थान्तरं शाक्तिरूप्यादिस्थते । 
एवमेव उ्यावहारिकिस्थज्ेऽपि व्यावह्‌रिकिमनिवेचनीयमिति च । अधिष्ठा- 
नविपमसत्ताकसमारोप्यमात्रस्य साधारणमनिवेचनीयस्य । तदपि स्वरूपत 
एव, न तु तथा प्रतीतितः, इति नानवस्था, न वा प्रचृत्तस्तञ्ज्ञानापेक्षा; 
यावत्तसर्तति सच्त्वेनेव प्रातिभासिकम्‌ । सवथा तु प्रातिभासिकानां भ्रती- 
तिभेदाद्‌ नानवस्था , प्रव्युतास्ख्यातिपक्त एवोक्ताः सर्वेऽपि , विकल्पाः, 
तदुपणानि च ॥ 

असत्ख्यानिपक्षःएवानवस्थादिदरूषणानि । 


तथा दहि- तस्पत्ञ एव रजतस्य प्रतीयमानमसत्त्वं सद्रा, असद्रा । 
नायः; रजतस्यापि सन्त्वापत्तेः, द्वितीये किमसत्तवेन प्रतीयते, किं वा 
सत्वेन । नाद्यः; भ्रवृत्त्यभावप्रसङ्गात्‌ । द्वितीये तदपि सत्‌ , असद्रेति 
समानो दोष इति ॥ 


रजतप्रत्ययमात्रेण म्रव्त्युपपत्तिस्तु परस्यापि समाना । न च सत्त्वे 


, सत्त्वान्तरं तत्रापि । वस्तुतस्तु - सिद्धान्ते शक्तिरूप्यादीनां सत्तादात्म्यमेव, 


न तव॒ सर्वम्‌ , येन सत्त्वेन प्रतीत्यनुपपत्तिः, भ्रवरत्त्यभवादिकं च स्मात्‌ ॥ 
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इदमेवात्र प्रच्छ यते-असतो रजतस्य कथं प्रव्रत्तियोग्यता ? कथं वा 
रजतार्थिनस्तदिच्छया विफलाऽपि प्रवत्तिः, यावद्राधं तद्ाभग्रयुक्तानन्दानु- 
भवादिकं च ? न च तदप्यसत्‌ ; अनुभवविरोधात्‌! तच्च सत्तादास्म्यं मायो- 
पाधिकं व्यावहारिकम्‌ , आविद्यकं तु प्रातिभासिकरमिति सत्तत्रेवेध्यमा- 
दायावसीयताम्‌ । समर्थितो हि सत्तात्रेविध्यवाद्ः पूवमेव तदवसरे, इति 
नानवस्था, भव्र्त्यज्यवस्था वा ॥ 

अद्धेतमतवत्त्‌ कारणादुपपच्याऽसत्छ्यातिवादायोगः । 

न केवरुमिदम्‌-असत्छ्यातिपत्तेऽसतः प्रतीयमानस्य न निमित्तकार- 
णम्‌ , उपादानकारणं च सुवचम्‌ । सवत्र प्रतीयमानस्य घटादे सूपादानं 
निमित्तकारणं चोभयं दयते । न चासतः किमप्युपादानम्‌ , इट्युपादान- 
कारणान्यथानुपपत्याऽपि नासत्ख्यातिवादः । अद्रेतमते तु- 


"आश्रयत्व-विपयत्वभागिनी 
निर्विभागवचितिरेव केवला 
पूवेसिद्धतमसो हि पिमो 
नाश्रयो भवति नापि गोचरः ।“ 


इति सिद्धान्ताद्‌ निर्विशेषचेतन्याभरितम्‌, तदावरकं चाज्ञानसुपादानं 
निमित्तं च व्याबहारिकारोपे, प्रातिभासिकारोपे तु तत्तच्छुक्तित्वावरक- 
भ्रमादचेतन्याभेदभ्रयुक्तशक्तयायवच्छिन्नचेतन्याध्रिता तूलाविद्योपादान- 
कारणम्‌, काचादिदोषाश्च निमित्तकारणं च कारणद्धयं सम्भवति । ततश्चा- 
निर्वचनीयख्यातिरेव सर्वत्र युक्ता । तच्चानिवेचनीयमात्रह्मसान्तात्कार- 
मध्यस्तते व्यावहारिकम्‌ , ततः पूञ्मधिष्ठानज्ञानेन बाघे तु प्रातिभासि- 
कम्‌ , इति न काप्यनुपपत्तिरद्रेतसिद्धान्त इत्यद्रेतिनां मयादा ॥ 
आश्रय-विपयानुपपच्याऽ्ताननिरासः । 
एतेन- 
निर्विदोषे स्वयं भाते किमज्ञानाव्रतं भवेत्‌ । 
मिथ्याविशेषोऽप्यज्ञानसिदधिमेव पेक्तते ॥ 
न॒ चावरणमज्ञानमसत्ये तेन॒ वेष्यते । 
त्वप्रकरास्वरूपत्वाद्‌ जडेऽज्ञानं न मन्यते ॥ 
अज्ञानाभावतः शास्त्॑ सबं व्यथं भविष्यति ॥ 
इति-व्याख्यातम्‌ ॥ 
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अल्लांनस्य जड-जीवाश्रयत्वायोगः । 


यन्तु -यत्‌ परेण भावरूपमज्ञानमङ्गीकृतम्‌ , तत्‌ जीवा- 
श्रयम्‌ , उत जडाश्रयम्‌ , उत ब्रह्माश्रयम्‌ । नयः ; ¶्क्ृत्य- 
धिकरणे निराकरिष्यमाणत्वात्‌ । न द्वितीयः; अनभ्युप- 
गमात्‌ ,। जडरस्याज्ञानकल्पितस्य तदाश्रयव्वेऽन्योन्या- 
श्रयात्‌, कारणस्य कार्याशितत्वाद शना ॥ 
भन्ञानस्य प्रह्याश्रयस्वायोगः । 
ठृतीयेऽपि वक्तव्यम्‌--किं ब्रह्माधितमज्ञानं ब्रह्मेव प्रति- 
वध्नाति , उत जीवम्‌ , जडं वा । आदे ब्रह्माश्रितस्याज्ञान- 
स्यावरणस्य विषयो वक्तव्यः-आवरणं हि .कामलादिकं 
कचिद्‌ शितं कचिद्धिषये किचित्‌ प्रतिवध्नातीद्युपटन्धम्‌ | 
ब्रह्मावरणेनाज्ञानेन ब्रह्मगतः कथिद्धर्मो वाऽऽब्रियते, 
स्वरूपमेव वा, अन्यदा किंचित्‌ । न किमपि | 
अनत्तानविषय।लुपपत्तिः । 


न तावदाद्यः; ब्रह्मणः परमते निर्विशेषत्वात्‌ । नापि 
स्वरूपम्‌ ; स्वय॑प्रक।राव्वेन स्वतः सिद्धघ्वात्‌। न दहि 
प्रकादामानं चावतं च भवति; आवरणच्रद्याभावात्‌ । 
ब्रह्मणोऽद्वितीयस्वादिधमों मिथ्याभूतोऽपि नाज्ञनस्य 
विषयो भवितुमदहेति; अज्ञानसिद्धःयधीनतादद्धितीयत्वादि- 
धर्मांध्यासस्यान्योन्याश्रयात्‌ । न ह्यज्ञानातिरिक्तं किञ्चिद्‌ 
द्वितीयकत्वादिकारणमस्ति; अन्यथाऽनवस्थापातात्‌ | 

एतेन-- अज्ञानेन ब्रह्माभ्ितेन जीवावरणमपि-परा- 
स्तम्‌ ; जीवस्यापि कल्पिततवेनोक्तदोषानिस्तारात्‌ । जड- 
स्त्वज्ञानकार्यो नाज्ञ।नस्य विषय इति पूवेमेवोक्तम्‌ , मिथ्या- 
त्वाच्च तस्य । तत्राप्यनवस्था, अन्योन्याश्रयादिप्रसङ्गश्च । 
स्वतोऽप्रकाशस्याऽऽवरणेन न किमपि छत्यम्‌ । न ह्यन्धका- 
रोऽन्धकारेणान्रियते। न हि जडाश्रयत्वेऽविदयाया भानमपि। 


अविद्याया भानानुपपत्तिः, तन्निवतंक-निब्रस्यनुपपत्तिश्च | 


तुत्राविद्यायाः प्रकाशः स्वयमप्रकृश्रूपलत्वादू न्‌ स्वत्‌ :} 
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नापि भ्रकाशाश्रयतया; तदाश्रयस्य जडस्यास्वप्रकाशस्वरू- 
पत्वेन न प्रकाशाश्रयतयाऽपि तस्रकारः, इव्याश्रय-विषया- 
भावादज्ञानासिद्धेः, तन्निबन्धनस्य ज्ञाननिवर्स्यस्य वन्ध- 
स्याभावात्‌ , ज्ञानस्य च तन्निवतेकत्वायोगाद्‌ न ब्रह्मजि- 
ज्ासा सप्रयोजना, इति विचारदासखमनारम्भणीयं स्याद्‌- 
दरेतवादे--इति ॥ 


चिन्मात्रस्यावियाश्रयत्व-विपग्रत्वोपपत्तिः | 
+ ~ ) 
इयमन्राद्रेतिनां मर्याद्‌- 


“जीव इंशो विशुद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोर्भिदा । 
अविद्यां तच्ितोर्योगः पडस्माकमनादयः 


इति वचनात-जीवादिषटकमनादि । तत्र जीवेश्धर-प्रञ््याख्याविद्या- 
तदीश्वरसंयोगानादित्वं बहुसम्मतम्‌ । शुद्धचतन्यं तस्याऽविद्यया संबन्धश्च 
परं विग्रतिपन्नम्‌ । तत्रापि जीवेश्वस्योरविदया-तसर युक्तो पाधिकयो 
रविद्यानाश्रयत्व-तद्विषयत्वे अविप्रतिषन्ने ; गृद्धचिन्मात्रस्याविदाश्रय- 
विषयत्वाङ्गीकारात , इति जीवस्य, विरिष्टस्येश्वरस्य, जडस्य, अन्यस्य वाऽ 
ज्ञानाश्रयत्व-विषयत्वविकल्पानामनङ्गीकारपराहतत्वात्‌ तेषां कल्पानां विस्त- 
रेणानूद्य दूषणं मन्थविस्तरमात्रम्‌ ॥ 


तत्र निर्विशेषं ॒ब्रद्येव शाखरमहातात्पर्यविषय इत्यद्रेतसिद्धान्तात्‌ , 
तत्रेव श्रतिपयेवसानस्य विशदीकरिष्यमाणतात्‌, तदङ्गाक़त्येवाज्ञानस्य 
तद्‌ाश्रयत्वपक्षनिराकरणप्रस्तावाच्च तदङ्खीकरत्यव विचारः साप्रतमव- 
सरभ्राप्रः ॥ 


तत्राविदयासम्बन्धः शुद्धचैतन्यस्य यदि स्वीक्रियते, तर्हिं कीटो 
ोगोऽविद्याया अन।दिरिति वक्तव्यम्‌ । तवराद्रेतिनां सिद्धान्तः-आश्र- 
, याभ्ितभावः, विषय-विषयिभावो वा योग एवन।दिरिति, इत्यविद्ययाया 
ब्रह्याश्रयत्वम्‌ , तद्विषयतकयंव सिद्धस्य ब्रह्माश्नयत्वम्‌ ; तद्ावरकत्वम्‌ ; 
भ्रस्थानभेदेन जीवाश्रयत्वम्‌, ब्ह्मविषयकत्वं वा सिद्धवल्छृत्य तत्‌ कथाम- 
व्येव विचारः भ्रस्तूयते ॥ 


तत्र निर्विरेे बरह्मणि सप्रकार किं तत्र कल्पितानां ध्माणामावरणम्‌) 
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उत स्वरूपस्य । स्वरूपेऽपि किं कस्यचनांशस्येति कल्पाः सर्वेऽपि निरा- 
टम्बाः; अनङ्गीकारात्‌ ।॥। 


तव्रज्ञानादिषु षद्‌ सु जीवेशभेदोऽप्यनादिरिति सवेतन्त्रसिद्धान्तः, 
यत्न नाद्रेतिनामपि विप्रतिपत्तिः । तत्र॒ जीवव्वेश्चरत्वोपर्क्चितसंविन्मा- 
तस्येवेक्त्वेन, विशिष्टयोर्जविश्चरयोरेक्यानङ्गीकारात्‌ , इति तत्र तत्र जीवे- 
धरेक्याचुपपत््यापत्तिनांवसरतीति प्रथममवसेयम्‌ ॥ 


तत्रानादित्वेऽपि विशिष्टस्य जीवस्येश्वरस्य वा स्वरूपम्‌, अनादि- 
मायया तद्योगः, तन्निवन्धनस्तयो सेंदोऽप्यनाद्यविद्याकल्पित एव । संवि- 
न्मात्रं तु नाविद्याकल्पितम्‌ , किन्तु स्वतः सिद्धम्‌, सवांधिष्ठानं च; अनाद्य 
विद्यो पाधिवरात्‌ ॥ 


परमार्थतो निर्पाधिकस्येव कारणत्वादि । 


सति चेवम्‌ “जीव ईशो विशद्धा चित्‌" इति निर्दिष्टनिर्विभागाखण्ड- 
संविन्मात्रस्योपनिषत्तः “सस्यं ज्ञानमनन्तं व्रह्म” “विज्ञानम।नन्द्‌ं ह्य” 
“सदेवसोम्येदमग्र आसीत्‌" “अत्मा वा इदमग्र आसीत्‌" “तस्माद्रा 
एतस्मा दात्मन आकाशः संभूतः” इत्यादिभिरूपदेशनुपपच््या निवि भागस्य 
कारणत्वालुपपरत्तेश्चाज्ञानवशदेव सदादिखण्डरूपेण भेदस्यापि प्रयुक्तत्वा- 
दनाद्यविद्याकलि्पितानादिसदादिभेदभिन्न-सर्वैजगदभिन्ननिमित्तोपादानेश्यर- 
सखरूपस्यानादिमायोपधाननिमित्तं सविशेषत्वमनादिसिद्धमेवाद्रेतिनां दृष्टया 
वेदान्तप्रतिपादं तत्त्वम्‌ ॥ | 


निर्विदेपस्य स्वप्रक।शस्याप्यावरणोपपत्तिः, अनवस्थाऽभावश्च । 


तत्र च तटस्थलत्तणविधयाऽनाद्यविद्योपधानप्रयुक्तव्वेनेश्रस्य कारणत्वं 
लक्षणम्‌ , उपाधिपरिहाणेनाद्वितीयस्वादिना “नेति नेतीति विधया तु 
स्वरूपलक्षणमिति वस्तुस्थितिः । तथा चानादयज्ञानयोगवशाद्‌ अखण्डस्यापि 
सदादंशभेद कल्पना, तव्रानन्दांशस्याज्ञानम्‌ , सदाद्यरास्य स्व्य॑प्रकाश इति 
निर्विशेषस्य सर्य॑प्रकाशस्याप्यावरणमंशभेदेन न विरुध्यते ।अंशभेदस्या- 
नादित्वात्‌ , अज्ञानस्येवाज्ञानन्तराकल्पितत्वाच्च जी वेश्वरभेदादेर- 
ज्ञानप्रयुक्तत्वेऽपि नानवस्था, न॒ वाऽन्योन्याश्रयः । विवेचितं 
चेष्टसिद्ध।वज्ञान देशज्ञानान्तराभावादिकम्‌ , इति श॒द्धस्य ब्रह्मणः खप्रकार- 
स्यापि सचिदानन्दभेदूनावरणम्‌ ; स्वयं प्रकान्च सवेमुपपद्यते ॥ 

३९१ 
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अविद्यानिवतंकोपपादनस्र्‌ । 


अत एव घटादावाघ्रतव्रद्मोपादानके सद्‌ात्मनाऽऽत्रतस्येव कारणत्वात्‌ 
“सन्‌ घटः” इति साम।नाधिकरण्यं सदनुवेषेन । तद्रानन्दात्मना तु यावद्‌- 
खण्डाकारज्ञान तद्‌।वरणम्‌ , इति “अ।नन्दो व्रहति व्यजन।दि "द्युक्तविधया 
तद्‌।त्मनाऽप्यखण्डस्वरूपन्ञान)द्‌ अज्ञ।ननिव्रत्तिः अनावतसंविन्मात्रा- 
वस्थसुक्तिस्वरूपसिद्धिस्धावाधा ॥ | 
तत्र “सदेव सोम्येदमि"ति सामानाधिकरण्यात्‌ सदात्मना, तस्य चिद्र- 
पवात्‌ चिदात्मना च सद्वितीयत्वम्‌ ; आनन्दस्वरूपस्यापि ज्ञानेऽखण्डातमनाऽ 
द्वितीयत्वमिति सद्धिय.थः, इत्या नन्द;त्मनःऽपि ज्ञ।नमेवाद्धितीयत्वादिरूपेण 
ज्ञानम्‌। ““तत्त्वमसी?व्यादिवाक्यानि त्खण्ड।त्मनाऽऽत्मस्वरूपवोधनट्राराऽ- 
ज्ञाननिव्रत्तिमाच्नप्रयोजनानि } तदेवं ब्रह्याश्रय-विषयाज्ञानवादग्रस्थानम्‌। 


अक्षानस्य जीवाश्च यत्वकल्पोपपत्तिः । 


जीवाश्रयमप्यज्ञानं ब्रह्याव्रणोतीति वा मन्तव्यम्‌ । तत्र जीवाश्रयतवं 
तदुपाधित्वमात्रेण, तस्येव विशेषणत्वेन तु जीवत्वभिद्युपदित- 
विरिष्टभेदेन जीवस्य भेदाद्‌ विशिष्टस्य जीवस्य तसप्रयुक्तस्य 
तदनाश्रयत्वाद्‌ ब्रह्मसूत्रभाष्यव।तिङोक्तरीत्या तदतिरिक्तव्रह्यान्तरा भावात्‌ 
फटतो न विशेषो ब्रह्माश्रयत्वपक्ष,दित्येकः कल्पः ॥ 

कल्पान्तरं ाविदयकधर्माश्रयववेन, अन्तःकरणाद्युपाधिर्स्वेन वा जीव- 
त्वम्‌; उपाघेस्तदबच्िन्नपक्षपातित्वात्‌; उपहितप्तपातित्वाद्रेति । 
व्यक्तमिदं ब्रह्मसिद्धावपि । ततश्च . नान्योन्याश्रयशङ्का त्र्याश्रयत्वपक्च इव 
जीवाश्चयत्वपत्तेऽपि ॥ 


अन्ञानस्यानादित्वम , अन्तानान्तरानुपादानकस्यापि ज्ञाननाश्यत्वं च । 


अद्रेतसिद्ध.यादावन।दित्वाद्‌ नोत्पत्तावन्योन्याश्रय इत्युपपादनं तु कृत्वा- 
चिन्तया । तत्र यद्यप्यनादि भावरूपं चाज्ञानम्‌ ; तथापि तन्नश्यरमेवः; परि 
णाभितेन विकारित्वात्‌। अत एवाऽऽदतमतपरीक्षायामनुव्याख्यान- 
मप्यास्नः शरीरपरिमाणत्वे विकारित्वादनित्यत्वनिरूपणपरमिति व्यक्त 
मधस्तात्‌ ॥ 


अनादेरपि गिरिगुहावर्तिनोऽन्धकारस्य कादाचित्केनाऽऽकस्मिकेनावि- 
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तरकितसम्भवेन वा सावित्रेण तेजसा नाशाद्‌ विरोधिसंनिपातेन नाशो- 
पपत्तिरज्ञानस्यःन।देरपि; अनादिताचाज्ञानस्य नाज्ञानन्तरापेक्षा , न वा 

द्यवद्‌ निघ्रतत्यनुपपत्तिः । अन्यथेश्वरप्रसादेन कथं जीवानामज्ञानं निव- 
तेत ? न च ब्रह्मणो विरोधिसंनिपातः, येन तस्यापि नाशः स्यात्‌ । इदं 
सर्वमसिग्रेत्येवोक्तम-“मिथ्याज्ञाननिमित्तः सत्याचृते मिथुनीक्रत्य नेस- 
गिकोऽयं खोक~्यवह्‌[रः इति ॥ 


न हि मिथ्याभूतं स्वेमज्ञानवरादिति नियमः, अधिष्ठानज्ञाननिवत्ये 
त्वस्यव तत्रारोपप्रयोजकत्वात्‌ , येनाज्ञानस्यप्यज्ञानान्तरप्रयुक्तत्वमापद्येत । 
तद्धि साक्षादेव ज्ञाननिवत््यं न कारणान्तरमपेत्तते । तदुक्तम्‌--अविद्या- 
निव्रत्तिपस्वाच्छास्त्रस्य' इति ॥ 


अनादिरज्ञानस्य ब्रह्मणा सम्बन्धः स्वभावत पएवेत्यनुपदमेवोक्तम्‌ । 
न च सखतः सिद्धत्वेऽप्यनिनव्र्तिरज्ञानस्य, येनानिर्मोक्ष आपतेत्‌ ; विरोधि- 
सन्नि पातप्रयुक्तत्वान्नाद्यत्वस्य, पारणामलप्रयुक्तवाद्रा । कथमन्यथा स्वा 
भाविकात्मपरिणामवादिजेनमतनिरासः ? मिभ्याज्ञनानां पूवेपूवांध्यास- 
रूपाणां व्यावदहारस्कणामपि प्रथमाज्ञाने मूटखाविद्यापरपयांयमेकमेवो 
पादानम्‌, इति ततः पूर्वस्य कस्याप्यज्ञानस्याभावात्‌ तत्रेव सर्वेषां विरते 
नान्योन्याश्रयः, अनवस्था वा ॥ 


अत एव प्रलयावस्था, यत्र सर्वैपामज्ञानप्रयुक्तानां जडानाम्‌ , मिथ्या- 
ज्ञानादीनां च मूखाविात्मनाऽवस्थानम्‌ । तत्राज्ञ।नारोपस्य स्वाभाविकत्वस्य 
सत्त्वेऽपि ज्ञाननिवस्येखस्योक्तत्वात्‌ , तत्सहेतुकत्वपक्षस्यानज्गीकारच 
तत्कल्पप्रयुक्तानां दोपाणां निराखम्बनत्वम्‌ ॥ 


अन्ञानस्य साक्िभास्यत्वम्‌ । 
सा चानादिः स्वोपदहितसाक्षिसखरूपेणेव भासते । निर्विभागं चेतन्य- 
मेवाज्ञानोपदहितात्मना, तदवस्थाविशेषोपदहितात्मना, अन्तःकरणोपदिता- 
त्मना वा साक्षि, इति तस्य, किं बहुना ? अज्ञातानामिव, ज्ञातानामपि 
साक्षिभास्यतम्‌ ; संबविन्मात्रस्येव, साक्षिणोऽपि स्वप्रकाशवेनानावतत्वात्‌ , 
इति तद्धानपरम्परयापि, नानवस्था ॥ 


अन्ञानाभावख्पत्वनिरासः | 


अत एव साक्षिवेद्यत्वात््‌ तस्य भावरूपत्वम्‌ । न च तदज्ञानं ज्ञना- 
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भावः; तस्याहमज्ञ इत्यादिप्रत्यक्षयोग्यताया असम्भवात्‌ । अभावज्ञाने 
प्रतियोगिज्ञानकारणतयाऽऽश्रय-तियोगिज्ञानयोः सतोः, असतोर्वा ज्ञानाभा- 
वप्रत्यक्षायोगात्‌ ॥ 

सअक्तानस्य ज्ञानप्रागभावत्वनिरासः | 


न हि तद्‌ ज्ञानप्रागभावः। नहि स सरूपन्ञानस्य नित्यस्य प्रागभावः। 
बृ्तिज्ञानप्रागभावस्तु वरृत्तिभेदेन तत्तद वृत्तिनार्योऽनेकः, इत्यनन्ताज्ञान- 
कल्पना, तस्य ज्ञानजनकरस्य वन्धकारणत्वाुपपत्तिश््व | 

अत एव वृन्त्युरपत्तिमात्रनाश्यस्य तस्य नेश्वरप्रसादेन निच्र्तिः। 
विषयावरणं त॒ ज्ञानप्रागभावस्यान्तःकरणाश्रयस्य विपयासम्बद्धस्य न 
कायम्‌ । तत्र भ्रमप्रागभावस्य भ्रमकारणस्य भ्रमोत्पत्तौ नाशाद्‌ ्रमकाल्ञेऽ- 
ज्ञानाननुव्त््यापत्तिः, तस्य प्रमाणज्ञानमाच्रनाश्यलायुपपत्तिः, व्त्तिप्राग- 
भावस्य तत्कारणान्तःकरणावस्थाविदोपरूपस्येकस्य ज्ञानभेदेन भेदायोगात्‌ 
तन्तञ्ज्ञानविदोषोतत्तो तन्नाशायोगश्च ॥ 

न चान्तःकरणस्याज्ञनविरोधिनोऽज्ञानत्वम्‌ । “न जानामी'तिवत्‌ “न 
किञ्चिदवेदिषम्‌' इत्यपि ज्ञानं वतेते । तत्र भूतकालो विषयावच्छेद्को 
न प्रागभावविषयो भवितुमहंति । अतीतज्ञानविषयो दि स परामर्शो न 
तसप्रागभावविषयः । भ्रागभावो निविषय इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 


भावरूपेऽ्ताने प्रत्यक्षं प्रमाणम्‌ , 
न च तस्याभावविषयकत्वम्‌ । 


ज्ञः इति प्रतीतिसमय आश्रय-प्रति योगिज्ञानयोः सतो 
तदभावप्रत्यत्तोपपन्तिः। भावरूपाज्ञानवादे त्वनुपदोक्तरी्या तस्य सात्ति- 
भास्यत्वेनोपपत्तिः ॥ 
सर्वत्रापरोक्ते, परोक्ते च “न जानामीति प्रतीतौ भावरूपाज्ञानस्येव 
अतीतिः, न कुत्रापि ज्ञानाभावस्य । प्रमाणन्यापारस्तु भावरूपाज्ञाननिरा- 
साथ एव, न त्वभावनिरासाथः । तारतम्यालुभवस्तु नाभावे, किन्तु भाव- 
रूप एवाज्ञाने सम्भवति ॥ 
साक्षिणाऽपि नाज्ञानस्याभावरूपस्य प्रतीतिः, किन्तु भवरूपस्यवा- 
ज्ञानस्य । अभावो हि षष्ठप्रमाणगम्यः, न प्रव्यक्षप्रमाणावसेयः, इति न 


म्रत्यक्षयोग्यताऽप्यज्ञानस्य ॥ 


+ +^ 9 6; कक अक्र्त, ` 5 
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सोपु्चानुभवोऽपि भावरूपाक्ताने प्रमाणम्‌ । 


सुपुप्तावज्ञानप्रतीतिः कस्यापि व्यापारस्य तत्राभावाद्‌ नाभावविषया 
भवितुमहंति, इति विना साक्षिभास्यतां न तत्र गतिलेशः | 

८८न्‌ किञ्चिदवेदिषमिति परामर्शोऽप्यज्ञानस्य भावरूपस्येव, नाभाव- 
रूपस्य; सा्षिप्रत्यक्षगम्यसखात्‌, साक्षिणोऽज्ञानभासकस्य तननिवतंक- 
तव[मावेन तद्विरोधित्वात्‌ , अज्ञानस्य, तद्विषयस्य च॒ स।त्तिभास्यत्वस्य 
सवं वस्तु ज्ञाततयाऽ ज्ञाततया वा साल्तिभास्यमिति न्यायसिद्धत्वाच्च ॥ 


भावरूपाक्ञाने विवरणाचुमानादि | 


विवादगोचरापन्नं प्रमाणज्ञनम्‌ , स्वप्रागभावन्यतिरिक्त-स्वविषयावरण- 
स्वनिवत्यै-स्वदेरागत-वस्त्वन्तरपवेकम्‌ , अप्रकारितार्थभ्रकाशकत्वात्‌ ; अन्ध- 
कारे प्रथमोत्पन्नप्रदीपप्रभाववदित्ययुमानमपि भावरूपेऽज्ञाने प्रमाणम्‌ । 
तच्राप्रकाशितार्थप्रकाश्कत्वम्‌ = आघ्रतविषयावरणनिवतैकलत्वरूपं पक्ष-दृष्टा- 
न्तसाधारणम्‌ , इति न पत्ते, दृष्टान्ते वा देत्वसिद्धिः । अभावमानं तु षष्ठम- 
त्यन्ताभावे, न प्रागभवे; योग्यायुपलब्धेः प्रागभावाविषयत्वात्‌ । न दहि 
प्रमाणज्ञाननिवत्य॑स्य प्रमाणगोचसरत्वम्‌ ॥ 

सात्तिभाष्येऽपि तत्र प्रमाणोपन्यासस्तु तस्याभावत्वव्यावृत्तये, न तु 
तत्सरूपसाधनाय } मावाभावविलक्षणतृतीयभ्रकारत्वादज्ञानस्य तस्यानिवै- 
चनीयत्वम्‌ ॥ 


विगीतम्‌, देवदत्तज्ञानम्‌, तन्निष्ठप्रमाप्रागभाव।तिस्किनादिनिवतं- 
कम्‌ , प्रमाणज्ञानतादित्यनुमानमपि तत्र मनम्‌। एतेन-अज्ञानम्‌, न 
ज्ञानाभावः, अभावमानागम्यत्वात्‌ ; सम्प्रतिपन्नवत्‌, इत्यनुमानमपि- 
व्याख्यातम्‌ । न चाभावे मानागम्यत्वमसिद्धम्‌ ; तच्नाश्रय-प्रतियोगिज्ञान- 
सापेक्तस्य तस्य बाधितत्वात्‌ ॥ 
भावरूपेऽ्तानेऽर्थापत्तिप्रमाणम्‌ । 


अध्यासकायांुपपत्तिरप्यनिवैचनीयेऽज्ञाने प्रमाणम्‌ ; रजतवत्‌ तदा- 
कारवृत्तेरप्यविद्यापरिणामतात्‌ . तद्धिना तद्राध्यत्वालुपपत्तेश्च तत्प्रतीति- 
वाधोभयानुपपत्तिरप्यनिर्वचनीयेऽज्ञाने भ्रमाणम्‌ । असत्ख्यातावपि बत्तिर- 
विदयाब््तिरेव । सा चोपादानस्याभावव्वे नोपपद्यते । किं बहुना ? अङ्गीकृतं 
हि द्ेतिभिरप्यावरणविक्तेपशक्तिमदभावन्यतिरिक्तमज्ञानम्‌ ॥ | 
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इयान्‌ विशेषः-भावविटक्रणत्मप्यद्धेतिनां सिद्धान्ते, इत्यज्ञाना- 
9 क र भ) > (~ 
भावत्वसमथनं ब्रथेव द्रेतिनाम्‌ , अद्रतिनां भ।वत्वानुम।नमपि यक्तानुरूप- 
[क्य क € [ध च [^ 
बलिनयेन - भावत्वसमथेनपरतया, न तु तत्र निर्भरेण । निभेरस्तु भावा- 
भावविखक्षणद्तीयप्रकारे, अनिवांच्यत एव ॥ | 
अन्नानाश्रयनि्णयः । 


तचाज्ञानं ब्रह्माध्रितम्‌ , जीवातं वा प्रस्थानभेदेन । उभयत्र निवि- 
~ ® भ [॥ ७ [कव 
भागविदंशस्येवावरणम्‌ । तत्र जीवोऽप्यहमर्था नाज्ञानाश्रयः, किन्लज्ञानाव- 
च्छिन्नः; उपाधेः प्रतिविम्वपत्तपातित्ववद्वच्िन्नपक्तपातित्वादुपाधिदोपेण 
[न क्य ] (= 9 भ, 
वन्धेनाक्रा न्तो बम्भ्रमीति, बद्धश्च तेन संसरति । अज्ञान।श्रयत्वं तृपहित- 
कदेशचिदंशस्येव ॥ 
जीव-त्र्मणोभंदमेदन्यवस्था । 
इयान्‌ विशेषः-अद्रेतेऽविद्योपदितं मुख्यं जीवस्वरूपमसंसारि बरह्म 
क £ (~~ क क वेति 
भिन्नम्‌ , देतमते, वहमथातिरिक्तजीवाभावादहमथंस्य तस्य भेद एवेति ॥ 
मे (> (~ (~ (~ {~ ४५९ 
वस्तुतस्तु-द्धेतमतेऽपि जीवस्येश्वरप्रतिविम्बत्वादू विम्ब-प्रतिविम्बयो- 
रभेदाच जीवोऽपि ब्रह्मासिन्न एव । अत एव “नित्यः सवगतः स्थाणुः 
इत्यत्र तदीयभाष्याहते पाठे विम्बस्वरूप।भिप्रायेण सवेगतत्वसुपपाद्य- 
मानयुपपद्यते । तथापि- | 
“अनन्योऽप्यन्यरूपेण तथेको बहुरूपवान्‌ ।\“ 
इति नीत्या विशेषक्रतो भेदोऽपि तत्र स्वीक्रियते, अद्धेतसिद्धान्ते तपा- 
धिसम्बन्धक्रतः सः--इति ॥ 
तत्र द्वेतमते विशेषस्य नित्यत्वात्‌ , तच्छृतो भेदो नित्यः । अद्रतसि- 
भेदो [^ [ कषर ५4 भयन्रा 
द्वान्ते त्वविदययाया वाधात्‌ भेदोऽपि बाधितः । ज्ञानसखरूपत्वं तूभयत्रा- 
श्रयस्य, विषयस्य च समनम्‌ ॥ 


तत्रेश्वरेच्छयाऽविद्यय। जीवस्यावरणं द्वेतमते, अद्धेते तविद्ययेव केव- 
ख्या ब्रह्मणः सा्तादावरणम्‌, जीवस्य तु तद्विरोधिनाऽन्त.करणेनानाव- 
च्छदेनोपाधिकस्यापि नावरणम्‌; उभयत्रप्यनादिरविद्य। निवतंते, तस्रयुक्ता- 
वरणं वा । नवतकं तु साक्तात्‌ , ईश्थरभ्रसादद्धारा वेत्यन्यदेतत्‌ । अघटित- 
चटनापटीयस्या मायायाः, विरोषस्य वा सर्वमपि दूषणं भूषणमेवो भयत्रापि । 
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दुघेटघटकल्वं ह्यविद्याया अनिवैचनीयस्वभावत्वेन, इति संविदाश्रयत्व-विषय- 
सयोस्तत्र न दोपलेशः । न तु तस्या अचेतनाया ब्रह्मानपेक्षा परिणामे, 
न वा स्वस्याः प्रकादो, येन सा न साधिष्टाना,नवा ससात्तिका स्यात्‌ ; 
तस्याः ब्रह्माधिष्ठिताया एव परिणामं समथंयितुं खल्वद्रतिनामीक्त्य- 
धिकरणम्‌ ॥ 

अविद्याया दुर्धरत्वस्य भृषणत्वम्‌ । 


“मायां तु प्रकृतिं विद्याद्‌ मायिनं तु महेश्चरम ‡ इति श्रत्यतुसारिणी 
चाद्रंतिनामविव्या । वहतरोपनिपस्स्वद्रंतिनामवियावादस्येव प्रामाणिके 
सन्ति वह्‌ न वचनानि । तत्र दघैटधघटकत्वमविद्यायाः शुक्तिरजत।दिक।रणव्वे 
ब्रह्मणडउपाद्‌ानतापादकसे, तस्या ब्रह्माश्रयत्र-विपयत्वयोः, सात्तिवेदयत्वे, 
सखस्य, स्वकार्याणां चानिर्वचनीयव्वे, अखण्डे ब्रह्मणि सद्‌ादिभेदप्रयोजकव्वे 
अनादित्वेऽपि निवव्येतवे, यद्यदविद्यपेक्षमेव घटनीयम्‌ , तत्र सवत्र सुघट- 
त्वःपादकत्वमेव, न तु दुषेटेकस्वभावत्वम्‌ , येन तस्या दुषेटत्वे सा साधि- 
छाना, ससाक्षिका च न स्यादित्यापादनमवसरत्‌ , दघंटघटकत्वमेवा- 
विद्यायाः न सभव इति तु तत्त्वम्‌ ॥ 


दघैटत्वमविदययायाः स्वविषयत्रह्मविवतांपादनतादौ सवस्य दूपणस्या- 
पतद्याऽऽपाद्यमानस्य भूषणस्वेन । तेन च न तस्या अविद्यात्वस्य भङ्गः। 
अयतेव न्यार्यं ईश्रशक्तौ द्वेतमतेऽपि । अपयैनुयोञ्यस्वभावत्वं दुघेटघटक- 
त्वम्‌ । यावत्‌ प्रमाणसिद्धं तावतः स॒घटस्य, दधेटस्य वा घटनायां पाटवमी 
श्धरशक्तेदघेटघटकत्वमविद्यायामपि समानम्‌ । यदीश्वररक्तिटेघेटकभावा, 
` तद्‌ किमपि न घटयिष्यति, अन्यथा तु सुषटत्वप्रसङ्गादीद्वरशक्तिरपि कथं 
घटमपि पटयितुं न शक्लुयात्‌ ? 


न चेदं युक्तम्‌ । न दीश्वरः , आगमाः सदसखमपि वा घटं पटयितुमीशते 1 
इष्टापत्तौ वेदेषु, प्रपच्चसृष्टौ, जीवभेदेन सुख-दुःखादिप्रधाने सर्वत्र स्वात- 
न््यापत्त्या बेद्‌पौरुषेयत्सिद्धान्तः, “धात। यथा पूवेमकल्पयदि"ति यथा- 
पूवेखष्टत्वादिकम्‌ , तत्तद्धमापेक्षमेव सुख-दुःखादिप्रधानव्यवस्था च नोप 
पेतः इत्यगत्याऽपयनुयोज्यस्वभावत्वमेवाविद्यायाः, ईश्वरस्य वाऽघटित- 
घटनापटीयस्त्वम्‌ ॥ 

मायावादे ब्रह्य जिज्ञासाधिकारि-विषयाद्ययोग इति शद्धा । 


एतेन-- त । 
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“स्वभावाज्ञानवादश्च निर्दोपत्वान्न तद्भवेत्‌ । 
अतोऽधिकारिविषय-फलयोगादिवर्जितम्‌ ॥ 
अनन्तदोषदुष्टं च देयं मायामतं शुभः ।।” 


इति -परास्तम्‌ । अचर स्वभावाज्ञानवादशब्देन जीवाध्िता- 
ज्ञानवाद्‌ः, स्वस्य परमात्मनः स्वतन्त्रस्य मावः, अज्ञानमिध्या- 
त्वायोगवादः, परमेश्धरेच्छाधीनजीवाज्ञानवाद्‌ः, इति बहुधा विव- 
श्यते ॥ 


तदाशयस्तु-नाज्ञानाङ्गीकारमात्र॑॑दोपो दधतमते, अद्धेत- 
सिद्धान्ते वा, येन तदनङ्गीकारे शाखस्य विपय-प्रयोजनशूस्यत- 
याऽनारम्भमः स्यात्‌ ॥ 


तत्र जीवाधितं जीवविषयं चाज्ञानं द्रेतवादिभिरपि स्वीक्रियते। 
तस्य च स्वत एव ब्रह्मणो भिन्नसात्‌ , ज्ञानस्वभावत्वाच्च । परं तु 
तस्य स्वयंप्रकाशस्यापि परमेश्रेच्छया परमेश्वरे, स्वधमेपु चाज्ञानं 
सम्भवत्येव ॥ 
यद्यपि धमाः स्वप्रकाशचेतन्याद्‌ न भिद्यन्ते; तथापि सवि- 
शेषत्वादज्ञानविषयतोपपत्तिः । तच्चाज्ञानं सत्यम्‌ , न कल्पितम्‌ ; 
तथापि तस्येश्धरप्रसादाननि वृत्तिने विरुद्धा ॥ ६ 
यद्यपि जीवचेतन्यं स्वधर्मप्रकाशात्मकम्‌ ; तथापि परमेश्वर 
चिन्त्याद्धतशक्त्युपन्र हिताविद्यावशाद्‌ न तथा संसारे भ्रकाराते- 
इति ॥ 
इदमेवात्र वक्तव्यम्‌-अविद्या भावरूपा जीवश्रिता जीवविषयाचेत्यत्न 
जीवाभरितत्वे शब्दतो न विवादः, परन्तु तञ्जीवचेतन्यमसंसार्येवावि- 
दयाश्रयः, न संसारीति स्वीकतंव्यम्‌ , अन्यथा जीव।श्रिताऽविद्यावशत्‌ 
संसारः, संसारिणोऽवियेत्यन्योन्याश्रयः । परमते त्वीश्वरेच्छावरात्‌ तस्य: 
बन्धकत्वे तत एव निवांदाद्‌ अविद्यावेयर््य॑म्‌ ॥ 
जीवस्य स्वस्वरूपविषयमज्ञानं यदि स्वाभरितािदयावशात्‌ , ईश्धरेच्छया 
च, तर्हिं ब्रह्मस्वरूपाभ्रकाशः कथम्‌ ? तथा च सवेषां बिनेवाज्ञाननिड्त्ति 
कथमनावरतन्रह्याप्रकाशः ? यदि बह्याप्याब्तम्‌ , तदहि जीवाश्चितस्य तद्धिषय- 
कस्य चाज्ञानस्य कथं बह्मविषयकतवम्‌ ? कथं वा तद्धिषयाणाम्‌ , तदृनाश्चि- 
तानां च जडानां सवेदा न भकारः { ह 


न्यायसुधापरोक्चा २४९ 


यदि सर्वमीश्चरेच्छावशात्‌ , तर्दीश्वरेच्येवाज्ञानकायेनिवदादविद्या 
वितथा स्याद्‌ , इति जीवाश्रयत्ववद्‌ ब्रह्माश्रयत्वमपि स्वीकतंव्यम्‌। तत्र च 
ब्रह्माभिताऽविद्याख्यदाक्स्येव निर्वाहे किमिति तस्या जीवाश्रयत्वमपि ? 

न चोभयाश्रयत्वमेकस्य भवितुमहंति , तस्या भेदे न जीवाश्चिताऽ- 
विद्यातं किमपि । त्र चेकतराश्रयत्वपक्ष एव युक्तोऽविद्यायाः, 
तथा विषयोऽप्येकस्या अविद्याया एकं ब्रह्मेव भवितुमहैति, इत्यद्धेत- 
प्रक्रियेव प्रायेण विनेश्वरेच्छाद्रारीकरणम्‌ ॥ 

अविद्यानिनरृच्युपपत्तिरदवेतमते । 


तच्राविदययाय। निव्रत्तिस्वीकारे, चेतन्येन स्वप्रकारोनाविरोधेऽपि साम्य- 
मेवोभयोरपि ! निवर्त्यंस्य तस्य मिथ्यात्वे परं विप्रतिपत्तिः । तत्राविद्यायाः, 
मायायाश्च ब्रह्माध्रिताया महदाद्याकारेण परिणतिस्वीकारात्त्‌ तयोः 
स्वरूपभेदे, शक्तिभेदे वाऽविद्याया निवरत्तिः, न मायाया इत्यत्र न 
किमपि भ्रमाणम्‌। अद्रेतिनस्त॒-मायाऽविदययोरेच््यम्‌, शक्तिभेदमा्चं वा 
स्वीछ्रव्यात्मतच्वज्ञानात्‌ शक्तिद्धयवतोऽप्यज्ञानस्य निघ्रत्तिम्‌ , तस्युक्तानां 


| ० 
[र 


च चेतन्य।तिरिक्तानां तन्निघरन्तिप्रयुक्तां निव्रत्तिमभिप्रयन्ति ॥ 


तत्र च “भूयन्चान्ते विश्चमायानिघ्रत्तिः “तरत्यविद्यां वितताम्‌” इत्यादि- 
श्रसयो मानम्‌ ॥ 


शृश्चरेच्छाया अविद्यात्वायोगः । 


तत्रेश्धरेच्छापि यदि भिथ्या, तर्हिं कथं तया नावरणम्‌ । तत्रापि सहेतु- 
कमावरणम्‌ , अहेतुकं वा ¦ अहेतुक्त्वे यद्यनादिः, यदि चेका, तर्हि 
तस्याः पुरुषभेदेनावरणनाबरणाव्यवस्था, सदेतुकतवे निमित्तं किमित्यादि 
पर्यनुयोग! अविद्य।यामिव प्रसरन्ति । तच्छक्त्या जडानामावरणं वतेते, 
न वा| यदि वतते, तर्हिं कथं चक्षुरादिप्रमाणजन्यज्ञानेन प्रकारः ९ 
अप्रकारास्वभावस्य तस्य कथं वु प्रकाशः १ एवं घटादीनाम्‌, अविद्यया 
संबन्धो वतेते वा, न वा । यदि वर्तंते, तर्द तस्य निचत्तिरषीन्धरेच्छया 
चेत्‌ , भरमाणव्यापारादिवेयर्थ्यम्‌ , विधि-निषेधवेयथ्यांदिकं च ॥। 

अतो वरमविद्ययैवा!वरण-वि हेपदाक्तिमस्या ब्रह्मचेतन्यावरकया तत्त- 
द्वच्दिन्नचेतन्यस्याप्यावरणेन, भ्रमाणजन्यज्ञानेन चेतन्यनिषठाज्ञान- . 
विषयत्वस्य, विषयत्वानां वा निवृत्त्या प्रकादाभ्रकाडादिन्यवस्थया सवै- 
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कायनिवहः, तेन च ब्रह्मोपादानताऽविद्योपादानताश्रुत्यादीनां सामञ्ज- 
स्यमपि, इति ब्रह्माश्रय-विषयकस्य, ज्ञाननिवत्येस्य, मिथ्याभूतस्य 
चाज्ञानस्य स्वीक।रेणेव जीवस्याह ङ्ारादयुपदितस्य, वद्धस्य किंच्िज्ज्ञत्वादि- 
व्यवस्था, प्रकाशाग्रकाशव्यवस्था, स्वस्य जगतो ब्रह्मोपादानकताव्यवस्था 
चोपपद्यते ॥ 

अद्धेतसिद्धान्ते विपप-प्रयोजनाधि- 

कार्यसम्भवेन जिक्ञासावुपपत्तिः । 

सति चेवमज्ञाननिवरन्तिरूपप्रयोजनस्य, अनाव्रतसंविन्माच्नस्य विषयस्य 

च सम्भवाद्‌ ब्रह्मजिज्ञासोपपन्ना; अधिकारिणोऽपि शत्यादिसिद्धाधिकारत 
सम्भवादिति सवेंमनवद्यम्‌ ॥ 


न चेवमद्रेतसिद्धन्ते दोषख्दोऽपि. येन तद्‌ हेयं स्यात्‌ । निःश्रेयस- 
प्रध।नमुक्तिसाधनात्मतत्त्वसाक्षात्कारोपायप्रदशेनपरशास्रसिद्धोऽद्रेतसिद्धा- 
न्तो यद्यनधिकारिणाम्‌ , तद्िद्रेषिणां च हेयः, तर्हि स्वागतम्‌ | 

निःश्रेयसाभिलखाषिणां तु यावदधिकारं यथाक्रमं तत्त्करमेयोग-भक्ति- 
योगादिनिछया, तदधिकारनि्वैत्तौ संन्यस्तानाम्‌, अवि्तिप्तचित्तानां 
गरहस्थादीनामपि ब्रह्मविचारसम्पत्त्या कथमप्यद्वतमागों न देयः, प्रद्युताऽ5- 
द्र-निरन्तराभ्यासपूवेकं केवटमुप,देयः । सवथा तु बन्धनिन्रत्तिपृवैकत्व।द्‌ 
मुक्तेः, तस्याश्च तन्मिथ्य।त्वमन्तराऽसम्भवात्‌ तन्निरूपण।थैमध्यास- 
आष्यमित्यद्रेतमयांदा ॥ 

भक्त्येव बन्धनिदृत्तिर्मोश्षो वेति द्ेतवादः । 


दवेतिनस्त॒ वदन्ति--बन्धस्य सत्यत्वात्‌ तस्य चेश्धरेच्छा- 
धीनम।त्रनिध्रत्तिकत्वात्‌ तदपयोगितया भक्तिम गेस्यवोः 
पादेयत्वात्‌ तदथेम्‌ , ब्रह्मस्वरूपावगमाथं च ब्रह्मविचार 
कतेव्यः । तेन च ब्रह्मस्वरूपे सम्यगवगते भक्तिः, तया 
प्रसन्नो भगव नज्ञानादिबन्धनिघ्रत्तिद्रारा निःभेयसं वित- 
रिष्यतीति सवेमुपपन्नम्‌--इति ॥ 


देता तसिद्धान्तनिष्कर्षः 
तदुपष्टस्भकप्रमाणानि च। 


तत्र बेद्‌-शारीरकमीमांसयोरेकविषयत्वं वक्तव्यमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ ; 


प्रयि 
} 
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वेदेतिकतेव्यतारूपत्वात्‌ शरीरकमीमांसायाः, करणेतिकतंव्यतयोरेकविष- 
यत्वनियमाच्च । तत्र च द्वेतिनो वेदस्य जीव-्रह्मभेदपरत्वं प्रतिपन्नाः, अ- 
दरेतिनस्तु तदेक्यमिति, विभागः । तत्र द्रंतसिद्धान्तः-सवेस्यापि मन्त्र- 
ब्राह्यणात्मकस्य सोपनिषत्कस्य वेदस्य ब्रह्मालम्बनत्वमिति, अद्रेतसिद्धान्तस्तु 
कमेकाण्डो पासन।काण्डयोर्जविश्वरभेदपरत्वेऽपि वेदान्तानां काण्डद्रय- 
वगतजीवेश्चरत्वोपरक्ितसंविन्मात्रपरतयेक्यवोधन एव तात्पर्यम्‌-इति ॥ 


उभयोरपि स्वस्वसिद्धान्ते “सदेव सोम्येदमग्र आसीदि"त्यादीनि 
(तत्त्वमसी'त्यादीनि च सद्वियापराणि, बहदारण्यकादिगतानि “अहमा- 
त्मा ब्रह्ये"व्यादीनि च तत्तन्महावाक्यघटितप्रकरणानि प्रमाणानीति 
सम्प्रतिपन्नम्‌ ; उभाभ्य।मप्युपक्रमदितात्पर्योपवंहितानमिषां तत्तद्भि- 
मतजीवेश्वरभेद्‌-तद्‌क्यपरतायामेव समन्वयस्य स्वीकारात्‌ ॥ 


तत्राद्रेतसिद्धान्ते कानिचन संपद्‌थेशोधकानि, कानिचन तत्पदाथेदो 
धकानि, महावाक्यानि तु तदंक्यपराणीति व्यवस्था | तत्र सखृष्छ्यादि- 
वाक्यानि ब्रह्मणो निष्प्रपच्चतावोधनाथं प्रतियोगिविधयाऽपेक्षिताध्यायो 
पमाधिव्य प्रवृत्तानि । उपासनापराण्यन्तःकरणस्य परागवत्तिनिरोधद्रारेण 
प्रत्यगभिसुखीकरणद्भाराऽद्वेततत्त्वावगमायो पयुज्यन्ते, एवं कमेकाण्डगतानि 
विचाराधिकारोपयुक्तचित्तशुद्धयादिद्र्‌।रसम्प। दकतया तव्रोपयुक्तानि ॥ 


तदेवं शोधिततत्त्वं पद्‌रथेक्यस्य विषयस्य निर्णयाथं ब्रह्मजिज्ञासां 
कर्तव्येति मर्यादा । स च “तत्त्वमसी"त्यादिव।क्यजन्याखण्डसंविन्मा्रनि- 
विकल्पशाब्दापयोक्षसाज्ञात्काराधीनः, इति ““तततवमसी"व्यादिवाक्यानि 
जीवत्वे श्वरत्वरूपविरुद्धधमेत्यागेन, तद विवत्तया वा संविन्मात्रेक्यं बोध- 
यन्ति सन्त्यखण्डार्थानोति व्यपदिश्यन्ते ॥ 


तत्वमस्यादिवाक्यानामखण्डार्थत्वपरीक्षा । 
तत्राखण्डार्थत्वं॑तेषां वाक्यानां भवति वा, न वेति विदायेऽ- 
नुव्याख्यानम्‌- 


“न बह्यतां वदेद्धेदो जीवस्य हि कथचन] 
यजमनप्रस्तरत्वं यथा नाथैः श्रुतेभेवेत्‌ ॥ 
ब्रह्मत्वमपि जीवस्य प्रत्यत्तस्याविशेषतः । 
सावेज्ञादिगुणं जीबाद्धिन्नं ज्ञापयति श्रतिः ॥ 
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ईशतास॒पजीव्येव वर्तते द्यैक्यवादिनी । 
उपजीन्यविरोधेन न स्यान्तन्मानता अवेत्‌ ॥“ 
इति ॥ 


वाच्यार्थाविवक्षयेक्यपरत्वायोगः ; 


अयमाश्यः-स्वंपदाथेस्य तत्पदाथैब्रह्मभावो न वेद- 
प्रतिपाद्यः; प्रत्यक्तेण जीवस्य दुःखादिधर्मवत्त्वस्य, व्रह्मण; 
दास्त्रेण तद्धिपरीतभावस्य चावगमात्‌ । विरोभ्याकारपरि- 
त्यागेन जहदजहल्लक्षणा निवासत न विरेध्याकाराविव- 
क्तामाग्रेण । न दहि प्रथिवीत्रायविवक्षामात्रेण प्रथिवीजल- 
देरभेदो भवति ॥ 


परित्यागोऽपि तस्य-असी'तिवतेमाननिर्देशात्‌ 
नानिव्यतेन भवितुमहेति । भिभ्यात्वं तु तस्य तत्सत्यत्वा- 
वगाहिप्रत्यक्षविरुदरम्‌ । चं हि “यजमानः प्रस्तरः” 
इत्यादौ प्रस्यत्तविरोघेन श्रुव्यथेस्य प्रच्यावनम्‌ , गोणाथैतवं 
च, इति स एव न्यायोऽत्र गतिः। तदिमावत्र प्रयोगौ- 
जीवत्रह्मक्यम्‌ , न मीमांसाशाख्रविषयः, तदुपकतैव्यवे- 
दाविषयत्वातत्‌ ; संप्रतिपन्नवत्‌ , तन्त्वमस्यादिवाक्यम्‌ , न 
प्रतीताथैम्‌ , प्रत्यक्तविरुद्ाथेत्वात्‌ , “यजमानः प्रस्तरः" इति 
वाक्यवत्‌--इति ॥ 


निर्दाषत्व-तत्परत्वाभ्यां प्रकरणसमस्तु॒ “यजम।नः 
प्रस्तरः ” इत्यादो व्यभिचारी । व्यवहारतोऽगृदीतघ्र्तितवं 
तूभयत्र समानम्‌ ; म्त्यक्षविरोधोऽप्युभयत्र समानः ॥ 
परत्यक्षविरोधादू नाखण्डा्ेत्वम्‌ । 
वस्तुतस्तु--उपजीव्यत्वेनेव भरत्यक्तप्राबल्युभयत्नापि 
प्रत्यक्षगृदी तजी वत्वमनू्य ब्रह्मत्वविधाने जीव-ब्रह्मक्यपरप्वे वाऽ- 
त्रोपजीग्यविरोधो दुष्परिहरः ॥ 
न चात्रेश्धरमनू्य जीवेक्यं बोध्यते, येनोपजीव्यविरोधो 
न स्यात्‌ ; अप्रतीतस्याुवादायोगात्‌ ॥ 
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भ्रतेजविश्वरभेदपरत्वाद्‌ नाखण्डार्थ॑त्वम्‌ । 


श्रतिस्तु जीवेश्चस्योभदमेव गोचरयति, इ्युपजीग्यश्रुति- 
विरोधाद्‌ नास्याः श्रतेरपि तपरत्वम्‌ । जीवेश्वरस्वरूपाजुवादेः 
नेक्यपरत्वं तु तस्य पूवेमसिद्धत्वात्‌ , असिद्धस्य वस्तु- 


स्वभावस्य बाधितस्य शस्त्रेणापि वोधन।सम्भवाच् 
नोपपद्यते ॥ 


अत एव मुक्तौ “परेऽव्यये सवे एकीभवन्ती"ति च्चिप्रत्य- 
येन पूर्वमसिद्धस्येवेक्यस्य बोधनम्‌) न हि कस्यांचनावस्थायां 
घटः पटीभवतीति वाक्यं प्रमाणमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ , इति 
स्वरूपम।तरेक्यविवक्षायां घटः पटीभवतीति वाक्यवद्प्रामा- 
ण्यमेव स्यात्‌ ; प्रस्तरवाक्यवत्‌ ॥ 
असिद्धस्वरूपस्य स!धना्थैः कस्यचनः प्रयलः, खाण्डा- 
पहारेण. रुष्टस्य कस्यचन पक्षिणः सयुद्रशोषणप्रयत्नः, 
चरष्णव्णैस्य कुकुरस्य वचनमत्रेण, भ्रमेण, प्रमादेन वा 
श्धेतीकरणाथैः प्रयत्नः ॥ 
रज्न॒सर्पस्य (नयं सपे' इत्यपवादेन वाधवत्‌ नात्रापवाद्‌ 
कोऽपि जवेश्चरभदविषयो दृश्यते; श्रव्या श्रतिवाधासम्भ- 
वेन तन्न्यायस्यात्राप्रसरात्‌ } न हि निर्दोषा श्रतिः पौरुष- 
प्रत्यक्षवत्‌ वध्या, अवाध्या च स्यात्‌ ; अन्यथा भेद्‌- 
श्रतिविरोधेन कथसभेदश्रतिरेव न बाध्या ? सेदपराण्यपि 
“दरू सुपण सयुजा सखाया इत्यादीनि कमैविध्य- 
डोषाः, उपासन।विधिशेषा वा जीवेश्वरस्वरूपमात्रपराणि 
वा वाक्यनि नाप्रमाणीभवितुमहन्ति ॥ 
सावक्राश-निरवकाशन्यायेनापि भेदश्चतय एव भरवलखाः, अद्धेतश्रत- 
यस्तु कथंचिद्‌ मुक्त्यवस्थायामीश्चरसाम्यमादायोपपदयन्ते । न चेवं 
भेदश्रतयः; तासां मिथ्याभेदपरस्वे बोभ्य-बोद्धू-बोध-बोधकानां 
सर्वेषां बाधाद्‌ बौधकतवमेव दीयेत । अद्रेतश्र॒तीनमपि 
मिथ्याखाविशेषाद्‌ कथं नाम प्रामाण्यम्‌ ॥ 


मिथ्यात्वदु्वचत्वाप्रामाणिकत्वे । 
मिथ्यात्मपि तु भेदस्य दुवैचम्‌ 1 तद्धि नासच््वम्‌ ; अनङ्गी- 
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कारात्‌। न चानिकवेचनीयत्वम्‌ , तद्धयज्ञानकार्यत्वरूपमज्ञानसिद्ध य 
धीनम्‌ । न चाज्ञानस्य सिद्धिरिति पूवमेव साधितम्‌ ॥ 


अस्तु वा कथंचन मिथ्यात्वं भेदस्य; तथापि श्रतेनिर्दोषाया 
मिथ्याभेदाटुवादित्वं कथम्‌ ? न हि श्रतिरप्रमाणं नाम । तथादि- 
श्रत्याऽनुवाद्‌ः प्रमितस्य वा, भ्रान्तिसिद्धस्य वां । आदये प्रमाणल- 
विरोधोऽद्धेतश्रतेः । न द्वितीयः; अज्ञानासम्भवेन तन्निरासात्‌॥ 


भेदस्येव प्रामाणिकत्वम्‌ | 


ईश्वरस्य जीवाद्धेवो हि न प्रमाणान्तरसिद्धः , इत्यपूर्व॑त।ऽपि 
भेदस्य वतेते; इति ततोऽपि मेदश्रतेः प्रामाण्यमनपोद्यम्‌। सर्वथा 
त्वद्रतश्चतीनासुपजीव्यभेदश्चतिविरुद्धानाम्‌ , प्रत्यक्षादि।वरुद्धानां 
च गोणाथंतया स।वकाशत्वाद्‌ निरवकाशा द्वेतश्रतिरेव सोक्षोपा- 
यप्रदर्शनपरा स्वीकतेग्येति सिद्धम्‌-इति ॥ 


तच्वमस्यादिवाक्यानामखण्डार्थत्वसमर्धनम्‌ । 


अत्र ““तत्त्वमसी°स्यादिवाक्यान्यखण्डाथेपराणि जीवन्रद्यैक्यपर।ण्येव । 
न च प्रत्यक्षविरोधः; कठेत्व-दुःखादिविरिष्टस्येश्चरेणाभेद्‌ावोधनेन, प्रव्यक्ता- 
वगतविशिष्टजीवेक्यपरत्वाभावेन च तत्पराणां तेषां प्रत्यक्तेणाविरोधात्‌ , 
“यजमानः भ्रस्तरः”” इत्यत्र तु तस्य प्रस्तरस्तुतिपरस्य स्वार्थे तात्पर्याभावेन 
भरत्यक्तेण बाधाद्‌ गोणाथत्वमिति युक्तम्‌ । ततापि तस्य प्रकृतविध्यर्थवाद्‌- 
तयेवो पयोगः । सा तु “विद्यमानेनाप्यर्थेन स्तुति्भवत्यविदयमानेने"ति 
शाबरसिद्धान्तेन विद्यमानभेदपरत्वेऽपि यद्यपि न दुष्यति; प्रशंसायामेव 
तात्पयांत्‌, तथापि भत्यत्ञाविरोधेन विद्यमनेनेवार्थेन स्तुतिः संभवन्ती 
नेपेक््येत्यभिप्रायेणेव तत्सिद्धिपेटिक।यामस्य वाक्यस्य गौणार्थत्वसमथेनम्‌; 
अन्यथा “स भ्रज(पतिरात्मनो वपामुदखिदत्‌” इत्यादीनामपि गोणाथै- 
त्वापत्तिः, इति गुणाथेवादा सरवेऽपि भूताथंवादा स्युः, इति गुणार्थ 
वादकथा कथामान्नं स्यात्‌ ॥ 


न च तत्त्वमस्यादिवाक्यानि विधिशेषाः, किन्तु स्वतन्त्राण्येव वस्तु- 
स्वरूपप्रतिपादकानि, विधितुल्यान्यपूवाथेत्वेन । न च विधो परः शब्दाथं 
इति यया कयापि विधया लक्षणया, अन्यथा वा वस्तुसद्थेबोधकत्वमेव 


युक्तम्‌ ॥ 
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तात्प्यैविषयेऽथं प्रत्यक्चादिविरोधोऽ- 
किञ्चित्करः, तस्यार्थाविवक्षयाऽविरोधात्‌ । 


एतेन--भ्रत्यक्षापेक्षया श्रतिप्राबल्ये विशिष्टयोरेव वाधितोप्यभेदो 
बोध्यताभिति शङ्का-पर।स्ता ; गुणाथेवादत।य। अनङ्गीकारात्‌ । मुख्यार्थत्वं 
नाम॒ तत्प्यैविपयार्थत्वम्‌ , न तु शक्यार्थत्वम्‌ । तात्पर्यं तु सद्धिय।दीनाम- 
द्वितीये ब्रह्मणि, जीवव्रह्येक्य एव वेति व्यक्तमन्यत । तच्च यथा यथा नि्वै- 
हति, तथा तथा लक्षणाया एकच, द्वयोः! चिषु,. बहुषु वाऽङ्गीकारेणेब 
निवेहणीयम्‌ ; यथा-“विपं अुङ्च्व “वायुर कतेपिष्ठे"त्यथेवादादौ ॥ 

एतेन-^तत्त्वमसि' इत्यादेरेकपदखक्षणयेवान्वयवोधोपपन्तौ किमिति 
सर्वेषु पदेषु ठन्तषणेति शङ्का- परास्ता । न ह्यन्वयानुपपत्तिमाच् लक्षणा- 
वीजम्‌ ; “वपं मुङ्क्ते"त्य।दावप्यन्वयोपपत्त्या लक्षणाभावध्रसङ्गेन यथा- 
र ताथैसवस्य सुख्य।थेत्वापत्तेः । छन्तणा चात्र जहदजहछन्षणा, यतो बिरुद्धा- 
कारपरित्यागेन स्वरूपेक्यं त।त्प्यविषयो वाक्यार्थः सिद्धयति ॥ 

विरुद्धाक्रारपरित्यागस्तस्याविवक्षामात्रेण; वाक्यस्य तावन्मात्रेणासेद्‌- 
बोधकत्वो पपत्तेः, तावन्मात्र एव वाक्यव्यापाराच्च । तस्यानिव्यत्वं वा, 
मिथ्यात्वं वेति तु वाक्यान्तरावसेयम्‌ । वाक्यान्तरं तु “सदेव सोम्येद्‌- 
मि ति प्रस्तुत्य प्रवृत्तम्‌ “एकमेवाद्धितीयमि"ति प्रपच्चमिध्यात्वपर प्रव्यक्षम्‌॥। 

न च प्रथिवी-जलादीनां जलख्त्वाविवक्षयाऽभेदोऽपि जीव-त्रह्मेक्यमिवा- 
बाधितः । तत्रापि हि द्रव्यत्वादिनाऽभेदमादाय प्रथिवी जमिति वाक्यं 
नाप्रमाणम्‌ ; पथिवीत्व-जटत्वरूपेणासेदस्तु तद्धिवक्षायां न वक्याथैः, 
न वा तन्मिथ्यात्वं तत्र निर्णीतम्‌ ॥ 

खण्डननिवन्धस्तु- 

“कायांत्मना तु नानाखमभेद्ः कारणात्मना 1” 

इति नयेन सर्वेषां सवः सद्रूपेण ब्रह्मरूपेणाभेदं साधयति । अत 
एव “यतो वा इमानि भूत।नि जायन्ते इत्युत्पत्तिश्रवणेऽपि “सद्धावेन 
द्यजं सवेमिति कारणात्मनाऽजव्वं सर्व॑स्य जगत इति गौडपादा अजातवादं 
समर्थयन्ति ॥ | 

अनया दिशा यदि प्रथिवी-जख्योरप्यभेदो विवक््यते, तर्हि तयोरपि 
स्वरूपेण मिथ्यात्वमर्थसिद्धं न सुवारम्‌ । अयमेव न्यायस्तत्त्वमस्यादिवा- 
क्येषु । अन्नापि दि जीवत्वेश्वरत्वपरयोजकोपाध्यविवक्षया, तनत्तदुपाध्य- 
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धिष्ठानसंविदात्मनाऽभेदे बोधिते, तद्ध.यतिरेकेणोपाधेः, तत्संबन्ध्रयुक्तो- 
पहित-तदूभेदादेरपि मिभ्यात्वम्थसिद्धं भवति, इति वेद्‌-तदितिकतव्यता- 
रूपव्रह्मसीमां सयोरुभयोरप्यद्रेत एव पर्यवसानम्‌ ॥ 

सन्ति च तदनुगुणानि वेदवाक्यानि, ब्रह्मसूत्राणि च-“नेह नान 
स्ति किंव्वन' “एकमेवाद्धितीयमि"व्यादीनि, “तदनन्यत्वमारम्भणशब्दा- 
दिभ्यः “न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गं सव दि” “मायामात्रं तु 
काल्ये नानभिग्यक्तस्वरूपत्वादि"त्यादीनि, स्खृति-पुराणेतिदासादिव।- 
क्यानि च ॥ | 


न च विवक्षिताथेस्य प्रत्यत्तेण विरोधः । अविवक्ितार्थेन विरोधस््व- 
किच्चित्करः; अन्यथा देदात्मप्रत्यत्तविरुद्म्‌--“स एष यजमानोऽञ्जसा 
स्वगं खोकं याति” इति वाक्यमप्यप्रमाणं स्यात्‌ ; प्रव्यक्ञविरुदधत्वात्‌ । तत्र 
यदि भ्रव्यत्त।गमयोभिन्नविषयत्वाद्वियोधः, तर्हि प्रछृतेऽपि समानम्‌ 
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प्रत्यक्षस्य श्रुतिद्ाधकत्वे देहातिरिक्तातमासिद्धिः । 


तत्र यद्युपजीव्यं प्रत्यक्षं जात्येव बाधकम्‌ , तर्दिं वाधितेऽपि देहात्- 
न्येव शाख्प्यवसानं स्यात्‌ । तत्र यदि देहात्मताज्ञानम्‌ प्रमा, तर्दि 
प्रकृतविशिष्टजीवस्वरूपज्ञानम्‌ , तादशेश्वरस्वरूपज्ञानमपि तथा } ज्यवहारोप- 
पत्तियंदि सत्यपि देहात्मताज्ञाने तदतिरिक्तात्मपरोच्तज्ञानेनावाधितेन परो- 
त्षबाधेऽप्यपरोक्षसाक्षात्काराभावात्‌, तर्हीदं विविच्यताम्‌--कं देहादिवि- 
विक्तातमसक्षात्कारवतां कर्मोपासनादावधिकारः, उत देदात्मज्ञानवतामपि॥ 


आये न कस्यापि कमाधिकारः; विना देहात्मताभिमानं शारीरवाचि- 
कादिकमांधिकारायोगात्‌। द्वितीये तु कथं देदतिरिक्तासमसिद्धिः ? कथं 
वा स्वगंगामिता, तञ्ज्ञानं वा सतस्याप्येतचच्छरीरसम्बन्धवियुक्तस्य ? न 
ह्यन्यस्य कमाधिकारः, अन्यस्य तु फएठमोगः; अन्यथा छृतदह्‌ानाक्ृताभ्यागम- 
प्रसङ्गात्‌ ।। 
~ तत्र यदि वस्तुस्थितिमनुसत्य व्यवस्था, तद्येयमेवाच्ालुयोगः-का 
वा वस्तुस्थितिरिति ? सा च केन भ्रमाणेनावधारणीयेति । यदि श्रति- 
प्रामाण्यात्‌ , तर्हिं भरत्यत्तस्य का गतिः ? अत्र यदि प्रत्यक्त-शुत्योरभिन्न- 
विषयत्वाद्‌ नविरोधः, तर्हि का वा गतिः प्रत्यक्षुप्राबल्यवाद्स्य ९ 


य॒दि कचित्‌ प्रत्यक्षस्य प्राबल्यम्‌, कचिष दौबेल्यम्‌; तरिं विवि 
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च्यतां तन्नियामकम्‌ । यदि सिन्नविषयत्वम्‌ , तर्हिं प्रकृतेऽपि प्रत्यक्ष- 
दौवेल्यं भिन्नविषयत्वादिति समानम्‌ ॥ 

अयमत्र निष्कर्बः-देहातिरिक्तातसविपयकनिर्विचिकितसपरोक्षज्ञानिनां 
कमाधिकारः, अन्यथा तु न कममांधिकरोऽपीति } इदमेवात्र प्रच्छुयते-- 
कदा वा देदात्मताबुद्धिरेकान्ततो निवतंते ? किंवा तत्र कारणमिति ? 

अङ्गारीरत्वमेव युक्तिः | 

तत्र यदि सति कमेयोग-भक्तियोगाराधितमगवसप्रसादादीश्चरीयशक्ति- 
विशोषस्याज्ञानस्य नाशादात्मसाक्षात्कारेः, तर्हीदं विविच्यताम्‌-ईश्चर- 
प्रसादाद्‌ सुक्तयवथस्थायामपि किं शरीरान्तरमुत्पय्यते ९ न वा १ ततापि 
शरीरत्मताभिमानो भवति वा, न वेति ॥ 

आदये तत्रापि शरीरातिरिक्तात्मसिद्धिः कथम्‌ ? तेषां किं सशरीरत्व- 
करुत्यम्‌ । यदि विनाऽभिमानं व्यवहारः, तर्हि विनेव शरीराभिमानमिहैव 
कमंकृतेन शरीरेण व्यवहरताम्‌, भगवस्रस।द्प्राप्तदिव्यशरीरवतां च 
को वा विरोषः ?आनन्दतारतम्यकथा तु ब्रह्मपयन्तानाभिव “श्रोत्चियस्य 
चाकामहतस्ये"त्येदिकस्यापि स्थितप्रज्ञादेः समाना कथं च दिव्यमप्युत्पन्नं 
न नश्यति ॥ 

दिष्यत्वं शरीरस्याकिञ्ित्करम्‌ । 


यद्यानन्दमीमांसा स॒क्तात्मपरेव, तर्हि “श्रोत्रियस्य चाकामहतस्य ति 
श्रोतव्रियपदद्रत्यं किम्‌ ? को वा विशेषोऽस्य दारीरस्य भगवस्प्रसादम्राप्तदिव्य- 
शरीरस्य च शरीरत्वाविशेषे १ यदिं दुःखायतनत्व-तदनायतनत्वाभ्याम्‌ , तर्हि 
सत्यपि शरीरे तदःखेन।दुःखितानां तदमिमानरदित।नामाणिमाण्डव्यादी- 
नाम्‌ , बेङ्कण्ठादिगतानां सक्तानां समलोष्टाश्मकाच्वानानां वा स्वणैमयेन, ज्ञान- 
मयेन, खण्मयेन, मोतिकेन, प्राकृतेन, अभ्राकृतेन बा शरीरेण स्वरूपानन्दभ- 
रितानां किं वा सुखम्‌ ९ डःखं वा ? इति छृतात्मस्षात्कारवतामरारीरत्वमेव, 
यदेवात्मनः पारमार्थिकं स्वरूपम्‌, इति विगललितशरीरादिसवेबन्धं सच्चि- 
दानन्दस्वरूपमेवात्मा स्वैशाख्ना्थतन्त्वम्‌ , तदेवेश्वरस्यापि समष्टिशरीरा- 
भिम।नरदहितस्य, निव्त्तमायस्य, दिव्यदारीरस्यापीति वक्तव्यम्‌ ॥ 

दिव्यत्वं हि शरीरस्य ज्ञानविग्रहत्वम्‌ , ज्ञानस्वरूपत्वं वा, इति शाखावगतं 
जीवब्रह्मस्वरूपेक्यमेव वेद्‌।न्तार्थः । तच्च शरीरादेः स्ैस्य मिथ्यात्वम्‌ , 
स्वरूपतोऽप्यभावं वा विना नोपपद्यते, इति प्रतयक्षवाधेन श्रत्य्थवणैन- 
मेवा युक्तम्‌ ॥ | ६.२ ॑ 
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जीवव्रदयेक्यस्य मीसांसाविषयत्वम्‌ । 


एतेन-जीव-्रह्मणोरेक्यं न मीमां साशास््रविषयः; तदुपकर्तव्यवेदा- 
विषयत्वात्‌ ; तत््वमस्यादिवाक्यम्‌ , न प्रतीतार्थम्‌ , प्रत्यक्षविरुद्भा्थत।दि- 
त्युमानद्वयमपि- परास्तम्‌ ; तत्र भरथमादुमाने देतसिद्धिः ॥ 


यत्तु-हेतुसाधकमनुमानम्‌--तश्त्वमस्यादिवाक्यम्‌ , न प्रतीतार्थम्‌ , 
मरत्यक्षविरुद्धाथेत्वात्‌ , “यजमानः प्रस्तरः” इति वाक्यवत्‌--इति, तत्‌“स एष 
यजमानोऽञ्जसा स्वगं खोकं यातीति वाक्ये व्यभिचारि । तत्त्वमस्यादि- 
वाक्यस्य तत्र प्रत्यक्षविरुद्धप्रतीतजीवस्वविशिषेश्धस्वविशिष्टेक्यपरत्वाभावेन 
सिद्धसाधनम्‌ । “स एष यजमानोऽञ्जसा स्वगं छोकं यातीति वाच्यम्‌ , न 
प्रतीता्थेम्‌ , प्रत्यक्षविरुद्धाथस्वादित्याःभाससाम्यम्‌ ! अन्यदोषत्वसुपाधिः- 
यत्र यत्र मीमांसादाख्रविपयत्वाभावः--यजमानप्रस्तरेक्यादौ, तत्र तव्रान्य- 
शेषत्वम्‌ , पन्ते तु न तत्‌ , इति साधनाव्यापकलात्‌ ॥ 


द्वितीयादुमानेऽप्ययमुपाधिः-प्रतीता्थैता माववतो “यजमानः प्रस्तरः" 
इति वाक्यस्यन्यरोषत्वात्‌ , प्ते च तदभावात्‌ । जीव-ब्रह्मणोरेक्यम्‌ , 
© [क्य [^ न [कय 
मीमासाशाखतात्पयेविषयः, तदुपक्रतेज्यवेद्विषयल्वादिति ससप्रतिपत्तः ॥ 


तत्त्वमस्यादिवाक्यम्‌, जीवनत्रद्येक्यपरम्‌ , तत्तात्पयग्राहकसवेलिङ्गो- 
पवृंहितत्वादिति द्वितीयानुमानस्यापि प्रकरणसमः । ब्रह्ममीमांसाया अद्रेत- 
४५५ स 
एव तात्पयंस्य भाष्ये भगवत्पादेरूपपादितत्वाद्‌ बाधोऽप्यनुम।नद्वयस्य ॥ 


जीवव्रह्मभेदः, न ब्रह्ममीमांसाशाखविषयः, असन्दिग्धत्वात्‌। अस- 
न्द्ग्धित्वं च प्रव्यक्षुसिद्धत्वात्‌ । इदमेषामभिप्रेव्योक्तम--“अथ यदसन्दि- 
ग्धम्‌, न तत्‌ प्रक्षावस्रतिपित्सागोचरः, यथा समनस्केन्द्रियसंनिृष्टः 
स्फीतालोकबततीं घटः--” इति ॥ 

बरह्ममीमांसाया अद्धेतपरत्वमेव । 

जीवेश्वरस्वरूप-तद्धेदादिकं तु क्म॑मीमांसायाः, संकेकाण्डस्य 
वा विषयः, न तु ब्रह्ममीमांसायाः, अन्यथा तेनेव गताथेतवाद्‌ बह्मजिज्ञा- 
सायां ब्र्मलक्षण-तस्प्रमाणादिप्रतिज्ञाया वेयथ्यापाताद्‌ , तन्त्वसाक्षात्का- 
रावस्थामभिप्रव्येव जीव-बद्येक्यस्य वेदान्ताथैत्व त्‌ तावत्पयेन्तं भेदवाक्याना- 
मग्रामाण्याच्च जीव-ब्रह्मभेदप्रतीतिदशायां तदेक्यस्य शाखतात्पर्याविषयव्वेन 
सिद्धसाधनादिकं पूेमेवोक्तम्‌ । सबैथा ठु प्त्यक्षविरोधोऽत्राकिञ्चित्करः ॥ 
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न हि “तत्त्वमसीणस्यत्र ल्व॑पदं प्रमाणान्तरसिद्धं॑स्वंपदाथं त्व॑पदेः 
नानूद्य तदसीति ्राहयति । प्रमाणान्तरसिद्धो दि भेदो न शाखराथं 


किन्तु तेन विधीयमानोऽभेद एव । अभेदश्चोभयोरपि निर्विशोषत्व एव, 
नान्यथा ॥ 


क ॥५९ 
प्रत्यक्चस्येवागमेन बाधः, न ठु विपरीतम्‌ | 


तत्र चोपजीव्यत्वेऽपि प्रव्यत्तस्य न प्रावल्यम्‌ , अनूद्य विधानस्थलेऽ- 
लुवादापेक्षितपुरोवादस्योपजीव्यस्यप्युपजीवकतो दौवेल्यस्य न्यायसिद्ध 
त्वात्‌ । अत एव “यो होता सोऽध्वयुं “ओदुम्बरो यूपः? इत्यादि. 
प्रत्याम्नानादिस्थले प्राकरृतधमेस्यातिदेशाप्राप्रस्योजीग्यस्याप्युपजीवकेन 
वाधः, किं वहूना ? रागप्राप्तहिसानिपेधपरं “न हिस्यादि''ति वाक्यमपि 
ततो दुबेलमश्रमाणं स्यात्‌| 


शाखप्राप्तस्यापि हि शास्रेण निपेधोऽपि नाप्रमाणिकः; शसखेऽपि 
पूवैवाक्यस्योत्तसवाक्याविरोधेन स वकाशत्वमात्रमपेच्य प्रामाण्येन 
न्यथा नयनं डि बहशो दडयते} अयमेव न्यायः कलिवञ्येप्रकरणेऽपि ; 
अन्यथा गोवधादीनामपि कलावपि धमेतापत्तिः ॥ 


दाखप्राघ्रस्यापि श्राद्धस्य शाक्चेणोपरागादौ निषेधो दश्यतेऽन्यत्र 
सावक्ाशरलमातरेण । अनेनेव नयेन कर्मोपासनाधिकारिविपयाणि सेदपराणि 
वाक्यानि, निध्रत्तकमांधिकारिज्ञानिपराणि “नेति नेति” ˆ एकमेवाद्वितीयम्‌” 
"तेह नानास्ति” इत्यादीनि, अन्यानि च परःशतानि प्रमणान्यत्राचु- 
सन्धेयानि । तदुक्तम्‌-- 


८ ज्ञानयोगेन सा्धथानां कमेयोगेन योगिनाम्‌ ।” 


इति, इत्याश्रमान्तरधमांणामाश्रमान्तरे, तत्तद्रणेधर्माणां वर्णान्तरे च 
निषेधोऽप्यत्रासन्धेयः, इत्यतीतकमाधिकाराणाम्‌ , मुक्तानां वा ट्या 
जी वेश्वरस्वरूपनिरूपणपराणि कथं बद्धभत्यक्तेण, तद्धिकारिकोपासनाकाण्ड- ` 
मत्राधिकारिभ्रव्यत्तेण निविशेषवाक्यानि शश्ण्शङ्गायमाणानि, भ्रव्यत्तेण 
वा बाधितुं शक्यन्ते ? 


सगुणवाक्यानामपि व्यावहारिकं प्रामाण्यम्‌ । 
अपच्छेद्न्यायवेषम्यभङ्गादौ सगुणवाक्यानाम्‌ , अन्येषां च निशेण- 
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वाक्येन स्वांत्मना न वाधः, किन्तु व्यावहारिकभ्रामाण्यपरतया सावका 
त्वमिति बणेनस्याप्ययमेवाशयः ॥ 


अत्र व्यावहारिक्पदं न विषयमात्रदृष्टया, किन्तु ज्ञा्दष्ठयापि, 
येषां देह।(त्मताुद्धिरात्मतत्त्वसाक्षाच्कारेण सवासना न वाधिता । अयमेव 
न्यायो दिव्यश्चरीराणां दिरण्यगर्भान्तानामपि । अत एव- 


“ब्रह्मणा सह ते सर्वै सम्प्राप्ते प्रतिसच्छरे । 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पदम्‌ | 


इति वचनम्‌ । अचर ब्रह्मपदं सशरीरपदं य॑ कमपि वदतु; अरारीरावस्था- 
मभिप्रस्येव तत्त्तमसिवाक्यमिति तु तत्त्वम्‌ ॥ 


सगुणापास्नस्याप्यखण्डाकारद्रत्तावन्तरद्क 1 पायत्वम्‌ । 


स।धन।वस्थामाश्िव्य मेद्वाक्यानि, सिद्धावस्थामाश्ित्यभेदवाक्यानीति 
तु निष्कषेः, यदेवोपास्यं सगुणं जीवभिन्नं च स्वरूपम्‌ , तदेवोपासनापाट- 
वाद्‌ निगुणं स्वयं भास्यति । तत्र चेश्चरभ्रसादोऽपि तन्त्वसाक्षाक्रारान्तरङ्ग- 
साधनेप्वन्यतम इत्यत्र नाद्धेतिनो विवदन्ते । तदुक्तम्‌- | 


“वीते मनस्येषां सगुणत्रह्मशीखनात्‌। 
तदेवाविभवेत साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ |!” 


इति ॥ 


सगुणवाक्यानां महावाक्यशेएतयाऽ्वान्तरतात्पर्यम्‌ । 


तेन॒ चोपास्यस्वरूपनिरूपणपराणां “यः सर्वज्ञः सर्ववित्‌" इत्यादिः 
वाक्यानां युख्यं भ्रमाण्यं व्यवहारिकदष्या, महावाक्यापेक्षया स्वान्तरं . 
तात्पयं तदपेश्चितनिषेध्यगुणसभपेणद्रारा ॥ 

यथाच द्वतमते परमात्मपरतया परवियात्वम्‌ , कमादिपरतयाऽपरविद्या- 
त्वम्‌ , परत्वमपरत्वं वा विद्याया विषयस्यावान्तरतासयंविषयतय।, महा- 
तात्पयेविषयतया च | इदमेवाभिप्रेत्याऽपच्छेदन्यायेन भ्रपच्चमिभ्यात्वपराणां 
जीवब्रह्यक्यपराणां च युख्यं प्रामाण्यमिति वण्यते ॥ 


अदुवाद पेश्षिततपुरोभागो बाधितविषयोऽपि, `अवाधितविषयोऽपि । 
बाधाबाधौ तु न श्रतीतिकाटनिर्णेयौ, किन्तु बाघे सिद्धे ; अन्यथा “योऽयं 
स्थाणुः, स चोरः” इति वाक्यमपि प्रत्यक्षाविरोधेनेब व्याख्येयं स्यात्‌ ॥ 
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यावद्बाधं सगुणवाक्यान्यपि प्रमाणानि । 


एतेन- नायं सपे इति बक्यमपि- व्याख्यातम्‌ । तत्त्वविषययुप- 
जीवकमतत्त्वविषयकमुपजीन्यमपि वाधतत इति दहि नीतिः । तत्त्वविषय- 
कत्वं छोकिंकेऽपरोक्षाधीनम्‌ , अलोकिकि तु वाधकरास्त्ैकसमधिगम्यम्‌। न 
हि वाध्यं सर्वेमशासखरीयम्‌ ; अधिकारिभेदेन प्रामाण्यादित्यलुपदमेवोक्तम्‌ ॥ 


तत्रोपक्रमादितातपय॑प्रादकावुगरदीतस्वं निर्विरोषतचवतायामेव । यथाच 


द्राुपणादिवक्यान्युपक्रमोपसंहारादिलिङ्गेभंदनिपेधेनाभेदपराण्येव,तथाऽ- 
दर॑तसिध्यादौ व्यक्तम्‌ ॥ 


एतेन-सावकाश-निसवकाडशन्यायोऽपि- व्याख्यातः । सगुणवाक्यानां 
व्यावहारिकपरतया प्र॑साण्यस्य, निविशेषपराणामेव निरवकाशतया प्रामा- 
ण्यस्य च पूवेसुपप।!दन।त्‌ , इत्यभेदवाक्यानां प्रावल्येऽपि, भेदवाक्यानां 


न सवेथ।ऽश्रामाण्यम्‌ । स्वतन्त्रमोक्षोपायम्रतिपादने  तात्प्यांभावेऽपि न 
य्यम्‌ ॥ 


देयगुणरदहित्यपरतया विवरणं खभ्रसक्त प्रतिपेधापत््या, उपास्यगुण- 
समपेकतयोपासन।शेषत्ाभावेन निष्प्रयोजनम्‌ । पराकान्तं चाच्ाद्रेतसि- 
द्भथादों । अनिवेचनीयाज्ञ।नसाधनाद्‌ मिथ्यात्वेन तत्त्वमस्यादिवाक्येषु 
गुणानामविवक्तेति तु चर्वितचवेणम्‌ , इति स्वरूपमाचरक्य एव तत्त्वमस्या- 
दिवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ ॥ 
एुकीभवन्तीति च्िप्रत्ययस्याद्धेतमते समन्वयः। 


तच्च॑स्वरूपं स्वप्रकाशतया स्वतः सिद्धमप्यविदयासंबन्धादनादिदृढवा- 
सनावशाचोपाधिकरूपेण ज्ञाततया निरूपाधिकस्वरूपेण सवो पाधिविगल्ता- 
त्मनाऽसिद्धमेव । उप(धिविरहे तु स्वस्वरूपमाडेण प्रकाशते ॥ 

तत्रासिद्धत्वं न स्वरूपस्य, किन्तूपाधिसम्बन्धविरहस्येव । इदमेवाभि- 
प्रेत्य “परेऽव्यये स्वं एकीभवन्ति" इति च्विप्रत्ययः | एकी भावोऽत्र “सर्वे” 
इति वहुवचनाच्छरौयाद्यपाधिसेदग्रयुक्तमेदाभावः। स॒ च पूवेमसिद्धः 
पश्चात्‌ सिद्धयतीत्यभूततद्धावेऽत्र च्विप्रत्ययः। अधिकसुत्तरत्र भोक्त्रापत्य- 
धिकरणे, अंखाधिकरणे च ॥ 


अत एव-- | | 
“न त्वेवाहं जातु नाऽऽसं न लं नेमे जनाधिपाः। 
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न चेव न भविष्यामः सर्वै वयमतः परम्‌ ।\“ 
इति बहुवचनं शरीरभेदाभिप्रायेण, स्वरूपेण स्वेक्यमिति भगवत्पादानां 
भाष्यम्‌ । यथा-वटाकाश-मटाकाशाद्यो महाकारीकताः, वद्धो युक्तीररत 
इत्युपाधिनाशमात्राभिप्रायेण, इति नात्र घटस्य पटीकरणम्‌ ॥ 


यदा पश्चिणोऽपि स्वप्रभुसादाय्येन स्वाभिट्पितप्रा्तिः, एवमत्रापि छते 
भ्रयत्ने महति नाप्राप्यं फलम्‌ । तत्र स्वरूपस्य नित्यसिद्धत्वेऽपि पूवेमसि- 
द्स्यानन्तरं साध्यताविवक्षासिप्राय “एकी मवन्ती"ति च्विप्रत्ययः} अनादि 
सिद्धजीवेशसेदविरहस्यासिद्धस्य तत्र॒ साक्षाव्कास्मात्रसाध्यत्वाभिप्रायेण, 
अज्ञान-ततपयुक्तस्त्रह्येतरनिव्रत्तेक्ञानसाध्यत्वासिप्रायेण वा च्विप्रत्ययः। 
स्पष्टं चेदं भाष्य एव-“अविदयानिब्र्तिपरत्वाच्छाल्स्येस्यादो ॥ 


तथा चाज्ञानादिनिव्रत्त्यभिप्रायर्च्विप्रत्ययः, मिध्याभेदपरया भेदश्रतयः |. 
;अद्धेतश्रतयस्तु चिकालवाध्यानाश्रतसंविन्मात्रपरा इति निष्कषेः । प्रपच्च- 
मिभ्यात्रम्‌ ,अनिवेचनीयस्याज्ञानस्य तद पादानकत्रम्‌ , तस्याधिानज्ञाननि- 
वरत्य॑त्वं सवे पूवैमेव निरूपितम्‌ 


प्रपन्न-तदूभेदयोरन्‌य निपेधोपपत्तिः । 


एतेन-प्रभितस्यारवाद्‌ः, भान्तिसिद्धस्य वा । नायः ; अनभ्युपगमात्‌, 
अभ्युपगमे वा तस्रमाणप्रतिरोधोऽद्रेतश्चतेः । न द्वितीयः ; अज्ञानासम्भवेन 
निरस्तत्वादिति- परास्तम्‌ ॥ 


 दन्तोत्तरत्वात्‌ , व्यावहारिकप्रमितस्य परामाथेतो निपेधाभ्यु- 
पगमात्‌ , तस्य चादुपदमेबोपपादितलात्‌ । भान्तिसिद्ध्वं तु बाधोत्तर- 
कालिकित्वेन, न तु निषेधात्‌ पूवैम्‌। निपेधान्यथानुपपत्त्या तूपादानमज्ञानम्‌ , 
तत्प्युक्तसादिकं चाऽऽथंम्‌ । न तत्‌ प्रथक्‌ साधनमपेक्षते । ततच्च ज्ञाने- 
नाज्ञानततयुक्तवन्धनिव्रत्तिरूपमोन्ञषफठसम्भवात्‌ सफला नद्यजिज्ञासा ॥ 


म॒क्तेविष्णुप्रसादेकसाध्यत्वादतशरब्दार्थो 
| विष्णुप्रसाददतुत्वमेवेति शङ्का । 
एतेन- 
अतो यथार्थबन्धस्य विना विष्णुप्रसादतः ॥ 
„. अनिद्रत्तस्तदर्थं हि जिज्ञासाऽत्राभिधीयते ॥।" 
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इति- व्याख्यातम्‌ । अत्र॒ वन्धनिवर््यधीनो मोक्ष इति 
यद्यपि सम्प्रतिपन्नम्‌ ; तथापि तस्य भगवस्मसादसाध्यत्वमेव, 
न तु ज्ञानमात्रसाध्यत्वमिति प्रतिपादनट्राया “अथातो व्रह्म 
जिज्ञासेति सूत्रवटकोऽतःशव्दाथेः प्रतिपायते 1 तथा च भगव- 
स्रसादस्य वन्धनिच्र्तिद्रारा मोक्षसाधनतात्‌, भगवस्प्रसादाथं 
ब्रह्मजिज्ञासा कतेव्येति सूत्राथेः फटति । अत॒ पवोक्तम्‌- 
सत्यश्चेद्रन्धो न ज्ञानेन निवर्व्येतेति ॥ 


सोक्षस्य साश्चाद्‌ चानेकसाध्यत्वम्‌ , बन्धमिध्यात्वं च । 
तत्र ब्रह्मज्ञाने भगवस्मसादोऽपि द्वारं भवतु वा, मा वा। ज्ञानाद्‌ बन्ध- 
निनव्रत्तिस्तदसव्यस्वं विना नोपपयते; शक्तिरूप्यादौ तथा दशनात्‌ । 
तत्रानादिरस्प्ययं वन्धो निवतंत इति संप्रतिपन्नम्‌; मगवदिच्छाया 
अघरितघटनापरटीयस््वात्‌ ॥ 
सिद्धार्थप्रामाण्येऽप्युपासनादोपतयेव 
वेदान्तानां प्रामाण्यमिति शङ्का-परिहाये । 


यत्त-अच्र ब्रह्मणि सिद्धेऽपि वेदान्तानां तासयेनिरूपणाथं प्राभाक- 
राणां कार्यपरत्वव्युदासपृवेकं सिद्धार्थे प्रामाण्यं निरूप्यते । तत्र नादरेति- 
नोऽपि विप्रतिपन्नाः, तथा मण्डनसंमतेष्टसाधनताविध्यथेतायां च ॥ 


अच्रोपासनारूपक्रियाकमंतया ब्रह्मणोऽन्वयेऽप्युपासने, ब्रह्मणि च 
मुख्यं तात्पयं व्यवस्थाप्यते द्रेतिभिः ॥ 


अद्धेतिनस्तु-तत्तत्कमकोपासनविधिमात्रोपासनापराणां वाक्यानां 
तन्मात्रपरतया, विनोपासनाविधि सिद्धननद्यपराणां तु बरह्मस्वरूपसमपण- 
मात्रेण प्रामाण्यम्‌। तेन च प्रमाणजन्यज्ञानमात्रेण मोक्षः प्रयोजनमिति 
वदन्ति ॥ | 


सिद्धार्भप्रामाण्यसमर्भनस्याद्धे तवाद्‌ एव सार्थक्यम्‌ | 


तत्र कायंपरत्वमङ्कीदत्यापि यदि वेदान्तानां सिद्ध ब्रह्मण्येव न पयं- 
वसानम्‌ , यदि वां प्रमाणतन्त्रस्य ज्ञानमात्रस्य न मोक्षसाधनस्वमिति 
देतिनामारयः, तर्हि वेदान्तानां सिद्धेऽथं उयुत्पत्तिसमर्थनं किंभ्रयोजनम्‌ ? 
यदि तत्त्वमसी"त्याद्यपासनारदहितेष्वप्युपासनाकल्पनम्‌ , तहि लोकिकपार- 
मार्थिक ब्रह्मोपसनाया उपासनाविधिपरेषु स्वीकारेण, तत्त्वमस्यादीनां नद्यणि 
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स्वतन्त्रप्रामाण्यास्वीकाराद्‌ मीमांसकमतवद्‌ विनोपास्यमपि तच्छेप- 
तया बह्यसिद्ध्या व्यथं कार्यपरतानिरसनम्‌ । अतस्तन्निरसनसार्थ्याथं 
पारमार्थिकं शद्धं ब्रह्मस्वरूपमपि स्वतन्त॑ शाखाः सिद्धो भवति । तेन च 
न सर्वत्रोपासनाकल्पनागोरमपि ॥ 


इदमेवाभिप्रेत्य भगवत्पादा बदन्ति-“द्विरूपं दि ब्रह्मावगम्यते-- 
कल्पितोपाधिसम्बन्धम्‌ , निरस्तोपाधिसम्बन्धं चे” ति, इति सगुणत्रह्ममात्रे 
न वेदान्तानां तात्पयेम्‌, न वा कतरः खविशिष्टजीवेश्चरस्वरूपमात्रे, किन्तु 
निरस्तसमस्तोपाधिजीवव्वेश्वरत्बोपटक्षितसंविन्मात्रेऽपि;, इति सर्वषां 
वेदान्तानामवान्तरतास्पयेविपयतया, महातात्पयेविषयतया च यथासंभवं 
प्रामाण्यमवाधम्‌ । तत्र च प्रमाणजन्यज्ञानस्य बन्धनिव्त्तिद्धाय मोक्- 
साधनात्‌ , प्रमाणेन प्रमायां जननीयायामीश्वरप्रसादस्यादेतुत्वात्‌ विनेवे- 
श्रप्रसादं स्त॒ एव॒ प्रमाणजन्यज्ञानेनाज्ञानस्य निव त्तेश्चे श्वरप्रसाद्‌- 
हेतुत्वादिति नातःशब्दाथों भवितुमदहंति ॥ 


अतःशब्देनेश्वरप्रतादफर्ताविवक्षाऽयोगः । 


दश्वरप्रसादाय ब्रह्मजिज्ञासा कर्तव्येतीश्धरप्रसादस्याश्रतस्य फट्त्वोन्न- 
यनमपि न योग्यम्‌ | तदेवं बन्धमिथ्यालासम्भवात्‌ भगवत््रसादस्य, 
भगवत एव वा मोक्षसाधनलात्‌ भ्रयोजनसम्भवादित्यतःराब्दस्येकं विव- 
रणं परीक्षितम्‌ ॥ | 
(२९ [९ 
देतवाद्‌ ख्यात्यन्तरनिरसनाखण्डा- 
थत्वादिनिरासानामसोत्रस्वम्‌ । 


अत्र प्रसङ्के सवेविधख्यातिनिरासेनासत्ख्यातिसमर्थनम्‌ , ज्ञानस्वरूप- 

ब्रह्माश्रयविषयाज्ञाननिरासः, ज्ञानस्य साक्षाद्‌ मोक्षसाधनत्वखण्डनम्‌ , 

सङ्धिकं ट वब्रह्येक्यपरत्वनिरा दिकं 

अन्यच्च प्रा तत्त्वमस्यादिवाक्यानां जीवत्रह्येक्यपरत्वनिरासा 
प्रस्तूयते ॥ 


इदमत्रालोचनीयम्‌- कथमिदं सवं सूत्रारूढमिति ? न ह्यतःशब्द्‌- 
स्यान्यथा व्याख्यानमत्रासम्भवि । कथच्च सूचनमात्रेण जीव-्रह्मभेदस्येव 
शाञ्प्रतिपाद्यत्वमिति निरूपणप्रसङ्केन जगत्सत्यत्विचार इव सत्ल्या- 
त्यादिकमप्यत्र यदि सङ्गतम्‌ , तर्हि प्रत्यगृब्रह्मक्यनिरूपणप्रसङ्गेन तदुपपा- 
द्काभ्याससमथनं कथं न सूत्रारूढम्‌ १ 
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दवेतवादे जीवपूर्वपक्षताया बन्ध- 
मिथ्यात्वनिरासस्य च न सङ्खतिः। 
वस्तुतस्तु-निर्विंगोषतव्रह्मजिज्ञासायां तदुपपादकतयाऽध्यासस्येव सगाण- 
ब्ह्ममात्रजिज्ञास्यतायां जगरसव्यत्वनिणेयस्य न काऽपि सङ्गतिः । यदि 
वन्धमिथ्यात्वस्याद्रेताभिमतस्य सूत्रानारूढत्वग्युतादनाथं तत्सत्यत्वसम- 
थनम्‌ , तर्हिं सत्रकाररेनिरविरोषत्रह्मजिज्ञासापूरवैपक्ञः, सगुणव्रह्मजिज्ञासा- 
सिद्धान्तश्चाभिग्रेतं इति वक्तव्यम्‌ । न चेवमत्र द्रतिनासपि पूवैपत्तः; 
जीवपरत्वपूर्वपक्तनिरसेन तदतिरिक्तत्रह्मजिज्ञासासिद्धान्तस्येव तेरत्र 
विवक्षणात्‌ ॥ "न, 
न चात्र सौत्रं ब्रह्मपदमन्यद्रा किमपि निर्विरेषत्रह्मजिज्ञासापूवेपक्च- 
गमकं द्वेतसिद्धान्तदृ्टया संमवति } तत्र ब्रह्मपदं यदि सगुणमात्रपरं 
निर्विरोपपूर्ैपत्तस्य सूचकम्‌ , तर्हि जीवपूवेपक्षतायाः कथसुस्थितिः ! 
यदि जीव-ब्रह्माभेदपराणां वाक्यानां दशेनेन तयोरभेदं मत्वा पू्वैपक्षः, 
तर्दिं “अथातो जीवत्रह्मभेदजिज्ञासेस्येव सूत्रमाप्येत, इति स्वातन्त्रयेण 
जीवजिज्ञासापूर्ैपक्षो ब्रह्मराब्दस्य जीववाचित्वमभिग्रेत्य, सुख्या्थमादाय 
तु सिद्धान्त इति वक्तव्यम्‌ । सवेथा तु पूवैपक्षोपपादकता, सिद्धान्तोपपा- 
दकता वा न मिथ्यालनिरासपूवेकबन्धसत्यत्वसमर्थनस्य नचेवं तत्र द्रत- 
भाष्यमपि ॥ | 
ईैश्वरप्रसादेदेतत्वस्यातःशब्दार्थस्यापि सूत्रानारूढत्वम्‌ । 


तत्र जीवस्याज्ञानाश्रयत्म्‌ , अज्ञानविषयत्वं वा सादि, अनादि वा| 
आये निमित्तं वक्तव्यम्‌, न तु तत्‌ किमप्युक्तम्‌ । द्वितीयेऽनादिवे 
कथमीश्वरशक्तयधीनत्मविद्ावरणस्य ? अधिकं चात्र वक्तव्यं पूवेमेवो- 
त्तम्‌ । सवेथा त्वीश्रप्रसाद्स्येव फलत्वं न सूत्रारूढम्‌ ; यनेश्वरभसादाय 
जिज्ञासा स्यात्‌ ॥ 
ईश्वरप्रसादस्ये्टसाधनत्वादित्यतः 
शान्द्व्याख्यानस्याप्यसो रत्वम्‌ । 
अपरं व्याख्यानमतःशब्दस्ये्धरस्येष्टसाधानतात्‌ , तादृशस्य ब्रह्मणो 
जिज्ञासेति । तत्र सुख्यमिष्टत्ं ब्रह्मणः प्राप्यस्य, गौणं साधनस्यष्टत्वम्‌ । 
तथा चेष्टत्वात्‌, इष्टसाधनत्वाद्रा ब्रह्मणो ब्रह्मजिज्ञासेति विवरणे जिज्ञा- 


सेतिपदेन ज्ञानस्येष्यमाणत्वं सौत्रं कथं विरुद्धम्‌ ९ ज्ञानं हयत्ेष्यमा्णं 
३४ 
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सूचितं स्वतः फलरूपम्‌ ; फरसाधनं वा, इति ब्रह्मण इष्टसाधनत्वोक्ते 
कावा सूत्रेण सङ्गतिः! 
देतिनामतःदाब्दस्य श्र तिप्रामाण्यसंभवा- 
दिति उ्राख्यानानौचित्य 


ज 


अन्यत्तु विवरणम्‌-अतःशब्दस्य श्रतिप्रामाण्यसम्भवात्‌- इति । शं 
तु सर्वेषां वेदिकदशेनानां साधारणम्‌, न केवख्मात्मतत्त्वविचारे, किन्तु 
धमजिज्ञासायामपि, संकपेकाण्डे, वेदान्तिकदशेनेषु च सर्वेषु, इति नासा- 
धारणं कारणं ब्रह्मजिज्ञासायाम्‌ । न च साधारणं साधनं जिज्ञासादेतुरतर 
संभवति; तद॒क्तम्‌-“स्वाध्यायाध्ययनं तु समानमिति ॥ 


परं तु वेदान्तवाक्यानामेवात्र प्राधान्येन विषयत्वात्‌ , वेदान्तानां 
निर्विशेषपरत्व एव ब्रह्मव्यतिरिक्तस्य मिभ्यावे बेदान्तस्यापि मिथ्या- 
त्वादप्रामाण्यशङ्कावारणाथेमद्रतसिद्धान्त एव तस्रामाण्यस्य समथनीय- 
त्वादन्यत्र तत्साधनस्य सिद्धत्वात्‌, तस्ामाण्यानुसन्धानस्य स्वतन्त्र 

मत्रायुषङ्गस्याय॒क्तत्वात्‌ , तस्यानपेक्लितत्वाचात्रानुपयुक्तम्‌, असङ्गतं च 
तथा विवरणम्‌ ॥ 

, वस्त॒तस्तु-श्चत्यपेक्तयाऽपि प्र्यक्षध्रावल्यवादमुसव्येव ` द्रेतसिद्धान्त- 
स्थापनेन विप्रतिपन्नप्रत्यक्षप्रामाण्यसाधनस्येवात्र सङ्गतव्वेन श्रतिप्रामा- 
ण्यसम्भवादिति स्थाने प्रत्यक्षप्रामाण्यसम्भवादित्येव व्याख्येयं स्यात्‌ 
परं तरनुपदोक्तरीत्या देदात्मवादादिनिरासाुपपत्या प्रव्यत्तप्रावल्यासम्भ- 
वादिति विवरणं बाधितम्‌ ॥ | 

ताद्व तविग्रतिपन्प्रमाण-प्रमेयविरोषाः । 


भ्रत्यक्षानुमानरब्दाःः भमाणमित्यत्र -न विप्रतिपत्तिः, `परं तूपमाना- 
थांपत्त्यजुपर्ब्धयो न भ्रमाणमिति नाद्रंतिनां मतम्‌। एतद्विषये न्याय- 
चन्द्रिका विद्यासागरीया विस्तरेण न्यायसुधां परीक्षते, इति तत ॒एवा- 
धिकमवगन्तव्यम्‌ 

तत्र शब्दप्रामाण्ये प्रव्यत्तदृष्टान्तेनाष्टाव्मानम्रयोगाः संग्रहीता: । ते 
यथा-( १). शब्दः, भमाणम्‌, संशय-विपययाजनकत्वे सति ज्ञान- 
जनकत्वात्‌ , प्रत्यत्तवत्‌; (२) शब्द्‌: प्रमाणम्‌, भ्रव्यक्षातुमाना- 
विषयशब्द्मात्रगम्यनित्यपरोक्षविषयकत्वात्‌ ; .. अलुमानवत््‌ ; . इन्द्रिय 


# ४ >. भकः 
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वत्‌ स्वरूपतः, अनुमानवत्‌ शब्दज्ञानस्य प्रमाणत्वादपि शब्दभ्रामाण्य- 
मित्यादिरूपेण । न चात्र सवेत्र कापि विप्रतिपत्तिः । अन्यच सर्वैशब्द्‌- 
प्रामाण्यप्रसङ्खेन शब्दनित्यख-स्फोटाशब्दत्वान्विताभिधानवादादयः प्रायेण 
न विप्रतिपन्नाः ॥ 
सुधान्यवस्थापितान्विताभिधानवाे 
नाद्धेतवादस्येकान्ततो षिरोधः। 


तत्रान्विताभिधानवादनिरासेन चित्ुख्यामभिदहितान्वयवाद्‌ः समर्थितः 
न्यायचन्द्रिका तन्वितामिधानवाद्‌ं स्वीक्रव्येवाद्रेतबादं समर्थयति, इति 
नाव्रादरेतिनां निर्भरः विस्तरस्तु न्यायचन्द्रिकाभूमिकायाम्‌ ॥। 

अन्विताभिधानवादे न्यायसुधाऽपि तासर्यायुसारेणान्वयविशेपस्या- 
शक्यस्येव शाब्दवोधे भानं स्वीकुरुते । तासयेविप्यस्येव शाब्दवोधे- 
भाननियमात्‌, इति नान्विताभिधानाभिदितान्वयवादयोः फटमेदः | उभय- 
त्ान्वयपदद्धयं तात्पयेविपयपरम्‌ ›, यथा-तत्तु समन्वया'दिस्यन्रो- 
पक्रमादयवगततास्पयेपरम्‌, तद्धिपयपरं वा समन्वयपदम्‌। द्रेताद्रेत- 
विप्रतिपन्ना विषया अत्र॒ परीच्यन्ते, इति नात्र तद्‌विभ्रतिपन्नस्य 
परीक्षणं सावसरम्‌ ॥ 


प्रामाण्यस्वतस्त्वं संप्रतिपन्नम्‌ । 


एवमेव प्रमाणानां स्वतः प्रामाण्यविषयेऽपि । सान्तिम्राह्य प्रामाण्यमेव 
स्वतो मह्यं प्रामाण्यमिति सिद्धान्तस्योभयघ्राविशेषात्‌। अत्र बौद्धाया- 
गमानां स्वतःप्रामाण्यप्रसङ्खो वेदविरोधिखेन निरस्यमानोऽपि न विप्र 
तिपन्नः। अयमेव न्यायो वेदापोरुषेयत्नवादे वेदविरुद्धवाह्यागमानाम- 
प्रामाण्यप्रसङ्के च ॥ 


अत्रातदशब्देन ब्रह्मजिज्ञासाकतेग्यतवोपयुक्तशब्दभ्रामाण्य- 
वेदापौरुषेयत-शब्दनित्यल-स्फोटवादनियासान्विताभिधानासम- 
थेनादिकस्य सर्वस्य सम्भवादिव्यतद्शब्द्व्याख्यानमिषेण तत्त- 
दशेनान्तरस्वतन्त्रसिद्धान्तनिरसनपूवैकस्वखतन्त्रसिद्धान्तास्सवंऽपि 
प्रायेण सङ्गृहीताः ॥ 
ब्रह्ममीमांसायाः परविद्यात्वम्‌ । 


ते यथा ( १ ) रहमसत्राणां बेदेतिकतेन्यताभूतानामपि बेद्ब्‌- 
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देव परविद्यातम्‌.। तत्रापि मुख्यं परविद्यात्वं ब्रह्ममीमांसायां एव, 
. ब्रह्यमीमांसाशाखव्युत्पादितन्यायानुपकरतानाख्रगादीनां परविदया- 
. . त्वाभावात्‌, बदह्यविद्योपकतवेनेव परविद्यात्वाचच । तच्र व्रह्ममी- 
मांसाया इतिकतैव्यत्वं निणैयप्रतिवन्धकसंदाय-पूवैपच्तनिरासेनेव, 
न तु सात्तात्‌ ; इति प्रयाजादीनाभिव वेदान्तव्रह्मजिन्ञासया 
नाङ्गाङ्गिभावः॥ 


 श्वुति-स्रति-मीमांसा-खोक्िक- 
वाक्यप्रामाण्यनिभित्तम्‌ । 


तत्र वेदानां प्रामाण्यं युक्तिपूवेकत्वेन । तत्र युक्तिस्त्वप्रामाण्य- 
शङ्कानिरसनेन भ्रामाण्यायोपकरोति । स्मृतीनां प्रामाण्यात्‌ तस्रा- 
माण्ये श्रत्याप्ती उपञ्र्बाते । ब्रह्ममीमांसायास्तु श्वुतियुक्तयाधिमूल- 
कत्वेन प्रामाण्यात्‌ तत्र श्रुतियुक्त्याप्तय उपद्खबैन्ति । टोकिक- 
वाक्यानान्तवाधिमात्रमूकववेनेव प्रामाण्यम्‌ ॥ 


द्वेतवादाभिमताः .जित्तासाधिकरणप्रस्त॒ताः पट्पन्नारात्‌ प्रक्रियाः । 


(२) ब्रह्मसूत्राणामोमथशब्द्पूवेकलत्वनियमः ; (३) प्रथमसूत्रस्य 
प्रयोजनव्युत्पादना्थन्यायप्रतिपादनपरत्वम्‌ ; ( ४ ) जीवव्यति- 
 रिकतिश्वरसाधनम्‌; (८५) ईश्धरस्येवेङ्काराथत्वम्‌, वेदार्थत्वं च; 
( & ) ब्रह्ममीमांसायाः स्वतन्त्रशाखत्वम्‌ ; (७ ) साक्षाद्‌ ज्ञानस्य 
न मोत्तसाधनत्वम्‌ , किन्त्वीश्टरप्रसादद्रारा; (८ ) अनादीनां 
प्रकृति-धमांधमाज्ञानानन्दादीनामीश्वराधीनसनत्ताकत्वम्‌ ; (€) अवि- 
यासाहाय्येनेश्वरशक्तरव स्वप्रकाशचेतन्यस्वरूपजीवस्यावरणम्‌ ;- ` 
( १० ) बन्धस्येश्धरदशक्तिनिबन्धनत्वम्‌ , न सवज्ञाननिबन्धनत्वम्‌ ॥ 
( ११ ) अनादेः प्रकरतेर्नित्यत्वम्‌ ; ८ १२ ) अज्ञानस्य, बन्धस्य 
वाऽनिर्वचनीयत्वायोगः; ( १२ ) अज्ञानस्यानादेरीश्वरशक्तिव्य- 
तिरिक्ताज्ञानादिनिव्त्त्यनुपपत्तिः ; (१४) ज्ञाननिवत्यैत्वस्य, बन्ध- 
सत्यत्वस्य च विरोधः; ( १५) असत्ख्यातिः; ८ १६ ) बरह्मणो 
नोपादानकारणत्वम्‌ , किन्तु निमित्तकारणमाच्रत्वम्‌ ; ( १७ ) 
परत्यक्षविरुद्रवन्धमिथ्यात्र आगमाप्रामाण्यम्‌ ; ( १८ ) बुद्धीन्द्रि 
यदाक्तिविषयतद्धमांणामनात्मनामात्मन्यारोपस्य बन्धत्वेऽपि तस्ये- ' 
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्धरशक्तयाऽविद्यावरणनिमित्तव्वेऽपि स्वरूपेण न तेषामरारोपः, 
किन्तु कठैत्वादीनां सीयानां परायत्तानामपरायत्तत्वारोप एव 
वन्धो नाम" तेषां ररीरादीनामपि संसगमात्राध्यासः; न स्वरू 
पतोऽध्यास इत्यादि ( १€ ) अदमर्थस्येव सुषुप्तावपि भासमान- 
स्यात्मतम्‌ ; ( २० ) मिभ्याभूतस्याऽऽमस्यागमाण्यापत््या तत्स- 
त्यत्वम्‌ ॥ 


( २१ ) मिथ्याभूतस्याथेक्रियाकारित्वायोगः; ( २२ ) भेदनि- 
पेधपराणा भगवतस्तदीयधमादीनां च स्वरूपाभेद्‌ एव तार्प्यम्‌ , 
न तु स्वरूपभेदे; ( २३ ) मिभ्याभूतस्य कथानङ्गतम्‌ ; ( २४ ) 
असतरसाधकलानुपपत्तिः; ( २५ ) अनिवेचनीयत्वस्य भावा- 
भावविटक्षणत्वस्य च दधा विकल्प्य नियसः; ( २६ ) सत्तवा- 
सत्त्वयोः परस्परविरहरूपत्वेन सदसद्धिखच्तणत्वमिभ्यात्वासम्भवः, 
तत्र प्रमाणाभावश्च; ( २७ ) सदसदट्रेखक्षण्ये ससप्रतीत्यनुपपत्तिः; 
( २८= ) ददयत्हेतुनिरासः; (२६ ) अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा 
सम्यग्‌ ज्ञानस्येव बाधलवात्तस्यासत्ल्यातावपि बन्धमिथ्यात्वं विनैव 
सम्भवः य्‌ 


( ३० ) सत्पदाथंस्य सत्यपरत्वम्‌ , द्रव्यादिपरत्व॑ वा । सत्त्वं तु 
न ब्रह्ममात्रस्य, किन्तु सवेस्य विश्वस्य; ( ३१ ) विश्वस्य सत्य- 
त्वाविरोधो ज्ञाननिवर्त्यत्वेऽपि; ( ३२ ) सवां ऽपरख्यातिनिरास- 
पूवैकमसत्ख्यातिसमथेनम्‌ ; (८ ३३ ) अज्ञानाभावत्सम्थेनं, 
परमतमनुसखृत्य, स्वमतेऽपि तद्धावल्वस्वीकारेऽपि 1 तेन चाद्धेतिनां 
तद्‌भावत्वनिरासेन भावससमर्थननिरासद्वारा आवाभाववि- 
छक्षणत्वरूपानिवेचनीयस्वस्य तन्मुखेन . निरासः; ( ३४ ) अज्ञाने 
भावरूपे प्रव्यक्षावुमानादिनिरासः; ( ३५) तत्त्वमस्यादिवा- 
क्यानां जीवब्रद्मेक्यपरनिरासः, ( ३६ ) प्रत्यक्ञस्यागमवाधकववे 
युक्तयः; ८ २७ ) अद्धेतसिद्धान्ते स्वरूपाभेदस्य तत्तवमसिवाक्या- 
थेतात्‌ तस्मिन्‌ नित्यतिद्धे “परेऽव्यये सवे एकीभवन्तीः- 
त्यभूततद्धावाथेच्चिप्रत्ययायोगः; ( ३८ ) वेदान्तानां कायंमात्र- 
परत्वायोगेन सिद्धेऽपि तात्पयंसमर्थनम्‌ ॥ 


( ३६ ) तिड्थस्येष्टसाधनत्वमुखेन ब्रह्मण. इष्टसाधनत्वम्‌; 
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( ४० ) उपास्यस्यापि ब्रह्मणस्तात्येविषयस्य सत्यम्‌ ; ( ४१ ) 
सर्वस्य वेदवाक्यस्य विष्ण्वतिरिक्ताथैत्वेनापरविद्यासम्‌ , विष्णु 
परत्वेन परविद्यात्वं च; ( ४२ ) पूर्वोत्तरकाण्ड-तन्मीमांसयोर्भिन्ना- 
त्वेन भिन्नशाखत्वम्‌ ; ( ४३ ) “सव्यं ज्ञानभिव्यादाघपि सव्यं 
ब्रह्य ज्ञानं त्रह्मवत्यादिरूपेणावान्तरवाक्यत्म्‌ , एवमेवोपासनावा- 
क्येष्वपीति ब्रह्मणोऽपि वाश्यार्थत्वेऽप्यवान्तरबाक्याथेत्वम्‌ , स्वत- 
न््रवाक्याथेत्वमिवेति वाक्यभेदः; ( ४४ ) श्रुततिप्रामाण्यम्‌ ; (४५) 
तेन प्रसङ्गेन प्रव्यक्षाचुमानातिरेकेण शब्दप्रामाण्यम्‌ , तजञ्ज्ञानग्रा- 
माण्यं वा| | 

, ( ४६ ) शब्दाथंसम्बन्धस्य तादात्म्यातिरिक्तस्य स्वाभाविकस्य, 
संकेतस्य च समथनम्‌, संकेतस्येश्वरानीश्वरसाधारणस्यानादे- 
स्सम्बन्धत्वम्‌ , । तत्र व्याकरणादिसाथेक्यं चः; ( ४७ ) शब्दस्य 
ठकोकिक-वेदिकसाधारण्येन सवेविधस्य प्रामाण्यम्‌ ; ( ४८ ) स्वतः 
भ्रामाण्यम्‌ ; परतोऽग्रामाण्यम्‌ , तस्रसङद्खन वौद्धायागसाप्रामाण्यं 
च ; ( ४& ) अग्रामाण्यस्यापि ज्ञानगतत्वाविशेषादपवादकासदहित- 
साक्षिम्राह्यत्वम्‌ ; ८५० ) वेदापोरुषेयत्वम्‌ ; ( ५१ ) पदानां 
शक्तिग्रहोपायो ब्रद्धव्यवहारः; ( ५२ ) अन्वयेऽपि पदानां शक्ति- 
सित्यन्विताभिधानवादः ॥ 


( ५३ ) रफोटवादनिरासः; ८ ५४ ) वाक्यस्येव स्मर्यमाणव्णै- 
मालारूपस्य पदार्थप्रतीतिनिरपेत्तस्य वाक्या्थैवोधकत्वायोगः ॥ 


( ५५ ) बाक्यान्त्यवणेस्य वाक्यार्थवोधकत्वायोगः; ( ५६ ) 
पदाभिदहितपदार्थानां वाक्या्थवबोधकत्वमभित्यभिदहितान्वयवाद्‌- 
निरासश्च व्येवमतदशब्दव्याख्यानभ्रसङ्खेन स्वतन्त्रसिद्धान्ता एता- 
वन्त उपक्षिप्राः॥ 


तत्रादेतवादविप्रतिपन्नास्त्रिचत्वारिशत्‌, प्रक्रियाः | 


तत्रादरेतविप्रतिषन्ना विषयाः-८१) त्रह्मसूत्राणामोमथर्दुपूवकल्व- 
नियमः, . तत्र॒ प्रमाणाभावात्‌ ; (२) ईश्वरस्येवौङ्ाराथेत्वम्‌ , यत्राद्धितीयं 
निर्विलेषं बा तत्त्वमेव तदथं इति माण्डूक्योपनिषद नुसारेण मन्यते; 
(२) जीवन्यतिरिक्तश्वरसाधनम्‌ , यत्र॒ तदङ्गीकारेऽपि जीवेश्धरोक्यं जीब- 
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तेश्वरत्वाविवक्षया; ४) ज्ञानस्येश्वरप्रसादद्रारा मोक्षसाधनत्वम्‌ , यत्र 
यत्र साक्षाद्‌ वन्धनिव्त्तिद्वाराः ज्ञानस्य मोक्षसाधनव्म्‌ › (९) प्रछरत्यादी- 
नामीश्चराधीनसत्ताकस्वम्‌ , यत्र निर्विशेषचेतन्यसमकालिकत्वमा्ं प्रछती- 
रजीवादीनां सर्वेपां समानेव सत्ता, नेश्राधीनत्वम्‌ ॥ 


(£) ईश्वरशक्तयेव जीवाश्ितजीवविषयाविद्यायाःस्वप्रकाशजीवचेत- 
न्यावरकत्वम्‌ , यत्राविद्या स्वभावत एव ब्रह्माभिता, जीवाशिता वा ब्रह्म 
वाव्रणोति, न तु जीवमन्यद्रा ; (७) बन्धस्येश्वराधीनतम्‌ ;, यत्राज्ञान- 
परयुक्तत्वम्‌ ; (८) अनादेः भ्रकृतेर्नितयसम्‌ , यत्रानादेः प्रकृतेरपि नाश्यतम्‌ ; 
(8). अज्ञानस्य बन्धस्य वाऽनिवेचनीयत्वायोगः, यत्रोभयोरप्यनिवेचनीय- 
. त्म्‌ ; (१०) अज्ञानस्यानादेरपीश्चरशक्तिविनादयत्वम्‌ , यचाज्ञानस्य ज्ञान 
मात्रवाध्यस्म्‌ ॥ 

ज्ञाननिवर््यत्मं सत्यत्वाविरोधि; यत्र ज्ञाननिवत्येस्वं सत्यत्रविरोधिः (११) 
असत्ट्यातिः, यत्रानिर्वचनीयख्यातिः (१३) ब्रह्मणो निमित्तकारणत्वमाचम्‌ , 
यत्र ब्रह्मण उप।दानत्रमपि; (१४) प्रव्यक्षविरूद्वागमा्रामाण्यम्‌ , यत्रा- 
नन्यपरागमविसुद्धप्रव्यक्षाप्रामाण्यम्‌; (१५) ररीरेन्द्रियादीनाप्रात्मनि न 
स्वरूपत आरोपः, किन्तु तत्तादासम्यमात्रस्य, यत्रोभयस्याप्यारोप;-(१६) 
अहमर्थस्येव सुपुप्त्यादावपि भासमानस्यासमत्वम्‌ , यच्च तुरीयावस्थायां प्रति 
भासायोग्यसादहमर्था न यख्य आत्मा ॥ 


(१७) मिथ्यात्व आगमाप्रमाण्यम्‌ , यत्र मिथ्याेऽप्यागमस्य . याव- 
द्रां प्रामाण्यम्‌ (१८) मिभ्याभूतस्याथेक्रियाक्रारित्वायोगः, . यत्र मिथ्या- 
भूतस्याप्यर्थक्रिया कारित्वम्‌ ; (१८) “नेह नानाऽस्ती^त्यादिभेदनिषेध- 
पराणां श्रुतीनां ब्रह्मणि भेद्‌-तस्प्रतियोगिसजातीय-विजातीय-स्रगतनिषेध- 
परत्वम्‌ ; (२०) मिथ्याभूतस्य कथानङ्गत्वम्‌ ; यत्र॒ मिथ्याभूतस्यापि 
सत्वसन्त्वोदासीन्येनाथेक्रियाकारित्म्‌ ; (२१) . अनि्वैचनीयत्वस्य 
भावाभावविलक्षणत्वादीनाऽनिवेचनीयत्वम्‌ , यत्र॒ भावाभावविखक्षण- 
सदसद्िखक्षणत्वादिना; प्रतिपन्नोपाधौ अकालिकिनिषेधप्रतियोगिलादिना 
च तस्य निवेचनसम्भवः ॥ ४ 


(२२) सत्त्वासतत्वयोः परस्परविरह्रूपत्वे सदसद्धिलक्षणत्वमिथ्याखा- 
योगः, यत्र सत्त्वासत्वयोः परस्परविरहरूपल्ासम्भवेनोक्तरूपमिथ्या- 
[= अ, 

त्वाविरोधः; (२२) सद्सद्रेखक्षण्ये ससप्रतीत्यनुपपत्तिः,. यत्र॒ सदसद्रेख 
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क्षण्येऽपि सत्मरती्युपपत्तिः, (२४) निर्द्टदरयत्वहेतनिर्वचनासम्भवः, 
यत्र दक्तादात्म्यस्य निदु टस्य दृश्यत्वम्‌ , (२५) अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा- 
सम्यग्ज्ञानं वाधोऽसत्ख्यातिनिवांहकः, यच्राधिष्ठानतन्त्वसाक्चात्कासे 
बाधः, (२६) सतदाथेस्य प्रतीयमानसवेसत्यसाधारण्यम्‌ , यत्र 
सपदाथः सद्र ब्रह्मसवरूपमात्रम्‌ , तत्तादास्म्येनेवान्येषां ससप्रतीतिविषय- 
त्वम्‌ ; (२७) विश्वस्य ज्ञाननिवत्येत्वेऽपि सत्यत्वावियेधः, यत्र ज्ञाननि- 
वृत्य्त्वं सत्यत्वविरोधि ॥ 


(२८) ख्यात्यन्तराणां निरासेनासत्ख्यातिसमथंनम्‌ , यत्र ख्यास्यन्तर- 
निरासेनानिर्वचनीयख्यातिसमर्थनम्‌ ; ( २६ ) तार्किकादिदृष्त्याऽज्ञानस्य 
भावरूपत्रनिरासेनाभावरूपत्वसमथेनम्‌ , तत्र प्रव्यक्षाचुमानादि प्रमाण- 
परीक्षा च, वस्तुतः स्वदृष्ट्या भावरूपत्वेऽप्यभाववेलच्तण्यनिरा- 
साथेतयाः यत्र भावत्वमिव नाभावत्वमपीति .मावामाववलक्षण्योपयोगि- 
तयाऽभाववेखन्तषण्यस्यापि साधनम्‌ , उभयवटक्षृण्यस्यापि स्वाभिमत- 
त्वेन, तत्र॒ प्रव्यत्तादिभ्रमाणपरिश्चा च ; (३०) तत्त्वमस्यादिवा्यानां 
जीवब्रह्यैक्यपरत्वनिरासः, यत्र तत्त्वमस्यादिवाक्यानां जःववेश्वरत्वविशि- 
छरक्याभावेऽपि तदुपटक्षितस्वरूपक््यपरतासम्थंनम्‌ ॥ 


(३१) प्रत्यक्षस्यागमवाधकत्वस्य “यजमानः प्रस्तर ” इत्युदाहरणेन, 
अनुमानादिना च समथनम्‌, यत्र “यजमानः प्रस्तर इत्यादिवक्यस्यान्यरोष- 
स्यात्राठदाहरणतया देहात्मम्रव्यत्तस्याप्यागमवाधकल्वापत्त्या च प्रव्यक्त 
स्यादेतागमबाधकल्वायोगः; (३२) “तत्त्वमसि” वाक्यस्य नित्यसिद्धल- 
रूपैक्यपरत्वे “परेऽव्यये सवे एकीभवन्ती"त्यभूततद्धावच्विग्रत्ययविरोधः, 
यत्न घटाकारा-मटाकाशादयौ महाकाश्षीभवन्ति, बद्धो सुक्तीभवतीत्यादाविबो- 
पथिनिधृत्तेः, बन्धनिवत्तेश्चासिद्धायाः साध्यत्वेन च्विप्रत्ययोपपत्तिः ; 
एकीभावस्य तत्तदुपाधिनिदृत्त्युपलक्तितस्वरूपमाच्रूपत्वात्‌ ॥ 


(३३) उपास्यस्यापि ब्रह्मणो ओमपदाथेबिधयाऽवान्तरतास्येविषयस्य 
सत्यत्वम्‌ , यत्रोपास्यस्य व्यावहारिकसत्त्वम्‌ , न तु त्रिकालावाध्यत्वम्‌ ; 
(३४) सवस्य वेदस्य विष्णुव्यतिरिक्ताकारपरत्वेनापरविदयात्वम , 
विष्णुपरत्वेन परविद्यात्वम्‌ ; ऋगादीनां रब्दब्रह्मविधयाऽ- 
परविदययात्रम्‌ , कमकाण्डानां कमवोधकानामपि वाच्यविधायाऽन्यथा 
बा न विष्णुपरत्वेनापरविय्यालम्‌ , किन्तु परविद्यात्वमपि, यन्न ब्रह्मविष्णु- 
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रिबात्मकतत्तदुपाध्यधिष्ठानविधया तत्तदधिष्ठानतुरीयातीतनिविरोषसंविन्मा- 
चराक्षरपरतया निर्विशेषवाक्यमात्रस्य परविद्यास्वम्‌ ॥ | 


(३५) प्रामाण्यवद्प्रामाण्यस्यापि साक्षिम्राह्यत्वम्‌ , परन्त्वपवादकसा- 
हित्येन, यत्र प्रामाण्यमाच्रस्य स्वतो प्राह्यत्वम्‌ , न त्वप्रामाण्यस्य ; साच्य- 
संबद्धविषयघटितस्य . (३६) वाच्यस्य कायांथाँनुभावकत्वमन्विता- 
भिधानवादेनेव, नाभिदहितान्वयवादेन, तेन च॒ संसर्गांगोचराखण्डाथे- 
तानियासः, यत्रान्िताभिधानवादे, अभिदितान्बयवादे च वा निभेरः, 
उभयस्याप्यविरोधात्‌ । तत्र न्यायचद्दरिकाऽन्वितासिधानवादं समर्थयति, 
चित्सुखी खभिदितान्वयवादम्‌ । तत्रान्वयपदस्य, “तत्त॒ समन्वयादि”- 
त्यादाविव तात्पयाँनुसारेणोभयत्राप्युपपत्तेनाखण्डाथेत्वविरोधः ॥ 


८ ३७ ) वेदाङ्गेषु व्यास प्रणीतव्रह्मतकंस्यापि स्वीकारः, यत्र रिक्षा- 
दीनां षण्णामेव वेदाङ्गत्वम्‌, न तु व्यासप्रणीतव्रह्मतकंस्यापि; 
ब्रह्मपदस्य जीवपरत्वेन पूवैपत्तः, ईश्वरभेदं तस्य मत्वा सिद्धान्तस्तु तद्‌- 
तरिक्तिश्धरपरत्वमेव तस्येति मत्वा, यत्र॒ तयोरभेदं मत्वाऽऽत्मनो ज्ञातत्वा- 
द्विचारायोग्यतेति पूरवेपक्षः, सिद्धान्तस्तु ज्ञा(यमानस्याप्यहमथस्य न 
मुख्यात्मतम्‌ , किन्तु मिथ्यात्मत्म्‌ , गौणात्मत्वं वेति विषयभेदेन 
ब्रह्यैक्ययोग्यं संविन्मात्रमज्ञातमिति त्वा विचारारम्भः । (३८ ) 
शब्दान्तरावाच्यस्यामेयस्य निर्विशेषत्रह्मणोऽख्क्ष्यत्वम्‌ , यत्रेष्चक्षीररसा- 
दीनामिवाक्रत्यधिकन्यायेनाकृतिपराणां लक्षणया व्यक्तिबोधनवद्रा न 
छक्षणया निर्विशेषवोधविरोधः ॥ 


( ३६ ) ईश्धरा्योगिकभेद्स्य प्रमाणासिद्धस्यापूर्वत्वम्‌ अन्येषा- 
मपि मेदानां ज्ञातानामप्यभ्यासेनात्र तातपयय॑ग्राहकलिङ्ेन तत्त्वमसीव्या- 
दावपि परमत इव तास्येविषयत्वं शाख्रमहातात्प्यविषयत्वं च, यत्र 
श्रभेदस्य शाख्रावगतस्याप्युपासनोपयोगितामात्रेण चारितार्थ्यात्‌ , परत्वेन 
निर्विंशेषवाक्य प्रामाण्येन निषेधापेश्षितनिषेभ्यसमर्षकतयाऽवान्तरतात्पयां- 
विरोधात्‌, अन्येषां भेदानामप्यवान्तरतात्पर्योपपादकतयाऽभ्यासो- 
पपत्तेः , “ओदुम्बरो यूपः” “यो होता सोऽध्वयुः इत्यादाविव 
परत्याश्नानात्‌ , अथलोपात्‌, प्रतिषेधाद्रोपजोव्यशास्नप्राप्स्योपजीव- 
केनापि शखरेणापि निषेधोपपत्तेः, “नेति नेतीति विधया विविधसगुणवा- 
क्यम्राप्तगुणनिषेधेन निर्विंशेषवाक्यानां भवरत्तत्वादभेद्‌ एव परमं तात्पर्यम्‌ , 

३९ 
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-न मेदे, किन्तु सेदवाक्यानाम्‌ , अभेदवाक्यनां चाधिकारिमेदेन व्यवस्था ॥ 


( ४० ) भ्व्यत्तानुमानशब्दा एव प्रमाणानि, अन्येषां तत्रेवान्तभौवः, 
यत्र भ्यत्तानुमानोपमानागमथापत्त्यनुप्ब्धयः षट्‌ प्रमाणानि ( ४१ ) 
“स्तिः प्रत्यत्तमेतिह्यमि”ति वचनात्‌ स्मृतेरपि प्रमाणत्वम्‌ , यत्र यांथा- 
थ्येमेव प्रमाणत्वम्‌ ; अनधिगतावाधिताथेविषयकज्ञानत्व॑ वा, 
स्मृतिस्तु न प्रमा (४२ ) स्वाप्नानां तत्तद्रासनामयत्वम्‌ , यत्र स्वाप्रा- 
नामपि भमाठचेतन्याभिततूलावि्याकार्यत्वेनाऽऽविद्यकत्वम्‌ । ( ४३ ) 
इेश्थर््रतिविम्बो जीवोऽणुपरिमाणः, नित्यपरमात्मस्वरूपोपाधिको भिन्नांराश्ध, 
तस्य स्ेगतत्व तु विम्बरूपेण, यत्र जीवोऽहमर्थोऽल्पपरिमाणान्तःकरणोपाधि- 
कत्वात्तत्परिमाणः, व्यापकत्वं तु सवां पाधिविरदहितसंविन्मान्नव्वेन । निस्यस्य 
चिद्रपस्य परमात्मनः स्वरूपस्य विम्वत्वम्‌ , उपाधित्वम्‌ , स्वरूपाणायुपाधी- 
नौमनेकत्वम्‌, जीव-रामायवतारावेखक्षण्यापत्त्या स्वरूपोपाधिकला- 
योगश्च ॥ 

अन्ये तु मतद्भयसाधारणाः, तत्तत्स्वतन््सिद्धान्ताश्च विस्तरभयान्नात्र 
निदिरयन्ते । अतदशब्दाथेनिरूपणप्रसङ्खेनेतावतां विषयाणां संकटनस्य 
ईृश्धरपरसादहेतुत्वोपन्यासस्य च न कापि साक्षादत्र सङ्गतिः । अत्र ज्ञानस्य 
साक्षातसाधनत्वाभावेन बन्धमिध्यालनिरास-तत्सव्यत्वनिणेय-वेदप्रामा- 
ण्यादीनामनुपयोगात्‌ आस्तामियं प्रासङ्गिकी सवांऽपि कथा ॥ 
बरह्मतकंसय वियास्थानत्वपरोश्चा । 


एतेन-- 
एतत्‌ सवं तकंशाखे ब्रह्मतर्के दि विस्तरात्‌ । 
उक्तं॑विद्याएरथक्त्वात्त॒ संकतेपेणात्र सूत्रितम्‌ ॥ 
मान-न्यायेस्तु ` तस्सिद्धेमीमांसा मेयसाधनम्‌ । 
भरमाण-न्याय-सच्छिन्ता क्रियते तकंशाखतः ॥ 
ब्रह्मत चं भगवान्‌ स एव कृतवान्‌ भ्रुः । 
पद््ाश॑तकोटिविस्ताराद्‌ नारायणतनो कृतात्‌ ॥ 
उद्धत्य पव्वसाहसं कृतवान्‌ वाद्रायणः । 
अतस्तद्थसंत्तेपात्‌ “अतः” इत्यारभ्यसूचयत्‌ ॥ 
यतोऽलुभवतः सवं सिद्धमेतदतोऽपि च ? 

 इत्यादि- व्याख्यातम्‌ । 
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यत्त॒--अस्ति तावत्तकंमीमांसयोः प्रथकूत्वम्‌ ; 
“वेदास्स्वीङ्गानि सव्यमायतनमि"ति स्मरणात्‌ । 
तत्र वेदाः = चत्वारः, सवांङ्गानि = पुराणस्यृतितकै- 
रास्रसदितानि षडङ्गानि संगृह्यन्ते । “सत्यमि” तिमीमांसा । 
तथाच चतुदैराविद्यास्थानानि । तदथं च व्युत्ाय- 
मेदेनावरयं भाग्यम्‌ । ततश्च प्रमेयव्युत्पादनपरे मीमां 
साशास्त्रे तकंशाज्लव्युतायवेदभ्रामाण्यव्युत्ादनेन विद्या- 
भेदत्वात्‌ संक्तेपेण सूचने नायं दोषः-इति ॥ 
व्रह्यतकस्य व्रियास्थानत्वायोगः । 


तत्र चतुदैशविदयास्थानानि, धमेस्थानानि च, इति विद्या-धर्मैरूप- 

विषयभेदेन चतुदेश धमे-विद्यास्थानानीति स्वीकतैन्यम्‌ ; अन्यथा- 
^पुराण-न्याय-मीमांसा-घमेशास्त्राङ्गमिश्रिताः। 
वेदाः स्थानानि विद्यानां धर्मस्य च चतुदैश ।” | 

इति धमे-विद्योभयस्थानखनव्यपदेशालुपपत्तेः । तच तेष्वेवांशसेदेनं 
धमेव्यु्पादने केषांचनोपयोगः, केषांन तु विद्याव्युत्पादने, इति धर्म- 
बरह्मजिज्ञासाभेदेन जिज्ञासाभेद्‌ः, मीमांसाभेदो वाऽथैसिद्धः ॥ 

उभयत्रोपजीव्यं वेदप्रामाण्यम्‌ । अत एव “चोदनारुच्तषणोऽथों धमः” 
“शाखयोनित्वात्‌” इति सूत्रद्धयम्‌ । एवं विषयभेदोऽप्यपेक्षित इति 
करत्वा लक्ञणपरेणेव सूत्रेण पृवैमीमांसायां विपयोऽपि सुचरितः, ब्रह्य- 
जिज्ञासायां तु “आनन्दो ब्रह्मे"ति वक््यमाणस्रूपखक्षणाथं स्थूला- 
रुन्धतीन्यायेन जगत्कारणत्वं खक्षणसुपन्तिप्तम्‌ । तत्त॒ त॒टस्थख्क्षणविधया, 
प्रकारान्तरेण वेतित्वन्यदेतत्‌ । सवैथा तु लक्षण-प्रमाणभेदेन खक््यभेदः। 
प्रमेयभेदश्चा्थेसिद्धः, इत्यभिग्रव्येव “स्थानानि विद्यानां धमेस्य च 
चतुदेो" ति स्तम्‌ ॥ 

तत्र चोदनापद्व्यतिरेकेण प्रयुक्तमेकं शाख्रपदं पयाप्तम्‌ , बह्यभ्रमाणं 
शालम्‌ , न चोदनामात्रम्‌ , किन्तु सिद्धार्थोपदेशपरमपीति पूर्वत्त- 
रयोमींमांसयोर्विषयभेदे ! तत्र च न केवलं वेदवाक्यो प्रमाणम्‌ , 
किन्तु तदङ्गान्यपि स्मृति-पुराणेतिदहासादीनीत्यभिप्रेत्य विधिपराणां स्म्‌- 
त्यादीनामपि प्रामाण्यं वेदमूलकत्वेन पूरवेस्यां मीमांसायां परीक्षितम्‌ ; 
उत्तरमीमासायां त॒ सिद्धा्थपराणां बाक्यानाुपपत्निसापेक्षाणां मनन- 
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सापेक्षाणामेव भरामाण्यमिति  श्रवणाङ्गतया „ मननादिविधीनाम्‌ › यत्र 
सिद्धाथेपरसाङ्ख्यादिस्तियुक्तिविरोधपरिहदाराथं साक्षात्‌ , परम्परया 
वा शाखान्तरविरोधपरिहदाराथेमपि समुद्यमः ॥ 


अत॒ एवावगम्यते-त्रह्म नोपास्यतयेव शाख्रगम्यम्‌ , किन्तु ज्ञेयता- 

मात्रेणेति । तत्र ब्रह्मतकंस्य केन वा पदेन ग्रहणम्‌ } यदि न्यायपदेन, 

तर्हि प्रमाणस्य न्यायविस्तराख्यस्य तस्य प्रमेयसंगोधनं न छत्यम्‌। कमै- 

न्रह्योभयमीमांसोपयोगिप्रमाण-न्यायानां विस्तरस्तत्र, व्रह्ममीमांसामा्चं 

ब्रह्मतकोथंसंरह इति न युक्तम्‌ । सवधा तु प्रमेयसंशोधनं ब्रह्मसूत्राणां 
छृत्यम्‌ › इति ब्रह्मसूत्रस्वारस्यानुसारेणेव प्रमेयदोधनम्‌ | 
वरह्मतकंस्य स्वतन्त्रविदयास्थ्रानत्वायोगः | 


तत्र यदि प्रमाणव्युसखादनमात्रं तकंशाखस्य छक्यम्‌ , तर्हि व्रह्मव्यु- 
त्पादन उपमानप्रमाणस्य नपिक्चा, न तु धमैव्युत्पादन इति वक्तव्यम्‌ । धमे 
उयुत्पादने सप्तमाध्यायाथंसंकटन उपमानप्रमाणमेव सुख्योऽवलम्बः, इति 
नोपमानाप्रामाण्यवणेनमेकान्ततो योग्यम्‌। ब्रह्मविद्यामात्रविषयव्वे तु तकंस्य, 
कमै-कराण्डा्थैनिणेयो न वब्रह्मतकंस्य विषयः, इति तस्यापि विष्णुपर्वेन 
परविदात्वग्युतपादनं न ब्रह्मतकंस्य गोचरः स्यात्‌ ॥ 


तत्र ““सर्वाङ्गानी"स्यनेन पडङ्गातिरिक्तेप्वङ्खेषु कुत्र वा ब्रह्मत क॑स्य प्रवेशः? 
वेदाङ्ग (~ मूलकत्वेनेव प्रमेयांशे 
स्परति-पुराणे तु न वेदाङ्ग । ते हि वेदमूख्कत्वेनेव प्रमेयांशे प्रमाणम्‌ , न तु 
षडद्धानीव वेदशरीरान्तगैतवणेस्वराभिव्यक्ति-पदस्वरूप-कालादिपदाथ- 
विरेष-वेदाथाव॒ष्ठानक्रमविरोषनिर्णांयकव्वेन, इति “वेदाः” इत्यनेन न 
ब्रह्मतकंस्य ग्रहणम्‌ | बह्तकंसतु प्रमाणविेषादिग्यवस्थापरम्‌ › भ्मेयालु- 
सन्धानपरं ऊुत्रान्तभंवति ? 
यदि मीमांसायामेव तस्यान्तभांवः, तर्हिं कथं चतुदैशत्वं तकंशाख- 
स्यापि विद्यास्थानववे । वेदप्रामाण्यं हि स्मृति-पुराणेतिदह्ास-मीमांसावगम्यमपि, 
न तकंशाख्रमात्रगम्यम्‌ ॥ 
व्यासस्य बह्यतकंकवत्वे न प्रमाणम्‌ । 
न्यायपदमप्युपपत्तयुपपादकाङ्गव्याप्त्यादिनिरूपणपरं गोतमाक्षपाद्‌- 
प्रणीतं शाक्लमेव, न त॒ संप्रदायविरशेषमात्रभरसिद्धन्रह्मतकपरम्‌ ; प्रमाण- 


०1०००४1. ; ताता 


॥ 
गवि ४ 1 
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स्वरूपादिनिरूपणभ्रधानस्य ब्रह्मतकंस्य विस्तरात्मकस्य संग्रदात्मकत्वे ्रह्य- 
मीमांसायाः, तयेव गताथंलात्‌ किं वा भाष्यविरचनेन ? 


न हि जेमिनि-वादरायणादयः सूत्रकाराः प्रथमं विस्दरतं सूच्राथं म्रन्थ- 
रूपेण विलिख्य तत्सं्रहरूपाणि सूव्राण्यरचयन्‌ अपराणि, इत्यत्रास्ति 
किंमपि प्रमाणम्‌ । ब्रह्मतकंप्रामाण्यवादे सर्वेषु राखे पु भ्रमाणनिरूपणं व्यथं 
स्यात्‌ } न चेष्टापत्तिः; संप्रदायपरम्परया परिपाल्यमानस्य प्रमाणप्यापि 
निरूपणपरस्मरति-पुराणेतिदासादीनां वेयर्ध्ये तेनेव गतार्थत्वात्‌ कुतो वा 
ब्रह्मतक॑स्य भ्रामाणनिरूपणपरस्येव सम्प्रदायविशेषपरिपाल्यमानस्य, तत्रा- 
पीदन्तया विना द्ेतभाष्यकारेण संग्रहमात्रम्‌ , कुत्रापि निबन्धरूपेणाचुपट- 
भ्यमानस्येव प्रामाण्यम्‌ , सार्थक्यं च ? 


का वा गतिज्ञमिनीयमीमांसायामुपमानप्रमाणोपजीव्यकस्यातिदेश- 
विचारस्य ? गौतमादिप्रणीतानि भ्रमाणशाख्राण्येव ब्रह्मतकंस्य संग्रह 
इत्यङ्गीकारे का वा हानिः ? इति न्यायपदेन प्रहणयोग्यमपि तकंशाख' 
तदेव भवितुमर्हति ; तथेव विज्ञनेश्यरादिभि्व्याख्यानात्‌ । सर्वेषां महर्षि 
प्रणीतानां स्म्र्यादिनां वेय्यंफलेन ब्रद्यतकंमाच्रप्रामाण्येन किं वा 
कृत्यम्‌ !? 
व्रह्यतक॑भ्रामाण्यं न्‌ क्षोदश्चमम्‌ । 


सोत्रातःपदृव्याख्यानेऽपि तस्य तात्पयेकल्पनं तु भ्रमाणनिरूप- 
णनिर्भरस्य ब्रह्मतकस्यास्थाने । सर्वथा तु सवेदाशनिकसम्मतप्रमाणावुसां- 
रिलोकसिद्धममाणान्तराविरुद्धसूत्रान्तरभाष्यन्यवस्थामुसत्य _ स्वतन्त्रसू- 
जरार्थविवरणमेव भ्रमाणम्‌ , नान्यदिति तु न साम्भरतम्‌ । खोकसिद्धप्रमाणा- 
दयुसारेण न्यायविरोषाणां प्रसिद्धानामावापोद्धापाभ्यां भाष्यकाराणां 
विप्रतिपत्तिस्तु सत्यं विचारमन्तया न निरवकाशा भवति, इति तेषां तेषां 
भाष्यकाराणां न्यायविचारपरम्परा तेषां तेषां तत्त्वविनिणंयाथेमपेश्त्यते ॥ 


अयसेवाशयः सर्वेपां माष्यकाराणामपि तत्तत्सम्मतविचारपरम्परा- 
मादधानानाम्‌; अन्यथा द्वितीयाध्याये गौतमादितकैस्यापि ब्रह्मतकेवत्‌ 
तकैत्वाविदेषात्‌ तदप्रमाण्यव्यवस्थाऽप्रमाणं स्यात्‌ । तकभामाण्यं हिं 
तदर्थस्य, . तस्य बा विकल्पासहत्ननिबन्धनम्‌ , न त॒ कटेगोरवप्रयुक्तम्‌ ; 
वेदाथोपवृंहकत्वेनेव तसपरामाण्यात्‌ ॥ | 
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अत एव जेमिनीये शाखे बेदार्थनिर्णयेऽपि- “विरोधे त्वनपेक्षं 
स्यादसति द्यनुमानम ” ““हेतुदशेनाचे"ति सन्वादिस्मृतीनामप्यप्रामाण्यं 
सूत्रितम्‌ । ब्रह्ममीमांसाकारा दहि ^तकोप्रतिष्ठानादि""ति तकरस्याप्रामाण्यं 
वदन्ती ब्रह्मतकंमपि वेदाथाुपवृंहकमश्रमाणं सूत्रयति, इति व्यासकरति- 
त्वमात्रेण न्यायविरुद्रोऽपि वेदाथो न वेदाः; अन्यथा सुतरषु पूर्वोत्तर 
पन्ञसुखेन व्यवस्था व्यथां । 

श्रीमदानन्दतीथांनामणुभाष्यवदणुसूत्रेव स्वेनिवांहदादू्‌ न व्रह्म 
मीमांसा तद्धाष्यम्‌ , अणुभाष्यम्‌ , तस्याप्युव्याख्यानम्‌ , वेदान्तार्थस्येव 
वेदाथेस्यापि स्य्रति-पुराणेतिदासादिभिरप्युपवंहणं च वाद्राणेनेवय व्र्म- 
तकंद्रारा सवैवेदाथेस्य निर्धारितत्वे वितथमापद्येत | न्यायनिर्णेयेपु 
सन्दिग्धेषु स्थलेषु खलु मीमांसाशाखम्‌ › इति न्यायस्वरूपमात्रचचँवर्णं 
तत्तन्नियमाविरोधेनात्र मीमांसाच्त्यम्‌ , न तु स्ृति-पुराणेतिहासादिविर्‌- 
मपि तदाशयव्यत्रस्थापनम्‌ ॥ 


बद्यतर्कस्य कर्गोरवेण प्रामाण्यायोगः । 


अचर ब्रह्मतता भगवता व्यासेन कृतो वा भवतु, विष्णुना रतो वा यदि 
पौरुषेयः, तदहि वेदवद्‌ न प्रतिज्ञामात्रेण प्रमाणम्‌ ; अन्यथा ब्रहमतर्कोऽपि 
वितथः, तथा ब्रह्ममीमांसादिकमपि; अन्यथा भगवद्वतारवोद्धवास्या- 
न्यपि कथं न प्रमाणानि ? तान्यपि कथं व्यामोहनार्थानि ? कथं च 
भगवद्वतारव्यासवाक्यमपि वुद्धवाक्यविरुद्धं प्रमाणं स्यात्‌ ? 

यदि वेदार्थविरोधिव्वेन, तर्हिं वेदोपवृंहकन्यायाविरोध एष प्रामा- 
ण्यम्‌ , न व्यासछृतित्वेन केवलेन ॥ 

ब्रह्मतकमात्रस्य न तरयासक्ृतविस्तरसंम्रहत्वम्‌ । 


तत्र पच्ारत्कोटिविस्तीणें वादरायणीयशा्े पुराणेतिदासादीनामप्य- 
न्तभावोऽस्ति वा, न वा। यद्योम्‌, तर्हि तेः संग्रहीतेः प्रमाणादिभिनि- 
श्रारणं भविष्यति, इति धमेमीमांसाराल्लाणि, धमंशाख्ाणि, अत्यत्ताडमा- 
नादिभमाणनिरूपणपरगौतमादिशास्ञाण्यधिकारिभेदेन तत॒ एवबोद्धृतानि 
ठ्यासाघरग्रहीतैरन्येरपि महर्षिभिजंमिन्यादिभिरिति न कथम्‌ । न्यायानु- 
सन्धानस्ये्र शाल्ाथनिणेयोपयोगितयाऽत्र विवक्षणात्‌ व्याससूतरित- 
न्यायाद्चसासिविदान्ता्थः क इति विचारमात्रमन्र भस्तूयते ॥ 
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जिन्ञासासूत्रे ब्रह्शाब्दार्थो न त्रह्मतकंनिर्णीतिः । 


(क (क (क 


तत्र “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे”ति प्रस्तुतविचारविषयो ब्रह्म यदि ब्रह्म 
तकेण विष्णुरिद्युपदिष्ठं स्वयं व्यासेन, तर्द तस्सृत्राथं संशय एवाचु- 
पपन्नः ; व्यासेन स्वयं व्याख्याते सूत्रे तद्थेसंशयस्याप्रसरात्‌ , एव- 
मन्येष्वपि सूत्रेषु, इति ब्रह्मतकेप्रामाण्ये ब्रह्मजिज्ञासाराखं वितथम्‌ । 
ब्रह्मतकेस्येव विस्दृतस्य संप्रहेऽपि ब्रह्मजिज्ञासायां कथं सूत्रा संशयः 
स्यात्‌ ! | 

तत्र यदि व्रह्मतकेगतिमनुरुध्येव संशयपूवैपक्षादिकम्‌ , तरि व्रह्मतर्कीय- 
पूवपक्तसंग्रहः कथं न व्रह्ममीमांसायाम्‌ , कथं वा ब्रह्मशब्दस्य कोशायनु- 
सारेण जीवपूवेपश्चस्योस्थितिः ? यदि सोऽपि ब्रह्मतकंमजुसव्य, तर्हि कथं 
च ब्रह्मसुत्रभाष्ये, अदुव्याख्याने वोक्तविधः पूवेपन्ञो नोपक्षिप्यते ? 

देतासिमतजीवष वंपक्षानुपपच्युपसंहारः । 


यदि व्रह्मजिज्ञासग्रतिज्ञान्यथानुपपन्त्याऽत्रह्मजिज्ञासा पूर्वपक्षतया 
कल्प्यते तर्ि, जीवपृरपक्ष-त्रह्मसिद्धान्तयोः केवलं ब्रह्मशब्द्मात्रसाम्येन पूरे 
पक्षकल्पनापेक्षया “आत्मा च ब्रहम'°ति श्रत्यथेमादाय जीवत्रह्मेक्यमाश्चित्येव 
ब्रह्मण एव जीवेक्याद्‌ जीवस्य चाहमर्थस्य व्रह्माभिन्नत्वान्न विचारः कतव्य 
इति पूर्वपक्षऽहमथौ जीवो न त्र्य, किन्तु विगछिताहङ्ारसंविन्माचमेव 
ब्रह्मेति तस्याज्ञातलाद्धिचारः कतव्य इति पूर्वोत्तरपच्षयोरेकविषयत्वं 
प्रतिपेध्य-प्रतिपेधकभावेनोपपदयते ॥ 
देतवदे जन्माधिकरणानुलिथित्तिः । 
[क अ 
. वस्तुतस्तु--अतदशब्द्व्याख्यानमिपेणेव व्रह्मतकोलुसारेण जीव- 
ब्रह्मक्यस्य, वन्धमिभ्याल्रामावस्यान्यान्यस्य च पूर्वोक्तस्य विषयजातस्ये- 
्रप्रसादादेव मोक्षसिद्धेश्च व्याख्याने तदनन्तरेण ब्रह्मशब्देन जीवविव- 
्षापक्षस्योस्थितिरेव वाधिता । न दीश्वरप्रसादाद्‌ जीवजिज्ञासेति र्गति ॥ 
“सवज्ादिगुणं जीवाद्धिन्नं ज्ञापयति श्रतिः!” 
इति ब्रह्मणो गुणपृ्णैस्येव जिज्ञास्यत्वं मत्वा खल्वतश्शब्देनेश्वरपरसा- 
दस्य हेतुत्वम्‌ , फलत्वं वा विवक्ष्यते फटस्यापि देतुस्वं मत्वा ॥ 
सति चेवम्‌-~ 
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“स्वथं. च भगवान्‌ विष्णुत्रह्म दयेत्‌ पुरोदितम्‌ ।“ 


इत्यपि- व्याख्यातम्‌ । तच्र भगवता व्रह्मशब्दा्थो विष्णुरेवेति यदयुदी- 
रितम्‌ , तर्द जीवपूवेपक्षस्य नोस्थितिः। न च वेदान्तप्रामाण्यवादिनां केषा- 
मपि जीवातिरिक्तव्रह्माभावो ब्रह्मजिज्ञासातः पूवं विना जेभिनीयान्‌ , ये 
वेदान्तानां जीवस्तावकव्वेनाथंवादत्वं मन्यन्ते, तेषां दृष्या जीवातिरिक्त 
ब्रह्मानङ्गीकारेण पूर्वपक्षः सम्भवति, अद्रेतदृ्टया तु जीवत्रद्य क्यश्रतेस्त- 
्वाथज्ञानविधुराणां संदाय-पूवैपक्षौ प्रसरं खभेते इति युक्तम्‌ ॥ 
एतेन-- 
“स्वयं भगवता विष्णु्रद्यत्येतत्‌ पुरोदितम्‌ । 
स ॒विष्णुराह दीत्यन्ते देवशास्रस्य तेन हि ॥ 
आयन्तं देवश्ाख्नस्य स्वयं भगवता कृतम्‌ । ` 
मभ्यं तदाज्ञया रोष-पेखाभ्यां कृतमञ्जसा ॥ 
अतस्तत्रैव विष्णुत्वसिदधवदयेत्यसूत्रयत्‌ ॥ ” 


इति- व्याख्यातम्‌ । 


अयं भावः-“अथातो ब्रह्मजिज्ञासेति सूत्रे ब्रह्मपदं विष्णुपरम्‌ , 
न तु जाति-जीव-कमटखासन-शव्दराशिषु वरद्धभ्रयोगसिद्धत्वेऽपि तत्परम्‌ । 
देवमीमांसाया ह्यन्ते “स विष्णुराह हि तं ब्रहमव्याचक्षते”इति स्वयं सूत्रकारो 
ब्रह्मशब्दस्य विष्णौ श्रकृतत्वमाह्‌ इति, भगवतो विष्णोरेव जिज्ञासाऽत् 
भ्रूयत इति ॥। | | 


तच्र यद्वि दैवमीमांसायामेव परमाराध्यदेवतास्वरूपं ब्रह्मेव, स च 
विष्णुरेवेति निधारितम्‌ , तर्हिं तस्य॒ जीवपरत्वशंकाया अग्रसरात्‌- 
“अथातो बह्यजिज्ञासाः इति प्रतिज्ञासृत्रम्‌, तस्य जगत्कारणत्वादिना 
क्षण च वितथम्‌ । अद्रेतमते तु विष्णोरेव देवतामीमांसायां ब्रह्मत्वे 
निधारितेऽपि तस्यापि पारमार्थिकं प्रत्यगभिन्नमेव स्वरूपम्‌ । तच्च शाखगम्यं 
भवति वा, न वेति जिज्ञासा सफला । “जन्मादिंसूचचं तु विष्णोरपि ब्रह्मणो 
जगत्कारणत्वमप्योपाधिकम्‌ , न तु स्वरूपत इति सूचनार्थम्‌ । तेन च जीव- 
ब्रह्माभेद एव वेदान्ताथं इति फलति, इति तत्रेव शास्रस्य प्रामाण्यम्‌ शा- 
स्रैक गस्यमेव सुख्यं प्रत्यगातस्वरूपम्‌ , विष्णुस्वरूपं च, ययोरभेदस्तत्वम- 
स्यादिमहावाक्यतात्पयेविषयः; तच्रैवोपक्रमोपसंहारादीनां समन्वयादिति 
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चतुःसूत्री सफला । न च ब्रह्मशब्दस्य देवमीमांसान्तिमसूत्रद्वयेन विष्णु- 
परत्वे निर्णति जीवपरत्वराङ्कोदेति । तत्र जीवोऽपि यद्यहमथं एव 
ब्रह्मराब्दाथैः, तर्हि तस्याहमिति सवेसाक्षिकस्य प्रव्यक्ञसिद्धस्यासन्दिग्ध- 
त्वात्‌ कथं पूवेपक्षस्योत्थितिरपि ॥ 


जीवात्मनमादायादेत एव पूर्वपश्चसंभवः । 


अद्रेतमते तु “आत्मा च ब्र्मे"ति जीव-त्रह्मणोरेक्यमवगतं किं संसा- 
रिणम्‌ , अहमथं वा जीवमभिप्रेत्य ब्रह्मणेक्यं विवक््यते, उतान्यमज्ञातं 
मुक्तात्मानमभिप्रेव्य तदेक्यमित्ति जीवस्वरूपस्यानिर्णीतस्य निर्णयमुखेन 
ब्रह्ममीमांसा, इति भामतीप्रस्थाने तयोरेक्यासंभवाद्‌ ब्रह्मजिज्ञासा 
नोपपद्यत इति शङ्का-तत्समाधानाभ्यां तदु-पपादनम्‌ ॥ 


तत्र जगस्कारणत्वमपि ब्रह्मणोऽज्ञानविषयव्वेनेव, न तु स्वतः इति 
तदुपधानप्रयुक्तमेदस्य पारमार्थिकत्वे तयोरेक्यासंभवः , ,तस्याध्यस्त- 
त्वेन भिथ्यात्वे तु जिज्ञासा संभवति । जगत्कारणत्वमपि विष्णोरुपहितस्य, 
तदुपधाननिवन्धना कथम्‌ ? अविदाश्रयत्वाद्‌ जीवस्य जीवेश्वरेक्यमप्य- 
सम्भवीति शद्कानिरासाथं सूत्रयते । एतदथमेवाध्यासभाष्यम्‌ | यत्र संवि- 
न्मात्रस्य प्रपच्चाध्यासे वर्णनीयेऽन्तःकरणाध्यासमाच्र समथ्येते । तेन च 
जीवेश्वरयोः स्वरूपैक्यमेवाभिप्रेयते, इति न तयोर्भिन्नवाक्यता , वेय- 
धिकरण्यं वा । सति चेवं निर्णीतस्येव निर्णयप्रतिज्ञानात्‌ परमते 
व्यथमिदं प्रथमं सूत्रम्‌ ।। 

परमते देवमीमांसयागतार्थ॑त्वात्‌ एथक्‌जिज्ञासा वेयर््यम्‌ । 


वेदान्तमीमांसायामस्यां व्रह्मपदस्य विष्णुपर्वे निर्णीते तस्य 
जगत्कारणव्वेनेव वेदान्तेपूपस्थापनात्‌ किंमथं वा जन्मादययधिकरणमपि ? 
अद्वेतमते तु तत्रापि न परमं तासपयेमिति सुचनद्भारा तस्दबाच्याथं- 
समर्पण एव कारणवाक्यानां ता्प्यात्‌ तन्मुखेन निविशेषन्रह्यज्ञापनमेव 
खद्यमिति न तद्रेयथ्येम्‌ । अत एव शाखयोनित्वादिसूत्राण्यपि । 


तत्र देवीमीमांसासंपूणा काराङ्कसस्नेन वा कृता स्यात्‌, केवलामायन्तौ भग- 

वता सूत्रकृता व्यासेन, तदाज्ञया मध्यसूच्राणि शेष-पेखाभ्यां वा छृतानि, नात्र 

निभैरः 1 देवमीमांसानिर्णति संशयाभावात्‌-^“तस्यैवाऽलषङ्केण ब्रह्मजि- 

ज्ञासा किभ्रयोजनेव्येव जिज्ञास्यते । तत्र-““अथातो देवी” इति देवसम्ब- 
३६ 
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न्धिनी जिज्ञासा“ स विष्णुराह हि तदू त्रहमेत्याचक्षते"इव्युपसंहारात्‌ विष्णु 
जिज्ञासा ब्रह्मजिज्ञासेव, इति किं वा “करत्यमथातो ब्रह्मजिज्ञासेति 
प्रतिज्ञान्तरस्य । “अथातोदेवी"ति, प्रक्रान्ता देवीमीमांसाऽऽदयन्तसृच्राभ्यां 
वेयासिकाभ्यां भ्रसतुस्योपसंहयता कथमन्या ब्रह्मजिज्ञासातः स्यात्‌ ? स्वयं 
सूत्रकारसूत्रितस्यवाथस्य तेनेव पुनः सुत्रणमत्र वितथम्‌ । अत्र “स वि- 
ष्णुराह दहि” इत्यनेन विष्णोरेव ब्रह्मत्निणेयेन सुचरछ्त्‌ स्वयं स्पष्टं पाटयु- 
पताद्यागमाभ्रामाण्यमसुत्रयदिति स्थिते किमथं वा पाशुपतादिमतनिरसनार्थ 
दरा ख्रयोनितवादिसूत्रमपि । अधिकमुत्तरत्र विशदीभविष्यति ॥ 


तत्र देवी मीमांसाऽपि सकख्वेदतास्पर्यविषयं विष्णुमेव ब्रह्मेति निश्चि- 
काय, इति तदीयाद्यन्तसुत्राभ्यामेवावगन्तुं शक्यमिति न तत्सूचनाथेमिवं 
प्रतिज्ञान्तरम्‌ । न चातर सूत्रे तत्सूचकं किमपि पदं वतेते, येनावान्तरतात्प- 
यविषयो देवमीमांसा, अत्र तु सकख्वेदर्थसम्बन्धिनी जिज्ञासेत्यवगम्यते । 

विषयश्च ब्रह्मैव मुख्यो देवः। स च विष्णुरेवेति निर्णति, कथमवान्तर- 
जिज्ञासा देवी जिज्ञासा स्यात्‌ । यथाच विष्णुशब्द्‌ः, नारायणङब्दो वा 
सृष्टिस्थिति-संहारत्रितयकारणतुरीयपर ध निदोषवेदेक्यगम्यत्वात्‌ › प्रलया- 
बस्थस्य, सुषुतस्य, संहत्वस्य च श्रुतो प्रतिपादनेन सवेपासपि नरायण- 
शब्दव्युत्पत्तिप्रकाराणां तदैव खारस्यात्‌ › तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ ॥ 


तथा च ब्रह्मशब्दस्य विष्णो यमुख्यत्वव्यवस्थाऽपि व्याख्याता; तस्य 
अपि पूर्वोक्ताथविरोधित्वात्‌ ॥ | 

व्यापकं. हि व्यापकप्रदररयविदयादिपद्वाच्यसायोपदहितव्वेनापि, 
स्वरूपेणापि वा सबेनियामकस्य सच्िचिदानन्दरूपस्य व्रह्मणोऽप्यवगस्यते 
एव । इदं तु न केवलं जन्मादिसुत्रेण, किन्तु देवमीमांसायन्तासूत्रभ्याम्‌ । 
इदमेवाभिग्रेत्योक्तम-श्रौतस्य “अथातो त्रहमाजिज्ञासे"ति सूत्रागतस्य ब्रह्म 
शब्दस्य ्रकृतविष्णुपरत्वस्येव संभवात्‌ जात्यादिपरतया पूवंपक्षस्य नात्रो- 
स्थितिरपि ॥ 

एतेन-सौत्रव्रह्मराब्दश्रवणे जाव्यादिभ्रतिभास एव न भवतीति तन्नि 
राक्रणमकतेव्यम्‌› उत जातोऽपि तसप्रतिभासो छंत्तणसूत्रपयासोचनया 
निवर्तत इति वा। नाद्यः; गरदीतसङ्खतेरथान्तरप्रतिभासस्यावजंनीयत्व।त्‌ । 
द्वितीयेऽप्यथोन्तरप्रतिभाखः, तन्निराकरणं च कृतमेव; तथाप्युत्तरबाक्य- 
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पर्याखोचनां विहाय युक्स्यन्तरान्वेषणं तु “स विष्णुराह दी??ति वाक्यं 
विहाय किसुत्तरान्वेषणेनेत्यपि वक्तुं शक्यतादकिंच्ित्करम्‌ ॥ 
वस्तुतस्तृततरसूत्रान्वेषणेन  सिद्धान्तव्यवस्थाऽपि सभाष्यां 

संमतेति-- परास्तम्‌ । यदि “स विष्णुराह दीति पूेसूत्रपयोखोच- 
नया सिद्धान्तः; तर्हिं कथं वा पूवेपन्ञस्योसिथितिः ? पूवेसूत्रपयांखो चनं 
विहायोत्तरसूत्रपयांखोचनेन पक्ष एव तु न समञ्जसः । अद्धेतमते तु 
“आत्मा वा अरे द्रष्टव्यः" “तद्विजिज्ञासस्व तद्‌ व्रह्म” “अयमात्मा व्रह्म” 
इत्यादिविपयरवाच्येष्वास-त्रह्मशब्दयोः, “अयमात्मा व्रह्म" “तत्त्वमसि 
“अहं ब्रह्मास्मी"व्यादिवाच्येर्जीव-ब्रह्माभेदस्योपदेशात्‌ कीटं वा जीव- 
स्वरूपं ब्रह्मस्वरूपं वाऽभिप्रेत्य तयोरसभेदो विवच्यते-किमहमथेजीवम्‌ , 
जगत्कारणं व्रह्म च, उतान्यदेव तयोः स्वरूपम्‌ ? आये नेक्यम्‌ । द्वितीये 
नाहमथेत्म्‌ ›, जगत्कारणत्वं वा, इति कथं श्रुतिप्रस्यक्चयोर्विंरोधपरिहार 
इतिशङ्कावारणाथेमहमथों जीव ओपाधिको मिथ्या, एवं जगत्कारणे- 
श्वरोप्यविद्योपाधिकत्ात्‌ मिथ्या । मिध्यास्वं चोभयच्रोपाधिक- 
मेवेति सूत्रयितुमहमथस्याध्यस्तरूप्वम्‌ , ईश्चरस्यापि तथास्मेव विव- 
कित्‌ । “स विष्णुराह ही"ति राखरान्तरावगतेश्वरस्वरूप एव वेदान्तानां 
न पयेवसानमिति सूत्रयितुं च-जिज्ञासासूत्रम्‌ , जन्मादिसूत्रं च 
सुष्टं संगच्छते ॥ 

इदमेवाभिप्रेदय भाष्यम्‌-“तरपुनत्रद्य प्रसिद्धं वा स्यात्‌ , अप्रसिद्धं वा । 
यदि प्रसिद्धम्‌ › न जिज्ञासितव्यम्‌ , अथाप्रसिद्धम्‌ न तरामित्यशक््य , 
सवैस्यात्मल्ाद्‌ ब्रह्म भ्रसिद्धमेव; तथाप्यात्मस्वरूप एव श्रति-प्रव्यक्षयो- 
व्याहताथत्वात्‌ श्रुतिभ्रावल्यमङ्गीदत्येवास्मस्वरूपं निर्णयम्‌ , तत्त॒ भरत्यक्ष- 
सिद्धं न जीवासमसवरूपमच, विवक्ष्यते, तस्य ब्रह्मत्वासं भवात्‌ , ब्रह्मणो जग- 
त्कारणत्वेन श्रुतौ निदेशात्‌, तस्य चादमर्थे जीवेऽसंभवात्‌ नाहमर्थोऽन।त्ा- 
भवितुमहति; तस्यैव जगत्कारणत्वस्याप्युत्तरसत्रेण विवक्षायां तु निरीश्वर 
वादापत्ति ! ईश्यरोऽपि हि स्वीकन्तेग्यः, इति निरीरवरवादेन पूरवपक्षायोगं 
मनसि निधाय तदुपयोगितया सुख्यं शोधितं व्वंपदाथंमादायेव ब्रह्मजिज्ञासा 
भ्रसतुतेति सूचनाथमेवाध्यासमाष्यम्‌ ॥ | 


तर्हि जगत्कारणं किमिति चेत्‌, तदपि ब्रह्मैव, इति ब्रह्मणो जगत्कारण- 
त्वोपत्तेपेण जीवात्मपरता बद्यशब्दस्य वारिता भवति । तर्हिं कथम्‌ 


अयमात्मा ब्रह्ये^व्यादि वाक्यमिति शङ्कायां तु जीवस्य किंच्िज्ज्ञत्वा- 
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दिकमिव जगत्कारणत्वं तदतिरिक्तस्य ब्रह्मणोऽप्यौपाधिकम्‌ । परमार्थ 
तस्तु जगत्कारणमपि संशोधितं जीवस्वरूपवद्‌ निर्विशेषमेवेत्येव जन्मा- 
दिसूत्रतात्पयमिति भाष्य एव व्यक्तम्‌ 

निर्विशेष ब्रह्मजिज्ञासायमेव सूत्रस्ारस्थम्‌ 


तथाच सकलजगत्कारणत्वं भगवतो नारायणस्य, सदाशिवस्य, यस्य कस्य 
वा सर्वाभिन्नस्य सवेशब्दवाच्यस्य मवतु, जिज्ञास्यं तु ब्रह्मस्वरूपं निर्वि 
शेषं प्रत्यगभिन्नं शोधितततत्वंपदलच्यं सर्वोपाधिविरदितं संविन्मात्रमेवेति 
भगवत्पादानामाशयः । न दहि भगवतो नारायणस्येवात्र जिज्ञास्यत्वे तस्य 
«स ॒विष्णुराह दि” इति निर्णीतस्य, अहमर्थस्य जीवस्येव सन्दिग्धम्‌ ; 
पूवैमेवोपास्यस्य भगवतो नारायणस्य व्रह्मशब्दवाच्यस्य निर्णीततात्‌ तद्धि 
चारस्य विरिष्टमपरं प्रयोजनं वा, येनासन्दिग्धत्वादप्रयोजनताच न व्रह्म 
जिज्ञासा कतेव्या स्यात्‌ । देवमीमांसयेव वोपास्यब्रह्मस्वरूपम्‌ , उपासना- 
प्राप्यं निर्णीतिमेव । वाक्यविदोषमादाय विचारपरम्परा, परसमयनिरासो वां 
कामं क्रियताम्‌ › तदुभयं तु विनाऽपि चतुस्सूत्री निवेदत्येव, इति व्यथां 
चतुस्सूत्री परमत इति तु निष्कैः ॥। 
तन्न॒ सूच्रकारो ब्रह्मपदमात्र प्रयुञ्जानोऽपि तत्तच्छास्त्रागतं 
जीवब्रह्मेक्यमादायेव ब्रह्मशब्द प्रयुयुजे; सन्दिग्धवेदान्त- 
वाक्याथेनिणेयमात्राथेतवात्‌ ब्रह्मसूत्राणाम्‌ ; इति जीव-त्रह्यक्यसंभवासं- 
भवाभ्यामेव पूर्वांत्तरपत्तौ, इति न विषयभेदः । परमते तु जीवे ब्रह्मशब्दाथ- 
, मादाय पूवेपक्ः, विष्णु ब्रह्मशब्दाथमादाय सिद्धान्तः, इति पूवां ्तरपक्षयो- 
विषयभेदः, भिन्नप्रस्थानत्वं च तयोः, नेवमद्धेतमते सति चेवं “शारीसय्योभयेऽ- 
पि हि भेदेनेनमधीयते" इत्यादिना हि जीवजगत्कारणत्वनिपेधोऽपि'संगच्छते। 


स हि यदि निर्विशेषमेवाविद्योपाधिवशादौपाधिकसुपादानम्‌ ; स्वरूपं तु 
. पारमाधिकमीश्वरस्यापि निविशेषमेव, तरिं जीवस्यापि स्वरूपतो निर्विंशेष- 
त्वेन बह्यस्वरूपवत्‌ स्वरूधमात्रेणेश्वरेणेक्यात्‌ कथं न जगत्कारणत्वमोपा- 
धिकं न भवितुमैतीति शङ्कावारणाथं हि तत्सूत्रम्‌ । शङ्कनिरासस्तु- 
ओपाधिको भेद उभयोरप्युपाधिभेदात्‌ वतते इति शारीरत्वेनोपाधिना, 
तदुपदितरूपेण बा, जीवेश्वरयोभेंदात्‌ , देश्वरस्येव जगत्कारणता न शारीर 
स्य वा । अधिकय॒त्तरत्र विरादी भविष्यति ॥ 

इति जिज्ञासाधिकरणम्‌ । 
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श्री 
अथ जन्माधिकरणम्‌ ॥ 


|} जन्मादयस्य यतः ॥ > ॥ 
जन्मादिसूत्रस्य तटस्थलक्षणद्वारनिविदोषक्तापकत्वम्‌ । 


जन्मस्थितिभङ्गं यतः-सवेज्ञात्‌ कारणात्‌ भवति, तद्‌ ब्रह्मेति सूत्रार्थः । 
जगञ्जन्मादिकारणस्वं ब्रह्मलक्ष णमिति संप्रतिपन्नम्‌ । तन्त स्वरूपान्तर्मत 
त्वात्‌ न स्वरूपटक्षणम , कन्तु शाखाचन्द्रस्यवोपटक्षणतया ज्ञापकमात्रम्‌। 
तत्र प्रसिद्धमितरव्यावर्तकस्वरूपं खक्षणत्वं पवाधिकरणोपसंहारोक्तरीत्या 
स्वरूपतो जीवत्रह्मणः संविन्मात्रतयेक्येऽपि जीववेश्वरत्वयोरौपाधिकलत्वात्‌ 
उपाधिभेदेनोपदितयोधेटाकार-मठाकाशादिन्यायेन भिन्नत्वात्‌ काये-कारण- 
योरपि कार्यात्मना भेदात्‌ कारणत्वं मायोपदितरूपेणेव, न त्वन्तःकरणोप- ` 
हितरूपेण, इति जीव-त्रह्मणोरुपदितरूपेण मेदमादाय मायोपददितचेतन्य- 
मेवो पादानकारणम्‌ , न तु जीवोऽप्यन्तःकरणोपदितमिति व्यवस्थाप्यते । 
तत्र॒ चान्तःकरणमिवाविद्याऽपि ब्रह्मण्यध्यस्तरूपेणेवोपाधिः । तत्त्वसाक्षा- 
त्रारेण चोपाधिद्रयविगमे प्रव्यगत्रह्येक्यं मुख्यः शाख्नाथेः तत्त्वमस्यादि. 
महावाक्यमूलो ददी मवति ॥ 


मायाविशिष्टनह्यकारणत्वमायापेक्षमेव, बरह्मणः । 


तत्र॒ भ्यदिदं रजतमभात्‌ सा शुक्तिरि'स्यत्र शुक्स्युपादेयत्वेन 
रजतं यथा शुक्तेरुपलक्षणम्‌ , एवमत्रापि कारणत्वेन ब्रह्मण ईइवरस्य 
जीवव्याघरत्ततायां सिद्धायाम्‌ , तदधिष्ठितजगद्‌ द्वारेणोपलक्तितिमाया- 
दवारा जगद्‌ ब्रह्मण उपखच्तणम्‌ । तथाचाज्ञानमावरकसुपादानं चप्यं 
कारणत्वव्यपदेराः, तेनाज्ञानकार्योपाधिकजीवन्याव्रत्तिः, तादृशजडव्या- 
वृत्तिश्चाथंसिद्धा भवति । इदमेवासिप्रेत्य वार्तिकम्‌- 


“अस्य द्वेतेन्द्रजालस्य यदुपादानकारणम्‌ । 
अज्ञानम्‌ , तदुपाश्रित्य ब्रह्म कारणमुच्यते । 


इति । लोकव्यवहारसिद्ध कायेश्च-कारणभावो शखद्घटयोखि परिणामि 
परिणामभावो माया-जगतोरेव, न तु जगद्‌ ब्रह्मणोः, ब्रह्मणस्तु मायापरि 
णामात्मनाभानमात्रेण विनापि परिणामं केवलमज्ञान इव तत्कार्येष्वप्युवे 
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धेनाधिष्ठानस्येव सतो विवर्तोपादानता व्यवदहारमात्रेण लोकम्रसिद्धः कारय 
कारणभावः। संमतं चेदमीश्वरस्वरूपम्‌, तस्य जगत्कारणव्वं जीवस्वरूपमिव न 
खछोकसिद्धमिति । अन्यथा “जन्माद्यस्य यतः” इतिसूत्रेण “यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते” इति श्रुतिसुपजीव्येव ब्रह्मङन्तणासिधानं प्रसङ्गं न 
स्यात्‌ ॥ 

रद्ययोगुणपू्णैत्वायोगकारणत्वे । 


यद्यपि जगत्कारणत्वमिव सकटगुणपृणेताऽपि श्रस्याऽवगम्यते 
तदेव लक्षणं वक्तुं शक्यम्‌ ; तथापि तस्य श्रणव्वे दोपक्रारणत्वमपि ब्रह्मणो 


निरूपितं स्यात्‌ । सकख्गुणा अपि चरिगुणातीता अप्रसिद्धः । दोषा सवं 
कारणत्वमपि श्रत्या न साधयित शक्यते । न च सत्त्वादिदैयगुणरादि 
` त्यपरतया नयनं संभवति; तेषामपि भगवत्कायेतया तद्र त्वस्यावश्य 
स्वीकतेव्यत्वात्‌ ॥ 


अध्यारोपणैव सगुणत्वं ब्रह्मणः अतो नियु'णत्वानिरोधः 1 
 . अन्यथा- 


“ये चेव साविका भावा राजसास्तामसाश्च;ये । 
मत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि 1 


इति चिगुणवत्त्वमपि भगवतो गीयमानमदुपपन्नं स्यात्‌ । अत्र हि 
यद्यपि भगवान्‌ न गणेषु वतते, तथापि गुणा भगवति वतेन्त इति स्पष्ट- 
मभिधीयते। अत इदमवगम्यते सगुणत्वम्‌ , निगणत्वं च भगवतो यथाश्त- 
 मध्यारोपापवादविधयेव, इति सर्वेऽपि गुणा भगवत्यपि श्रतिसिद्ध- 
त्वादुपादेया एव । सगुणत्वं च सवेकारणतयंवेति तु संप्रतिपन्नम्‌ , इति 
शुणपृणेत्वम्‌ , जगत्कारणत्वं च भगवतस्तटस्थलक्षणविधयव लक्षणम्‌ । तत्त 
यावन्मायोपधानमेव । निधृत्तायां च तस्यां निर्विंरोषचिन्मात्रतेव मुख्यो ब्रह्म- 
शब्दार्थः, इति जीव-ब्रह्ेक्योपपादनाथेमेवात्र जगत्कारणत्वं लक्षणमभि- 
हितम्‌ ॥ र 

ब्रह्मणः कारणत्वे प्रकारभेदाः । 


तत्र॒ कारणब्रह्मस्वरूपेऽस्ति द्विविधा प्रक्रिया । मायाविशिष्टं बरह्म का- 
रणम्‌ । माया, बह्म चोभयं कारणमात्रमिति । तत्र माया परिणामिकारणम्‌ ; 
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विशेष्यांशस्तु विवर्तोपादानकारणमिति प्रथमा प्रक्रिया । द्वितीया तु ब्रह्म- 
मात्रसुपादानकारणम्‌ , माया तु निमित्तकारणमिति । तृतीयस्यां प्रक्रियायां 
तु माया सहकारिकारणम्‌ , ब्रह्मो बोपादानकरारणमिति । मायाशक्तिमद्‌ 
ब्रह्मोपादानकारणमिति तु पदा्थतत्त्वनिणैयकारमतम्‌। मायेव जगत्कारणम्‌ , 
यत्र माया परिणामिकारणम्‌ , व्रह्म खधिषछठानमात्रतय। विवर्तो पादानमिति ॥ 


तत्र कारणत्वं ब्रह्मणो न वाद्यम्‌, किन्तु स्वरूपान्त्गतमेव, परन्तु 
तन्न स्वाभाविकम्‌, किन्तूपाधिसापेक्षमोपाधिकमेव ; परिणाममानावि- 
द्याविपयस्यव ब्रह्मोपादानत्वरूपत्वात्‌ , तस्य मायाव्याघ्रतत्वात्‌ ; 
तत्साधारण्याभावाच्च । स्वरूपस्यापि तस्य यावरमायोपधानमेव, 
तदु पदितमात्रस्वरूपलक्षणतवात्‌ कारणस्य निर्विशेषं स्वयंप्रकाशं सर्वँ 
पाधिविरदहितानाव्रतसंविन्माचस्वरूपलक्षणस्य सत्य-ज्ञानानन्त्यादीनामिव न 
संमवतीति मव्वेव तटस्थलक्षणव्यपदेदो जगत्कारणसे । सत्यादिलक्षण 
एव स्वरूपलक्षणव्यपदेशश्च ! ओपाधिकस्वरूप खशक्षणत्वम्‌ , तटस्थलक्षणलत्वं 
चेति त्नथान्तरम्‌] 


विप्रपत्तिरत्वज्नपहिते निर्विशेपेऽतीतमायादिसम्बन्धव्रह्मस्वरूप न तु 
जगत्कारणत्वस्य ब्रह्मस्वरूपर्श्चणस्ये 1 


चित्कारणत्वे चिवरणभासतीप्रस्थानन्यवस्था । 


तत्र ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं जगदात्मनां परिणममानमायापेक्षमित्यत्र ` 
न विप्रतिपत्तिविवरणप्रस्थाने, यत्र ब्रह्मणोऽपि निमित्तकारणस्येव सत 
उपादानत्मपीति स्वीक्रियते । तत्र प्रकृतेरपि मायापरपयांयाः कारणत्व- 
स्वीकारात्‌ । तत्र व्रह्मोपादानतामात्रे विप्रतिपत्तिरिति न्यदेतत्‌ ।!भामती 
परस्थाने त॒ प्रक्रतिने परिणामिक्रारणतयोपादानमिति यच्नोरीक्रियते 
तत्रोपादानवेप्यस्ति विप्रतिपत्तिः ॥ 


मायाकारणत्वे देतमताद्िशेषः । 


तत्र विबरणमताद्धिदोषो द्रेतसिद्धान्तस्य मायांऽरो तस्या अनादेर्विनाश्यत्व- 
मात्रे । तत्र॒ परिणाभिकारणस्य भज्ञरस्वभावस्याहतमतपरीक्तायां दतं 
सिद्धान्तेऽपि ;स्वीकाराद्‌ मायाभङ्गरत्यं इुनिवारम्‌। सति चवं यदा 
तन्नारः तदा त्रद्य कथं जगतः कारणामाति ववक्तव्यम्‌ । यावन्मायाः 
सत्त्वं जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः स्वरूपानन्तगेत॑मित्यत्र न विसंवादः | तच्र 
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मायाब्रह्मसम्बन्धस्यानादेः संप्रतिपन्नत्वेऽपि मायायाः, सर्वेषां तत्कार्याणां 
च सावैदिकसम्बन्धो न भवति ; नेमित्तिक-प्राकरृतप्रलययोः-सर्वकार्य- 
सम्बन्धः; सवेकारणत्वेऽपि न भवति । आत्यन्तिकम्रलये तुन माया- 
सम्बन्धोऽपि, इति व्यावहारिकं सत्त्वमेव सर्वेषां ब्रह्मव्यतिरिक्तानामिति 
स्वीकतंव्यमित्यद्वेतराद्धान्तः । अतो नात्र तप्रस्थलश्चषणाभिधानं सूत्रा 
दायाननोधनिबन्धनम्‌ ॥ 


| भागवतस्याप्येतणतस्वारस्यम्‌ | 


। तदुक्तम्‌- 


यत्तत्परं ज्योतिरनन्तमट्य 
स्वसंस्थया नित्य निरस्तकल्मषम्‌ । 
ब्रह्माख्यमस्योद्धवानादिहेतुभिः 
ऋत € (० {~ 
स्वलक्षणेलैसक्षितभावनिव्र तिम्‌ ॥ 
इति । इदं हि- 


“श्रमे मुहूतें उत्थाय वायुपसप्रश्य माधवः । 

द्ध्यौ प्रसन्नकरण आत्मानं तमसः परम्‌ ।1” 
इति भवगतः श्रीकृष्णस्य ध्यानं प्रछरत्य प्रवृत्तम्‌ । अत्रानन्याद्रय- 
स्वयंज्योतिःस्वभावनिर्विशेषात्मनेव भगवताऽपि यदि ध्यातं ब्रह्य, तरि 
सविशेषातीतं निर्विरोषमेव भगवतः पारमार्थिकं स्वरूपमित्यवगम्यते | 
अत्रोद्धावनादिहेतुभिः, स्वाटश्षणेरित्यत्रादिपदप्रयोगात्‌ कारणत्वादिक- 
मुपहितस्वरूपान्तर्गतं वस्तुगत्या तटस्थलक्षणम्‌ , स्वयंञ्योतिष्टवाद्वितीय- 
त्वादि पारमार्थिकं स्वरूपरक्षणं च भगवता ध्यातमिति प्रतीयते । तेन च- 


८“वद्लीक्ते मनस्येषां. सगणन्रह्मदरीखनात्‌ । 
तदेवाविभवेत्‌ साक्षादपेतोपाधिकल्पनम्‌ 1) 
इत्युक्तरीत्या सविशेषस्वरूपध्यानसुखेन निर्विशेषज्ञानधारावाप्निभेगवतः 
शीछ्कष्णस्य ततः सूचयति ॥ | 


न चेदं परप्रतीत्यलुवादः, इति तदेकवाक्यतया सूत्रारायोऽपि निर्वि- 
शेषत्रह्मजिज्ञासायुख्यतायां भ्रमाणम्‌ ; अन्यथा भगवतो वासुदेवस्यापि 


ध्येयमपरं करं ता तत्त्वं तच्रानूदयेत ॥ . 
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ल्षणं हि तटस्थलन्तणं सजातीय-विजातीयव्यावतेकम्‌ , स्वरूप- 
लक्षणं तु संकी्णैतयाऽवगतस्य छच्यस्यासंकीर्णरूपेण ज्ञ।पनम्‌ । तत्रोपदहितं 
तटस्थलक्षणटक्षितमेवानुपहितस्वरूपेण वोध्यते ! स्वरूपस्य हि लक्षणत्वो- 
पचारमात्रम्‌ । अधिकमद्रेतसिद्धौ ॥ 


तरस्थस्वरूपरक्चषणद्यङ्गत्यम्‌ । 


तच्र तटस्थलक्षणं जीवव्रह्मभेदं सिद्धवत्कृत्य; जीवस्याहम्थेस्य, शद्- 
भ्र व्यगात्मनो वाऽद्रेतमते कारणेक्यस्य द्वेतमत इवानङ्गीकारस्य एवं विदादी- 
करणात्‌ , तटस्थलक्तषणसुखेन स्वरूपलक्षणलक्तितेन ब्रह्मणैव जीवस्येक्यस्या- 
दवेतमतसिद्धान्ततात्‌ , इति न जीवेक्यवादिनां कारणवाक्येषु जीवनि- 
राकरणमयुक्तम्‌। तेन च न केवलं जीवानाम्‌, किन्तु जडानामपि 
व्याव्र्निर्थसिद्धा । न ह्यदधेतसिद्धान्तेऽपि मायोपदहितमीश्चस्चेतन्यमिवान्तः- 
करणोपदहितो जीवोऽपि कारणम्‌ , जडा वा ब्रह्मवत्‌ , इति न स्वेतरसजा- 
तीय-विजातीय-व्याच्रत्ति विरोधः, इति नेदं छन्तणं जीवेऽतिव्याप्तम्‌ । 
अत एव माष्यम्‌--“न च यथोक्तविशेषणस्य जगतो यथोक्तविशेषणमीश्रं 
मुक्त्वाऽन्यतः प्रधानादचेतनात्‌ संसारिणो वोतपत्त्यादि संभावयितुं 
राक्यम्‌ःः--इति ॥ . 


जीवेश्वरेक्यं नादे तवादे, किन्त संविन्मात्रामेद्वाद्‌ एव । 


इदमनेन ज्ञायते न जीवस्योपदहितस्यापि मायोपदहितत्रह्यण इवेश्वर- 
पदानभिवेयस्य कारणत्वम्‌, न वा तेनेक्यम्‌, किन्त्वनुपदितरूपेण, 
इति ब्रह्मापि न कारणमिति । जीव-त्रह्माभेदो द्यभयोरप्यलुपदिताव- 
स्थामभिग्रव्येव । अत॒ एव “तत्त्वमसी"व्यादौ भागव्यागलक्षणयाऽदरेतनि- 
वाहः, इति कारणस्येव सवेज्ञत्वादिगुणेः संसगेः, नाकारणस्येति सूचनाद्‌ 
निर्विषं न कारणम्‌, इति तस्यापि व्यावृत्तिरपि न दुष्टा] न चानेन 
निर्विशेषस्य निषेधः संभावयितं शक्यते । यद्यनेन न निर्विशेषं 
तत्तव॑ कारणवाक्याप्रतिपायत्वादिव्यापा्यते, तर्दी्ठापत्तिः । कारण- 
वाक्यद्धारेण निर्विरेषस्वरूपपात्रवोधकं दि-“सेषा भागवी वारुणी विदया। 
परमे व्योमन्‌ परतिष्ठिते"ति वाक्यम्‌ यत्‌ परमं व्योमेव “यतो वा” इत्यादि- 
वाक्यानां सुख्यं छक्यम्‌ , यदेव तु आनन्दमयस्यापि प्रतिष्ठातेन “ब्रह्म 
पुच्छ श्रति्ठ"ति वाक्येन स्ैभ्रतिष्ठात्ेन वा पूवेस्यां बल्ल्यासुपसंहतम्‌ 
अन्नापि प्रतिष्ठतेतिपदेन प्रव्यभिज्ञाप्य पुनरप्युपसं दियते, इति 
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““स्वलक्षणैसद्धवनादिहेत॒भिरिश्व्यस्य तटस्थ-स्वरूपोभयलन्तषणपरत्वमेवोद्ध- 
वनादिहेवुभिरिस्यादिपदप्रयोगात्‌ स्वक्चषणपद्भ्रयोगाच्चावगम्यते } तत्र सर- 
क्षणपद स्वस्य . लक्षणम्‌. स्वमेव लक्षणमिति द्ेधाऽथं गमयति । तत्राद्यं 
तटस्थखत्तणाभिप्रायम्‌ , द्ितीयं सरूपलक्षणामिप्रायम्‌ । आद्यं स्वरूपान्त- 
गेतम्‌ , द्वितीयं तु स्वरूपमेवेति निष्कषेः । उभयथा तु-जन्माद्यस्यःः इति 
नाचुपपन्नम्‌॥। 

यतो वेतिवाक्यस्याभिन्ननिमित्तोपादानपरत्वस्‌ । 


तत्र यत इति पच्चमी ब्रह्मण उपादानत्वं बिवर्तमानतयेव विवत्तति । 
न ह्यन्यथा पद्वमीनिर्देशस्य निमित्तोपादानहेतुसाधारणस्य निर्देश 
उपपद्यते, श्रृतौ  सुज्रे च ; अन्यथा “जन्माद्यस्य येने" त्येव सूत्रणं 
स्यात्‌ , इति निमित्तकारणतामात्रे नोक्तसूत्रस्य तात्पर्म्‌ । विव 
पादानत्वं च जगतस्तत्राध्यस्तत्वं विना नोपपद्यते, इति निविरोपो- 
पपादकतायामेव स्वरसम्‌ । तेन च ब्रह्म सगुणमपि, निगंणमपि । सगुण- 
त्वमविद्ययाऽव्रतत्वमपेक््य विशेपाधिषठानतया, निधिरोषत्वमानन्दादिना- 
रूपेणाज्ञानेऽनायविद्यानिव्रच्युपलक्षितनिर्विशेषसन्मात्रतयेति सवासां 
श्रतीनां स्वरससमन्वयः ॥ 


अक्षरविद्याया अप्यद्वौत एव स्वारस्यम्‌ । 


“अक्षरात्‌ परतः परः” इति परमात्मनोऽक्षरस्य त्वद्रेदयत्वादिकं 
मायोपाधितो विनिुक्तस्येव, भूतयोनित्वं तु तदुपदितरूपेणेति 
ज्ञापयति । अतो ज्ञायते विशेषणविधया तटस्थठन्तणम्‌ , उपलक्षणवि- 
धया तु स्वरूपलक्षणमिति । काकस्य गृदोपलच्तणत्वं दिं काकमपे््येव, 
न तु तद्तेमानताम्‌ , इति जगद्रतेमानसमनपेक््य स्रपच्चत्वम्‌ , सगुणत्वं 
च्च | तन्निवृत्तिमपेच्य तु निर्विंरोषत्वम्‌ ॥ 

तत्र सगुणत्वावस्थायामेव कारणत्वात्‌ तस्य च मायोपदितमात्रा- 
लबन्धित्वाद्‌ जीवब्याृत्तिरवाधा । अयुपदितावस्थकारणत्ोपलक्षिताना- 
बरृतसंबिन्मात्रता विगछितोपाधित्वाद्‌ जीवन्रह्मेक्यमेवोपपादयति, इति न 
तदा जीवः, न वेश्वरोऽज्ञानोपदिताघस्थः, न तदा व्यावतेनीयम्‌ , व्यावतेकं 
वा किमपि । स्वैथा तु प्रपच्चविवतंतामभिप्रव्येव ब्रह्मणो जन्मादिलक्षणं 

जन्मादिसूत्रा्थः । समथेयिष्यते च विवतवादस्तदाक्तेपनिरासपूवेकं 
्रकृत्यधिकरणादाबपि । तावताऽपि दि “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत 
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सुख्या्थमेव, इति नात्रासुख्यार्थताशंकाया अवसरलेशोऽपि । न चात्र 
मायागतं लक्षणं ब्रह्मणो लक्षणम्‌ ; मायायाः परिणामिकारणत्वात्‌ , 
ब्रह्मणश्च विवतोंपादानलात्‌ , तयोरमेदाच् ॥ 


जन्मादिसूत्रे न जक्षणा । 


न चात्र सत्रे छक्लणा जीव-ब्रह्यक्यनिवांदायः कारणस्येव सतो ब्रह्मणो 
जीवेनोपदितेन, अनुपहितेन शद्धेन वेक्यस्य शाखरा्थ॑त्वात्‌ | न हि जन्मा- 
दिसून जीव-त्रह्मणोरभेदमभिग्रेत्यः येन तत्र लच्तणा स्यात्‌ । न च तेन कार- 
णतमविविक्षतम्‌, किन्तु विबतेमानत्वरूपमेव तद्‌ ब्रह्मण आघ्रृतस्य वतत 
इत्येवोक्तं सुत्रं साधयति । तत्तु निविरोषताया उपपादकमिति त्वन्यदेतत्‌ । 
जीव-व्रहमेक्यं तु ^“तत्त्वमसीतिवाक्यस्येवार्थः, न तु कारणवाक्स्य । तच्च 
“'सदेवेदमि""ति सामानाधिकरण्यम्‌ , अद्धितीयत्वं च कारणस्य प्रकृत्य 
““तत्तवमसी"ति सदृष्टान्तमद्रेतमेव गमयतीति व्यक्तमुपोदूघात एव, 
व्यक्तीकरिष्यते च ॥ 


८तन्त्वमसी"स्यत्र न गोणं सामानाधिकरण्यं सिंहो देवदत्त इ्या- 
दिवत्‌, न वा तत्रातत्वमसीति वाक्यपरिवृत्तिद्वैतभाष्याऽनुव्या- 
ख्यानानुपष्टव्धाऽपि तद्गुणसासत्वसूचरष््या । अत एव “तन्त्वमसी"^त्यत्र 
गौणं सामान।धिकरण्यं तद्‌ भाष्यादौ । तत्त्वमसिमहावाक्यस्याखण्डाथे- 
त्व एव स्वारस्यमिति तु व्यक्तं तत्र तत्र, इति नात्र प्रसङ्गे तद्धिस्तराथं 
प्रयत्यते 
स्वभ्रकाश्ञस्य सद्वितीयत्वानिस्यत्वो भयन्ययस्था । 


संविन्मात्रमाघ्रतावस्थं कारणम्‌ , अनाघ्रतावस्थमद्वितीयम्‌ , इति तदा- 
बृतावस्थामपेक््य सगुणवाक्यानि, अनाघ्रत।खण्डास्मतामपेश््य तत्त्वमस्या 
दिवाक्यानि जीवनब्रह्येक्यपराणीति हि विषयविवेकः । तत्र संविन्मात्रस्य 
स्वप्रकारस्याप्यविद्ययाऽऽवरणम्‌ , तदाश्रयत्वम्‌ , तस्याखण्डाकारेण ज्ञानेन 
निध्र्तिस्त्यादिकं तत्र तत्र विशदमेव, इति नेक्ये, प्रकाडमात्रे वा भेद्श्रमः, 
किन्त्नादयविद्यायोगेन कल्पितानादिसदादिभेदस्य ब्रह्मण आनन्दात्मनाऽ- 
ज्ञानदशायाम्‌ । अखण्डं हि स्वरूपं बह्यणस्ततत्वम्‌ , न॒ त्वनादययविदया- 
सम्बन्धनिबन्धनानादि खण्डं रूपम्‌, इति यावदखण्डाकारधृत्ति तत्त्वा- 
भृतिपत्तिनिवन्धनो भ्रमो न निर्वो न पार्यते । यावदविदयासम्बन्धं स्वभरकार- 
चंतन्यरूपमप्याद्रतमेव -1 अत एव हि मोऽपि ॥ ‰ 
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अन्ञानेनाव्ररणादानन्दां शस्य बन्धकारणत्वस्र । 


तच्रावरकमप्यज्ञानं नियसेनानन्दांशमाव्रणोति, चिदं सदशं च तदा 
तदा, यदा तदिव तदधभ्यस्त उपाधिरपि अस्तीति भातीति वा प्रकारे, 
आनन्दारास्तु तदा तदा तत्तदाकारवृत्तो विन्दुमा्रेण प्रतिफटित एव 
भासते, येनोपाधिषु प्रमाविभावः । सोऽप्युपाधीनां सन्तवांशविकासावस्था- 
यामेव; अन्यथा प्रकाशः । तभोगुणाधिक्ये तूपाधिधर्मस्य दुःखस्येवो 
पाधेरिव प्रकाशः, इति नाविदयानिवन्धनत्वेऽप्यावरणस्य सवेदाऽनवभास- 
प्रसङ्कः ॥ 


यथा चाखण्डार्थत्वेऽपि तत्त्वमसिवाक्ये न सर्वैपदवेय्यादिकम्‌ , 
तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ | 


निविरेपस्य वेदप्रतिपायत्वाविरोधः 1 


ब्रह्मसखरूप॑ हि तत्‌ सगणं निविशोषं च श्रतिरेव बोधयति ! न द्यपौरः 

पेयो वेदः शब्द्त्वाद्‌ मूको नाम; अन्यथा सगुणमपि त्र्य कथं श्रतिवोध्यं 
स्यात्‌ ? निविशेषस्य वाच्यत्वं तु सतिशेपगतविरोपाणां दोषाणां संशोधनेन, 
“नेति नेति इत्यादिवाक्यविशेषेः निदापद्धासमवोधनेन वा न विरुद्धम्‌ ; 
अन्यथा ब्रह्मणो निदो पत्वप्रतिपादकानां वाक्यानामपि कथं न मूकता ? इति 
निविरेषं ब्रह्मेति न स्वक्रियाविरुद्धम्‌ । प्रतिपाद्यत्वं हि ब्रह्मण आवरका- 
विद्यानिवतेकव्र॒त्तयुत्पादनमात्रेण। न च चरत्तिः भ्रमाणजन्या प्रमाणानिर्वाद्या; 
आवरणनिरासो वा न वृत्तिनिवां्यः, इ्यर्थसिद्धं निर्धिरोपत्वं स्वनिवाहा्थं 
स्वक्रियामपेक्षते; स्वप्रकाडानिर्विरोषस्वरूपस्य, विदोषनिरासमात्र एव प्रमा- 
णानां व्यापारात्‌ । तदुक्तम्‌-“अविद्यानिघ्रत्तिपरत्वाच्छाखस्ये"ति । निर्वि- 
शोषपद्‌न सवेषां वषाणां निरासात्‌ प्रतिपाद्यत्वमपि निरस्यत एब । 
अत एव ब्रह्मणा ब्रुत्तव्याप्यत्वमात्रम्‌ , न फर्व्याप्यत्वमिति सिद्धान्तः । 
आवरण।नयसाथंलरत्तिजनकत्वमातरेण प्रकाशकत्वाविशेषात्‌ कथं नाम 
मूकत्वं वेदान्तानां निविशोषन्रह्मप्रतिपादने ? वाग्मित्वं तु प्रकाशकत्वमात्रेण, 
वेदान्तवाक्यानामपि समानम्‌ ॥ 


अभेद्ऽपि भेदव्यपदेश्षोपपत्तिरदे तमतेऽपि । 


तत्र वस्तुगत्या निर्विरोषेऽपि सविशेषत्वमविद्यावशात्‌; न. ठु सतः 
तत्न सच्धिदानन्दादिरूपाण्रामभेदेऽप्यभिन्नेऽपि. भेदव्यवहारस्य द्वेतमते. 
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८अनन्योऽप्यन्यरब्देने"तिवद्‌ न विरुद्धयते । इयान्‌ विरोषः-यद्‌ द्वेतम- 
तेऽप्रामाणिकविशेपाधीनाऽभिन्ने भेदव्यवस्था, अद्धेतसिद्धान्ते त॒ प्रत्यक्षानु- 
मानाथापत्त्यागमसिद्धाविद्याधीनाऽभिन्ने ब्रह्मणि सदादिमेद्ग्यवस्था 
यावदखण्डाकारसान्ता कारम्‌ । सवेथा तु यावदविद्योपधानमेव जगत्का- 
रण्वं ब्रह्मणः, इति जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो न सभावः, येन तदपि सचिदा- 
दिकमिव ब्रह्मणः स्वरूपं स्यात्‌ , इति जगज्नन्मादिकारणव्वेन ब्रह्मटक्षणमिदं 
न परमाथतो निविशेपतायाः प्रतिबन्धि ॥ 


जन्मादित्नरयरक्षणोपपत्तिः । 
एतेन- 
“अन्तः समुद्रग विश्वप्रसूतेः कारणं तु यत्‌ । 
सृक्तोपनिपदादयुक्तं जन्मायस्येति लक्ष्यते ॥ 
सृष्टिः, स्थितिश्च, संहारः, नियतिः; ज्ञानमाघृतिः। 
वन्ध-मोत्तावपि द्यासु श्रुतिपृक्त हरेः सद्‌ा ।1 


इति- व्याख्यातम्‌ । अत्र यद्यपि जन्माष्टकं ब्रह्मखक्षणमिति बहुतर 
तत्तच्छ-तिवाक्यानामपि राणोपसंहारन्यायेन जन्मादिसूव्राथं इति 
प्रतिपायते; तथापि सख्यः सूत्राथेः जन्म-स्थिति-भङ्गमेव, न तु जन्मा- 
दष्टकं ब्रह्मखक्षणमिति-- 


जन्मादित्रयस्य सर्वटक्षगोपलक्षणत्वं तत्र सवंपामन्तर्भावात्‌ । 


“जन्माद्यस्य यतः" इति प्रत्यभिज्ञातं “यतो वा इमानि भूतानि 
जायन्ते ” इति विषयवाक्यमभिग्रत्येव, इदं चोपलक्षणं सर्वेषां सष्टि- 
वाक्यानां तत्तच्छ .ति-स्मृ्यादिगतानां गुणपरसंहार्यायेन, एवं सत्या- 
दिस्वरूपर्क्षणवाक्यानामप्युपलक्चषणम्‌। इदमेवाभिप्रेस्य “अन्यान्यप्येवं 
जातीयकानि वाक्यानि निव्य-शुद्ध-वुद्ध-सुक्त-सवेज्ञ-स्वरूपकारणविषयाण्यु- 
दादर्तव्यानि' इति भाष्यं सर्वेष्वपि सिद्धन्तु, इति पुरुषसुक्तादिविष- 
यवाक्यताऽपि न विघ्रतिपन्ना; सर्वेषामपि कारणवाक्यानां गणोपसंहदार- 
न्यायेन निविशेषतात्पयकत्वमात्रे तास्यमिःत तु विरोषः। तेन च- 


सृष्टिः, स्थितिश्च, संहारो नियतिज्ञानमादरतिः । 
बन्ध-मोक्षावपि ह्ायु श्ुतिपकताः, दरे; सवा, ॥  , 


~. 
की # # 
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इति छनच्तषणाष्टकविवक्षाऽपि न वायेते । तत्र सृष्टौ नियतेः, स्थितोज्ञाना- 
नरण-बन्धानम्‌ संहारेमोक्षस्य, चान्तर्भावाज्जन्मादिचरितयमाच्रविवक्षा, यथा 
षण्णां भावविकाराणां चरिष्वेवान्तभावादिति भाष्यतोऽवसीयते, इति प्रथ- 
क्त्वमाश्चित्य लक्षणाष्टकविवक्षापि न सूत्राशयविरुद्धाऽद्रेतसिद्धान्तेऽपि ॥ 
जन्मादीनां मिखितानां प्रत्येकं वा छक्षणत्वे न निभ॑रः | 
तच्च जन्मादिकारणल्वं प्रत्येकं वा मिदितं वेस्यत्र तु न निभैरः, इति 
क चनेकेकलक्षणस्येव श्रवणेऽपि ब्रह्मण एव म्रदणम्‌ , यथा अत्ताधि- 
कृरणे संहेत्लमात्रेण ब्रद्यलिङ्खेन ब्रह्यग्रहणम्‌ । तत्र ब्रह्मण उपादानस्वमात्र 
जन्मकारणवं भङ्गकारणतच्च प्रतयेकलक्षणम्‌, निमित्तकारणतामात्रे त॒ 
स्थितिकारणत्वमपि प्रवयेकलश्षणम्‌ , उभयविवक्षायां तु जन्म-स्थिती, जन्म 
भङ्गो द्रौ प्रत्येकं छक्षणमिस्यपि मन्तव्यम्‌ । स्थितिरपि तदाटमनाऽचुवेधमा- 
त्रेण, इति तस्या अपि प्रव्येकटक्षणत्वमुपादानसेऽपि, इति भिलितामिलिति- 
छक्षणत्वपक्षृविवेकः ॥ 
। जीवपूरपश्षोपपत्तिरदे तवादे । 


अत्र पूवेपत्ते जीवः; सिद्धान्ते ब्रह्म; जीवस्यापि कारणत्वात्‌ , ईग्धर- 
स्यापि तथात्वात्‌। तत्र यद्यप्युपद्ितो जीवः पृ्पक्ते, अनुपदितस्तु सिद्धान्ते 
विवक्षितो निर्विशेष एव ; तथापि निर्विशेषस्य तस्य॒ तत्त्वमस्यादिवाक्येर 
क्याभिधानाद्‌ ईश्यरवत्‌ तस्यापि कारणत्वं भवत्विति शङ्कावारणाथं 
मिदमधिकरणम्‌ ॥ 

इदं ्वाज्ञानस्य जीवाश्रयत्वपक्षमादाय } ब्रह्माश्रयत्वपक्तेऽपि तत्पदा- 
थस्य स्वरूपतो निर्विशेषेणेक्याद्‌ जगत्कारणत्वस्य तरस्थलक्षणत्वम- 
भिम्रेद्य । तेन सविशेषद्वारा निर्विंशेषलक्षणं न विरुध्यते, इत्यभिग्रत्येव 
जगत्कारणत्वस्य लक्षणत्वम्‌ । इदं सवेप्रस्थानसाधारणम्‌ ॥ 

तवाज्ञातस्य जीवत्वं निविरोषवक्येऽपि सामानाधिकरण्यनिवाँह- 
माश्रित्य, बह्मवदीश्चरस्यापि जीवत्वोपांहतचंतन्यस्य तदुपधानमात्रनिव- 
न्धनम्‌ , न त॒ जीवत्वविशिष्टाश्रयत्वेनेति ब्रह्मसिद्धःयादौ व्यक्तम्‌ । अतो 
जीवकारणताया न संभवः । बदह्याश्रयत्वपक्ते तु जीवत्रह्यक्यं न जगत्कारण- 
त्वविरिष्टं जह्याश्चित्य, किन्तु पूरवोँक्तविधया तटस्थलक्षणलक्षितनिविगो 
षचेतन्याभिप्रायेण, इव्युभयथापि जीवकारणत्वं न सम्भवतीति।सिद्धान्ता- 
शयः । इद्मेवाभिग्रेत्य कल्पतस्वेदति- | 
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“जीवाज्ञानाद्‌ जगत्‌ सवं सकारणमिति व्रुवन्‌ । 
क्षिपन्‌ समन्वयं जीवे न लेजे वाक्पतिः कथम्‌ ||“ 
इति ॥ 
इदमुपटढश्चणं ब्रह्माश्रयत्वपक्षस्यापि । तथाच ब्रह्मणोऽपि निर्विशेषत्वं 
जीववत्‌ प्रतिपादयितुं त्व॑पदाथेस्य निविशेषाधष्टितस्य न॒ कारणत्वम्‌ , 
[4 ष क ॥ विंरोषा [4 क (~ 
किन्तु तत्पदाथेस्येव निविशेषाधिष्ठितस्येति निरूपणात्‌ तत्त्वमसिमदावा- 
त्वस्य [ क [ 4४ [ 
क्याथेत्वस्योभयोरपि निर्विरोषत्ववोधनेनेदमधिकरणं सफलम्‌ ॥ 


स्बरूपरश्चणेऽपि तात्प जन्मादिसूत्रस्य । 


“किंलक्षणं पुनस्तद्‌ ब्र्येऽति भाष्यस्य किंस्वरूपं तद्‌ ब्रह्येवयेवार्थः, न 
तु तत्र व्यावतैकधर्मबोधना्थत्वमात्रं छक्षणपदस्य, इति स्वरूपलक्ञषणस्यापिं 
परम्परयोपठन्तणं जन्मादिसूत्रम्‌ । उ्यक्तं चतद्‌ भाष्ये । तत्र स्वरूपम- 
संकीणैतया, अयुपदितरूपेण वा केवलं ज्ञाप्यते । तच्च वाक्येन निधेमं- 
कस्यापि वोधसंभवाद्वाधम्‌ 1] 


तेन च स्वरूपेणेव धर्मवत्त्माद्‌ निधैमेकत्वविरोध इति शङ्का नोत्ति- 
ति । च्यावतेकधमै-स्वरूपान्यतरस्य लक्षणपदाथेतवेऽपि छत्वाचिन्तया 
तत्र॒ तत्र व्यावतैकधर्मांभिप्रायेण, व्यावर्त॑काभिप्रायेण वा 
लक्षणपदप्रयोगः, इति तत्पदार्थत्रह्मनिर्विरोषस्वरूपद्रारा जीवत्रह्मक्यं 
न चिद्रूपत्वेन, इति त्म्पदार्थमात्ररक्षणामङ्गीकृत्य तत्त्वमस्यादिवाक्येऽप्य- 
भेदप्रतिपादनपरमिति शङ्काया नावसरः, इ्युभयोरपि प्रकरणवशात्‌ 
संविन्मात्रेणेक्यमभिप्रेस्येव पदत्रयलक्षणयेवेक्यवोध इति सवैमनवद्यम्‌ ॥ 


तत््वमसीत्यच्रामेदविवक्षायामसिपदोपपत्तिः। 


सामानाधिकरण्यस्थल्ञेऽस्ति-भवत्योरभ्रयोगेऽप्यध्यादारो वाक्यस्य क्रिया- 
पद्घरितत्वनियममादाय, इत्यसिपदं समानाधिकरणपदद्धयावगतेक्याजुवाद्‌- 
मात्रम्‌ | अत एवाभिहितान्वयवाद्‌ः केषाच्चनाद्रेतिनाम्‌ 1 वक्तव्यं चात्र 
सवं पूवैमेवोक्तम्‌ ॥। 


दवेतसिद्धान्ते तु  देवतामीमांसासिद्धस्यैव ब्रह्ममीमांसाप्रथमसुत्रेण, 
तस्यैव द्वितीयसूरेणेव्येकस्येव च्वितचवैणं निष्प्रयोजनम्‌ | . तत्र॒ यदि 
सृषटयादयो विश्वस्य बहुषु श्रुतिषु माष्योदाहृतासु हरेरेव, इति देवतामीमा- 
सायामपि तासामनुसारेणैव विष्णुपरता निणीता, तर्द कथं वा ब्रह्म 
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पदस्य श्रतौ प्रयुक्तस्य जीवपरत्व राङ्का ब्रह्ममीमांसाप्रथमसूत्रे, द्वितीयसूत्रे 
त्व ? किं वा प्रयोजनमाम्रेडनस्य ? 
दैतमते जीवधूर्बपक्टताऽयोगोपसंहारः । 

यदि निर्विशेषपरता त्वम्पदाथंरोधनसुखेन प्रव्त्तप्रकरणगतव्रह्मशब्च्‌- 
स्य, तत्पदाथंशोधनमुखन प्रवर त्तस्य तत्पदस्य च. तदहि अद्रेतसिद्धान्त- 
दृष्या पूर्वपक्षः, तयेव दृष्टया सिद्धान्त इत्य द्वेतवाद्‌ एव युज्यते । द्ेतिनां 
लु. जिज्ञासासुत्रघटक्तत्रह्मपदेन सविशेषस्य ब्रद्मणो जिज्ञास्यत्वे निर्णत; 
तत्रेवाद्ेतसिद्धान्ते निरस्ते च॒ कथमद्रेतसिद्धान्तानुसारेण पृटपक्षस्यो- 
स्थितिः ? अतःशब्देन प्रसक्तसः-दोपनिरसनेन सविरोपव्रह्मजिज्ञासाया 
निर्णीतत्वात्‌ , अहमथंकिंचिञ्ज्ञजीवपृलपश्चता तु नावसरत्यपि ॥ 

जन्मादिमूत्स्य सद्रादिकारणगत्व्रनिरासे तात्प्मायोगः। 

एतेन-दिरण्यगभं-रुद्रादिव्यावतंनाथं जन्मादिपूत्रमिति- प्र्युक्तम्‌ | 
तत्र हिरण्यगभेस्य, रद्रस्य च यथाक्रमं सृष्टिकर -.स्वम्‌ , संहारकारणत्वं च 
प्रसिद्धं सर्वेषु पुराणेषु, विष्णोस्तु पाठक्रत्वमात्रम ? ब्रह्म-विष्णु-द्िवात्मकस्य 
तुरीयस्येव तु चरितयक्रारणत्वं विष्णुपुराणादितोऽवगम्यते, इति विष्णोः 
सवेकरारणत्वाभावेन, चरिषु विष्णुप्राधान्ये कारणाभावेन च तच्र विष्णो- 
रेकस्येवांशित्वम्‌, अपरयोरंशत्वम्‌ , उत ब्रह्मणः, रुद्रस्य वां ऽदित्वम्‌ , अप- 
रयोयंथायोगमंशत्वमित्यत्र विनिगमक्राभावेन. अधिकतरश्रतिषु सुदरस्येवां 
शित्वेन विष्ण्वादिकारणताया आश्नानेन तस्येव प्राधान्यावर्वकववेनां- 
शांरिनोरेक्याभिप्रायत्वे मायोपहितस्य तुरीयस्येव सव॑शब्दवाच्यत्वे च 
विष्णोरेव सृष्टयादिकारणव्वे न किमपि संप्रतिपन्नं प्रमाणमस्ति ॥ 


मायोपदितस्य तुरीयस्य सविशेषत्रह्मण एव तदुपाधेमायायाः सत्त्वा- 
दिगुणाधिक्यापेक्षयां विष्ण्वादिपदवाच्यत्वं॑तत्तककरायेवशेन, एवं ब्रह्म- 
रुद्रयोरपि तच्छब्दवाच्यत्वम्‌ , मूलतत्त्वरूपेण सवस्य ब्रहमशब्दबोध्यत्वम्‌ , 
इति न केवट जीवत्योपठन्तितसंविन्मात्ररूपेण जीवानाम्‌ , किन्तु विष्णु- 
त्वाद्युपक्षितसंविन्मात्रेण, मायोपाधिक्रकारणत्बोपठक्तितसंबिन्मात्रेण वोक्त 
सर्वाभेद एव श्रति-स्फति-पुराणेतिहासादिचलुढेशबिदास्थानपयेवसानमिति 
निष्कषेः ॥ 


रचिभेदेन सगुगंस्य बह्म-ङदादेरप्युपास्यत्वम्‌ , इति न कस्याप्युत्कपेः। 


अते एवोपास्यत्वं र्चिभेदेन यस्याः कस्या अपि, सवासां वा देव्‌- 
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तानाम्‌, ज्ञेयत्वं तु तत्तदुपासनापाटवाधीनाविभावः सवांभिन्नसंविन्मा- 
७ वेति (प 
तरस्येवेति न लेरातोऽपि व्याघातः ॥ 


तत्र वेपम्यदृष्टिस्तूपाधिभेदमात्रप्रयुक्ता न किंचित्करी । पुराणभेदेन, 
उपनिषद्धिशेपेण च शिव-विष्ण्वाद्यपासनोत्कपांपकपादिश्रवणं तु (न 
हि निन्दान्यायेनेव । महाभारतादौ, अन्यत्र च शिव-विष्ण्वाद्यभेद्‌- 
श्रवणमप्यत एवोपपद्यते । तद्धि तत्तदुपाध्युपटक्षितस्वरूपमादाय, न तद्धि 
रिष्टस्वरूपमादाय, इत्येकन्यासकटेकविविधपुराणानां परस्परविरुद्धाथेतया 
म्रतीयमानानामप्यत एवेककण्छ्यम्‌ ॥ 


पुराणानासमककण्ड्यम्‌ । 


तत्र कुत्रचन विष्णो रुद्रा्यत्पत्तिरान्नायते, क्वचिद्रद्राद्धिष्णोरिति 
विरोधस्तु “व्याख्यानतो विदोषप्रतिपत्तिरि“ति न्यायेन व्याख्यानेन 
परिहरणीयः । तच्च व्याख्यानं तुरीयं मायोपदहितरूपमादाय ब्रह्म-सुद्र-विष्ण्‌- 
नामपि तत उपाधिमात्रेण, कायभेदमात्रेण वाऽऽविर्भावं स्वीञ्त्य सम्भवति । 
विष्णत्कर्पे, रिवोतकरषे, तदपेच्तयाऽद्रेततत्त्वस्येव पारमार्थिकतवे च भूयस्य 
श्रतयः प्रसिद्धा चृसिंहतापिन्युपनिषदादयः; निर्विंशेषमुख्यपरमात्मस- 
रूपस्योपदहितस्वरूपांरत्वाद्र, तत एवाविभावं मत्वा वा विष्ण्वादीनां 


जन्मश्रुतिनया ॥ 
#¢ @ सेदे 
स्वेषां दक्लैनानामधिकारिभेदेन प्रामाण्यव्यवस्था |` ` 


तत्र॒ विष्णुजन्मनिषेधपराणि, तस्येव कारणस्निरूपणपराणि च 
वाक्यानि, श्द्रादिकारणतापराणीव चाछिनीन्यायेन तटस्थखक्षणविधया 
निर्विंशेषपयंवसायीनीति सर्वेषां दशनानामधिकारिभेदेन, रुचिभेदेन 
वा ॒प्रव्रत्तानामद्धेतततत्वपरमाथेतायामेव स्वारस्यम्‌ ; अन्यथा पाशुपत- 
, पाच्वरात्रायेकंकमाच्रप्रामाण्ये विनिगमनाविरह ॥ 


पाञ्चरात्रस्यापि वेदाविरुूढांश्च एव प्रामाण्यम्‌ । 


पा्चरा्रस्य वेदारण्यकशब्देन अ्रहणेन तस्येव वेदिकत्वम्‌ , न तु 
पाडुपतादेरिति तु गुणसौरभे पाञ्चरात्रस्य वेदबाह्यत्वस्य श्रीवादिराज- 
तीथंरुपपादनाद्‌ न युक्तम्‌ । वेदमूख्कतेन प्रामाण्यं तु पाञ्चपतस्थापि 
समानम्‌। वेदविरोधस्त्वंशविशेष उभयत्र समानः ॥ 
३4 
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अतएव द्वितीयाध्याये द्धितीयपाद्‌ उभयोरप्यप्रामाण्यमंशविरोषे 
साध्यते । द्वेतसिद्धान्ते यद्यपि शाख्रयोनित्वाधिकरणे पाच्चरात्रप्रामाण्यं 
साध्यते, तदधिकरणं तु शाक्तमतनिरासपरतया योज्यते; तथापि तत्र 
सवेभाष्याक्चुण्णोऽपू्व एव पन्थाः श्रीमध्वाचार्याणाम्‌} भारतं तु पाच्च- 
रात्रसिद्धान्तं पिष्टप्ययागादिविषये यद्यपि समथेयति; तथापि करमैपुराणे 
वैदिकानां पश्वालम्भः, पाच्चरात्रा्यागमायुयायिनां पिष्टपश्चाखम्भ इति 
विवेचनादवेदिकत्वं पाच्चरात्रस्य साधयति । अत एव- 


“साङ्ख्यं योगः पाच्चरात्नं वेदाः पाशपतं तथा ।" 


इत्यायुशासनिकवाक्यं वेदात्‌ प्रथक्‌ पाञ्चरात्रे परिगणयति, इति 
यथासमस्भवमधिकारिभेदेन व्यवस्थेव सर्वत्र युक्ता, इति सवासां श्रुतीनां 
विप्णुपरत्वमेवेति न वेयासिकस्सिद्रान्तः । पाशुपतस्य मोहनाथं भगवता 
बुद्धाबतारं गृहीत्वा प्रवतंनमिति वादस्तु न हि निन्दाःन्यायेन वेष्णवानां 
स्तुत्यथेमेव ; अन्यथा पाद्वरात्रमपि भगवता नारायणेन स्वयं मोहाथं 
भगवद्वतारवुद्धमवर्तिभित्यप्रमाणं स्यात्‌ । वेखानसागमप्रामाण्यवाद्कथा 
तुच्छत्वमेवाधिगच्छेत्‌ । न दहि करठगौसखेण वेदिकसिद्धान्तस्य, 
गौरवम्‌ ; अन्यथा हि मन्वादिस्यतीनाम्‌ किमिति वा श्ुतिमूलं प्रामाण्यं 
साधनीयम्‌ ॥ : 

` ““धर्मेग्यतिक्रमो दृष्टो महतामपि साहसम्‌ ।” 


इत्युक्त्या भगवतो विष्णोचं न्दालीटादिकमपि कथमधमेः स्यात्‌ ? 
कृमारिख्पादा हि वेदविरोधे खष्टारमीश्वरमपि निषेधन्ति, इति नारायण- 
कतृकतेन पाच्नरात्रसमादरातिशयः, रुद्रकद्र कत्वेन पाशपतस्य निकर्षा- 
तियो वा न प्रामाणिकः ॥ 


पुराणानां तामसादिविभागो न तद्प्रामाण्याशयेन । 


पुराणानां तामसत्व-राजसत्वविभागोऽपि “न हि निन्दाःन्यायेन, तमो- 
गुणप्रधानमायोपाधिकरुद्रो्कषेभ्रतिपादनपरत्वेन वेति सवेमनवद्यम्‌। 
सर्वथा तु जगज्न्मादिकारणत्वं सविदोषस्य ब्रह्मणः सवरूपान्तगेतम्‌ , 
सख्यं छक्यं त॒ सविशेषान्तगतविकेषाणां “नेति, नेति” इति न्यायेन 
बाधेनाबाधितनिर्विशेषस्वरूपमेव जगत्कारणतापराणां वाक्यानाम्‌ ॥ ` 
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कारणस्वरूपेऽद्धेतनिषकषैः। 


इयमेवाद्वेतिनां सर्यादा-मायाविशिष्टं ब्रह्म कारणम्‌ । तत्र माया 
परिणामिकारणम्‌ , निमित्तकारणं वा । उभयत्र ब्रह्य विवतों पादान्‌ । 
तटस्थलक्षणत्वन्यपदेशस्तु 


अस्य देतेन्द्रजारस्य यदुपादानकारणम्‌ । 
अज्ञानम्‌ , तदुपाश्चित्य व्रह्म कारणसुच्यते 1“ 


इति वार्तिकात्‌ मायागतस्य परिणामित्वस्य ब्ह्मण्युपचारेण वस्तु- 
ग्या तु ब्रह्मणः कारणत्वमेव नेत्येकं मतं लोकदष्टया परिणामि 
कारणत्वमेव ब्रह्मण इत्यभ्युपगमवादेन ॥ 


वस्तुगत्या तु ब्रह्माश्चिता माया परिणामिकारणम्‌ । मायाविषयो 
ब्रह्म विवर्तोपादानम्‌ , जीवाशरिताविद्याविपयो वेति । तत्र च ब्रह्यव्यति- 
रेकेणेतयाभाव एव॒ जगतः, इति कार्यस्य यावड्क््यकाख्मनवस्थितस्य 
तटस्थटक्षणत्वम्‌ ॥ 


“यत्तत्‌ परं अयोतिरनन्यमद्भयं 
. स्वसंस्थया नित्यनिरस्तकल्मषम्‌ । 

बरह्माख्यमस्योद्धवनादिषदेतुभिः 

स्वलक्षणेलक्तितभावनिवर तम्‌ ॥ 


इति भागवतमपि “अनन्यमद्भयमि"ति पदाभ्यां “एकमेवाद्धितीय- 
मिति श्रुत्यथं निरस्तसमस्तविशेये ब्रह्मणि द्वितीयाभावम्‌ › द्वितीयस्य 
सर्वस्याज्ञानप्रयुक्तत्वेन कल्मषव्वेन ब्रह्मणि सम्बन्धायोगम्‌ , अज्ञान 
प्रयुक्तानां कार्याणां दोषाणां तत्र प्रसञ्जकद्धवनादिहेतुत्व॑तटस्थकत्तणम्‌ , 
मुख्यलक्तषणं तु ब्रह्मणः सव्य-ज्ञानादिस्वरूपं बोधयच्च भगवत्पादभ्रद्‌- 
शितदिशा तटस्थलन्षणविधयाऽऽनन्दस्वरूपरक्षितं स्वरूपमेव शरगुवही- 
प्रतिपादयमलुवदति ॥ 


(० अत्र उद्धवनादिहेतभिः “सखखक्ञणेरिःति न सामानाधिकरण्येन किन्तु 
; अन्यथा “लक्षितभावनिदर तम्‌” इत्यनन्वितं स्यात्‌ । 
न ्यानन्दस्वरूपसुद्धवनादिदेत॒भिरेद्यते। इदं दहि श्रीकृष्णावु्ठानं 
भस्तुस्य भडत्तम्‌ । परमात्मनः श्रीकृष्णस्याप्यात्माऽनन्यः, अद्वयः, आनन्द्‌- 
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त्वरूप एव, परन्तु स ॒तटस्थर्क्षणविधयेव रखक्च्यत इत्यपि प्रकरणमिदं 
गमयति ॥ 
अच्र श्रीकृष्णस्याप्यात्मा निर्विंशेषसत्यज्ञानानन्दस्वरूपोऽनन्योःऽद्रय 
इति खगति । अत एव श्रुतिगीतायां- 
““ब्रह्यन्‌ बद्यण्यनिरदेश्ये निगंणे गुणनव्त्तयः। 
कथं चरन्ति श्रुतयः साक्षात्‌ सदसतः परे ।” 
इति प्रश्नस्योत्तसम- 
^वुद्धीन्द्रियमनःश्राणान्‌ जनानामसूजत्‌ प्रभुः +” 
इति सृष्टिविधया तटस्थलक्षणेन ख्च्यता निर्विशेषस्य ब्रह्मणः प्रति- 
पाद्यते । तत्र “यत्तत्परञ्योतिरि” ति प्ररृतालुवादो ब्रह्मणि विरोपनिरा- 
करणार्थम्‌, एवं शिष्टेरवुष्ठितत्वाद्‌ अन्येरप्यनुष्ठेयमिति विधानां 
वा । तत्राद्यः कल्पो भगवतोऽद्ितीयत्वादिना द्वितीयनिराकरणमुखेनेव 
रबरृत्तत्वाद्‌ न विरुध्यते; उद्धवनादिेतुभिः परम्परया खक्षितभावनिवृ- 
त॒स्वरूपस्य समस्तदोषनिरासमुखेन, अनन्यत्वेन, अद्रयत्वेन चात्र श्री 
कृष्णस्य भगवतोऽपि भ्येयनिर्विंशेषस्वरूपस्य प्रतिपादनात्‌ , अन्यथा 
उद्धवनादिहेतठमिर्यदि सकख्युणपूर्णलमुपपादयते, तर्दिं तस्येवात्र वणं 
नीयतया “निरस्तसमस्तदोषम्‌ “अनन्यमद्धयमिति चात्र कथं सङ्गतम्‌ ? 
जगत्कारणत्वस्य दोषानापादकत्वे निरस्तसमस्तदोषमिति कथं नाप्रसक्त 
म्रतिपेधोऽत्र ॥ 
अनेन चेदमपि सूच्यते-यद्‌ जगत्कारणत्वेन न सकर्ुणपूणेत्वम्‌ , 
किन्तु बहुविधदोषम्रस्तत्वमेव ब्रह्मण आपतति; परं तु तेषां सर्वेषामारो- 
पितत्वाद्‌ न तेन बरह्मणो निर्विशेषस्य दोषगन्धः, गुणगन्धोऽपि वेति 1 इद्‌- 
मेवाभिम्रेव्याध्यासभाष्येऽध्याससमथेनानन्तरं भाष्यम्‌-“न च तत्कृतेन 
गुणेन, दोषेण बाऽणुमात्रेणापि स न सम्बध्यते-इति। शरीट्ष्णस्य ध्यानमिदं 
न केवलं बरह्मणि तक्रारणव्प्रयुक्तसमस्तश्रपव्वनिराकरणाथंम्‌ ।-अतो मया 
यथा ध्यातम्‌, एवमेव परेरपि परमात्मस्वरूपमलसन्धेयम्‌ , ध्येयं वा, 
न हं सविशेष एव मुख्यं परमास्मस्वरूपमित्येव श्रीभागवतस्यारशयः ॥ 
पद्मपुराणगतगीताभ्रथमाध्यायमाहात्म्यभ्रकाशपराध्यायोऽपि विष्णुना 
निराकारस्ररूपध्याननिरूपणपरोऽत्रालुसन्धेयः, येन विष्णोरपि ध्येयं 
निर्विषं तत्त्वमेकमस्तीत्यवसीयते । न चात्र शरीछष्णभतिपत्तिनिः 


पक 
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राक्रियते, किन्तु तदीयप्रतिपत्तिमनुसस्येव निर्विशेषपरमात्मता प्रतिपायते । 
इदं दि ध्यानं श्रीकरष्णस्याभ्यस्यमानात्मसाक्षातकारसन्ततिरूपं निदिध्या- 
सनम्‌ , न तु भ्यानमाचरम्‌ , येन विषयतथाते प्रमाणं न स्यात्‌ अत 
सूत्रकारस्य व्यासस्यापि निर्विरेषपरमात्मतावाद एव तात्परयम्‌ । श्रीमद्धा- 
गवतगतप्रथमादि-द्वादशस्कन्धान्तेषु प्रकरणेषूपक्रमोपसंहारादयोऽद्रेत एव 
स्वरसा इति व्यक्तमन्यत्राद्रेततत्त्वश॒द्ध यादा ॥ 


तटस्थटक्षण रक्षितं यद्यपि न निर्विशेषस्वरूपतया ध्येयम्‌ ; तथापि 
साक्षात्‌ तद्श्ष्यसविदो +स्वरूपतया ध्येयमिस्यत्र न विप्रतिपत्तिः, इति 
परकृतानुवादाभ्रामाण्यवादो नाद्धेतिनाम , इति उवेतकेतूदाख्काख्यायि 
काया एकविज्ञानेन सवैविज्ञानं प्रस्त॒स्य “सदेव सोम्येदमग्र आसीदेकमेवा- 
द्वितीयभि"स्यादेः “तत्तवमसी"स्यन्ताया इव ““यत्तत्परञ्ञ्योतिरि"त्यस्यापि 
चिन्मात्रानन्याद्धितीय-निरस्तसमस्तनिर्विदोषस्य तटस्थर्क्षणविधयाऽऽ- 
नन्दस्वरूपनिरूपणपरमेव श्रीकरष्णध्यानमपीति निगदव्याख्यातम्‌ ॥ 

जन्मायस्येति सूत्रस्यादेतमतत एव साफल्यम्‌ । 


तथा च “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्रकारस्य पूवां क्तदिशा सविशेष- 
स्वरूपान्तर्मतं तटस्थलक्षणम्‌ , युख्यं तडक््यं त्ननाव्रतमद्धितीयं निरस्त- 
समस्तदोपच्च निर्विशेषमेवेति सिद्धम्‌ ; अन्यथा यदि सूत्रकारस्य सवि 
शेषत्रह्ममाच्रमत्र ख्द्यतयाऽभिप्रेतं स्यात्‌, तर्हि निष्मयोजनम्‌ । 
अद्धेतसिद्धान्ते तु पूर्वोक्तविधयेतस्सूत्रारम्भः सप्रयोजनः ॥ 


` तटस्थ-स्वरूपलक्षणद्रयसार्थ्यम्‌ 1 


एतेन-यत एवं जगञ्नन्मकारणत्वं स्वरूपलन्तणमत्र सूत्ेऽभिधीयते 
ततः परमतेऽस्य सुत्रस्यारम्भो न स्यादिति- परास्तम्‌ ; दत्तोत्तरत्वात्‌। 
तत्र द्रव्यत्वादिना सामान्यरूपेण ज्ञातस्येतरव्याघव्रत्तरूपेण ज्ञानाथं या ख- 
रूपलक्षणापेक्ता, साऽप्यनुमानादिना ज्ञेयस्य ॥ 

“सम्भावितः प्रतिज्ञायां पक्षः साध्येत हेतुना 1“ 

इति छन्तणस्य सम्भावनामात्रोपयोगितात्‌। न च प्रत्यक्तम्‌ , भ्रतिवां 
स्वार्थनिश्चयाथं खक्षणमपेत्ततेऽनुमानमिव । श्रत्यवगतस्वरूपत्वमेव 
श्रत्यथंस्य लक्षणम्‌ । न हि यागादीनाम्‌ , ब्रह्मणो वा श्रतिप्रमितं रूपमतिरि 
च्यास्ति किमपि स्वरूपम्‌ । श्रतिर्हि स्वार्थमितरव्याव्रत्तमेव बोधयति, इति 
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जगञ्जन्मादिकारणत्वमिव निर्विरोषत्वमपि ब्रह्मस्वरूपमेव, तत्रेक द्वारम्‌, 
अपरं द्वारीति विशेषः ॥ 


श्रुतीनां सुख्यावान्तर तात्पर्यविषयत्वं सविेप-निविदोयोः । 


तत्र सविशेषं ब्रह्म सकल्गुणपूणं खल्पगुणाद्‌ दुषटाद्रा व्यावृत्तं वोध- 
यति, निर्विशेषं ठु सरुणात्‌ । व्यवस्था तु तत्रोपास्यतया, ्रतिपत्तिविधि- 
शेषतया, भ्रमाणतन्त्रतया चारोषतया । अनुमानादीनामपि तदुपवृंहणमेव 
छृत्यम्‌ , न तु तन्नि्णेयाथेसाधनम्‌ । अत एव वेशेपिकादीनामीश्चरानुमानं 
केवरं निमित्तकारणमात्रसाधनं न प्रमाणमिति जन्मादिसूत्रे भाष्यम्‌ ॥ 

रुस्यापि निमित्तकारणमेव ब्रह्म वोध्यत इति तु न युक्तम्‌ । “सबं 
खल्विदं बरह्ये”ति सामानाधिकरण्यम्‌, “यतो वा इति पद्मी च ब्रह्मो 
पादानतावादं द्रढयति। सा दि हेतु सामान्यमपि बोधयति, उपादानत्वमपि। 
सन खल्विदम्‌? इति सामानाधिकरण्योपोद्टल्ति सोपादानत्वमपि 
गोचरयति । अत एव॒ शेवाद्यागमानामपि श्रुतिविरोधेनाप्रामाण्यम्‌ । 
““शाच्त्रयोनित्वात्‌” इत्युत्तरसूत्रमपि खोकसिद्धं जीवत्र्मभेदम्‌ , 
निमित्तकारणत्वं च प्रमाणान्तरसिद्धं शाखतात्पयेविपयाद्‌ व्यावतेयति । 
शास्त्रे त्त्र- 


“साङ्कयं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशपतं तथा 


इति वचननिर्दिष्टवेदमात्रम्‌, न त॒ स्वतन्त्रम्‌, वेदविरुद्धं वा पाच्च- 
रात्रम्‌, पाशुपतं वा ब्रह्मणः केवखनिमित्तकारणतामाच्रपरम्‌ । पाच्रात्र 
तु ब्रह्मणः प्रकृतिगतेनोपादानकारणत्वेनौपचारिकमुपादानत्वमभिप्रेति। 
सति चेवं सविषं क्रह्म, तदुपासनादिकं वा नैकान्ततः शखतात्पया- 
बिषयः; अवान्तरतात्पयेविषयत्वात्‌ । उपासना त्वारोपित-व्यावहारिक- 
स्वरूपेणापि सम्भवति कमयोग इव । अत एव देवतामीमांसायामेव “स 
विष्णुराह हि तद्‌ ब्रह्मेत्याचक्षते” इति व्यासस्येव सूत्रम्‌ । “अथाऽतो 
ब्रह्मजिज्ञासे"त्यत्र तस्येवा यषद्गस्त्वन्याथं एव गोदोहनन्यायेनेति न्याय- 
रत्तामणौ व्यक्तम्‌ ॥ _ ` 

निविचोषवाद्‌ एव सुख्यफरनिवाहः । 


यद्यपि निर्विशेषमात्सुख्यतात्ययेविषयत्वं भरतीयमानाैत्यागमपेन्तते, त- 
थय्युपक्रमोपसंहाराभ्यासापूवेता-फलदिषडविधतात्पयलिङ्गासारितनात्‌ › 
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तदथंपरित्यागस्तत्र न दोषाय } अत एव फठमप्यन्यतममत्र तात्पर्यलिङ्गम्‌। 
उद्दिष्टं तु फट “^तस्य तावदेव चिरं यावन्न विमोक्ष्ये । अथ संपत्स्ये 
इति वचनाद्‌ ज्ञानमात्रेण प्रार्धान्तस्वबन्धनिव्रत्तिरेव । सा च निर्विशेष- 
परत्व एवोपपद्यते, न त्वीग्टरग्रसादसाध्यते । ज्ञानेन दृष्टे वन्धनिचत्तौ फले 
जननीये नादृ्टापेक्षा, इति नास्य प्रकरणस्य सविशेषपर्यवसायित्वम्‌। 
एवं सत्येव याथाथ्यमपि वाक्यस्य सिद्धयति, फलट्वस्वं च निर्विरोषरत्वेऽपि। 
फल्विरोधितया तु याथाथ्यं न विरुद्धम्‌ । न चापौरूपेये वेदे पर्यनुयोगः 
सम्भवति ॥। 


अद्धेतमते जीव-ब्रह्येक्यानुपपत्तिः, पूर्वपक्च-सिद्धान्तोभयादुपपत्तिश्च । 


यत्तु- जगत्कारणत्वं लक्षणं सजातीय-विजातीयव्यावतेकं 
यदि सजातीयाद्‌ जीवाद्‌ विजातीयाद्‌ जडाच्च व्यावतकम्‌ , तरिं 
जीवेक्यवादिनां शासख्रारम्भोऽनुपपन्नः। जीवस्यापि छक््यत्व 
इतरव्यपदेराधिकरणे ब्रह्मणो व्यावृत्तिप्रतिपादनं कथम्‌ ? 
जन्माधिकरणे “सवेज्ञं सवेशक्ति विहायान्यत उपयुपरि कल्पितात्‌ 
प्रधानादेरचेतनात्‌ चेतनादपि परिच्छिन्नशक्तितः संसारिणो 
दिरण्यगर्भादुसत्त्यादि न सम्भावयितुं शक्यमिति स्वयं परकीयं 
भाष्यमपि जीवनव्यावरृत्तिमत्र विवक्ति” इति पूर्वपक्षस्येव 
तन्मतेऽलुपपन्नत्वाद्‌ जन्मादिसूत्रारम्भो न केवर्मलुपपन्नः, 
भ्रत्युत तदीयेक्यसिद्धान्तव्याहतिरपि ॥ 


वस्तुतस्तितरव्यावरत्तं ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं खक्षणमभिग्रेत्य 
सूत्रकारो लक्ष्यस्य निर्विशेषत्वं दण्डेन व्‌।स्यति । न चेदं तटस्थ- 
लक्षणम्‌; अन्यथा तत्र जीवव्याव्त्तरविरोधादू कथं तत्पूवेपक्ष- ` 
स्योत्थितिः ? स्वरूपलक््यत्वं श्रीभागवतोक्तं स्वस्य लक्षणानि 
स्वरूपान्तगेतानि वेति मत्वा-इति ॥ 
अद्वैतिनां जन्मादिसूत्रावेयर्थ्यम्‌ । 
नेयमद्रेतिनां व्यवस्था, यद्‌ विशिष्टजीवन्यावतैनमत्र विवक्ष्यते-इति । 
बरह्मणो निरुणत्वस्याद्य यावदसाधितत्वात्‌ , पूर्वाधिकरणेन जीवनिर्विरेष- 
ताया एव निणेयाच्च । सति चेवं जीवन्रहयैक्याद्‌ जीवस्यापि कारणत्वं भव- 
विति _ शङ्काव्यावतेना्थत्वादस्य सूत्रस्य, व्वम्पदाथमात्रे लक्षणामूरी- 
छृत्य लोकविरोधेन तत्त्वुमसिमदहावाक्यार्थो मा भूदिति बह्मणोऽमिं 
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निर्गणत्वं बोधनीयमिति कृत्वेवेदमधिकरणम्‌ , इत्यनेनाधिकरणेन निर्वि 
शेषत्वे ब्रह्मण्यपि प्रकरणाय्सारेण बोधिते संविन्मातरेक्यस्येव विवक्षि- 
तत्वाद्‌ जीवव्यावरत्तिर्थसिद्धा, संविन्मादेणेक्यसिद्धिश्ाविरुद्धा, इति न 
जीवव्याव्तनस्येक्यसिद्धान्तस्य च व्याहतिः ॥ 


इतरव्यपदेशाधिकरणस्यादेतसत उपपत्तिः । 


इतरव्यपदेराधिकरणेऽप्येवम्‌ । अत॒ एव “अधिकोपदेशादि"त्यत्र 
अधिकशब्देन निर्विदोषप्रत्यङ्मात्रस्य विवक्षणादित्येवाथैः, न सवि- 
होषेश्वराभेदात्‌ , निर्विशेषनब्रह्माभेदादिति वा । व्यक्तं चेतद्‌ भाष्ये जीव- 
बद्यैक्यं जीवत्वेदवरत्बोपरक्तितयोरेव, न तु विरिष्टयोः, इति विशिष्टेदव- 
रेण संविन्मात्रस्य जीवस्येक्यं नाद्रेतसिद्धान्ते, इति तदेक्यवाद्स्य 
जीवव्यावतेनस्य च न व्याहतिः ॥ 
जीवच्प्रावर्वनादुपपत्ति्ढतमते एव । 


दवेतसिद्धान्त एव हि नाचेतनं जीवो वा जगत्कारणमिति जीवव्या- 
वतनमभिप्रेतम्‌ , इति पृ्वांधिकरण्येन गतार्थत्वाद्‌ वितथमिदमधिकरणम्‌ । 
न च तत्र जीवैक्यवाद्‌ः, इति तद्धेदवादे न जीवकारणताशङ्कोदेति, इति 
जीवन्रद्येक्यमादाय पूवेपक्त इति वक्तव्यम्‌ ॥ 

त्र तदेक्यं यदि प्रमितम्‌, तर्हिं निपेधायुपपत्तिः, अभ्रमितत्वे तु 
नितरां न तन्निषेधः । पूवेपक्िभ्रमितत्वशङ्कया पृवेपक्षस्तु विना नियामकं न 
भवितुमर्हति । तत्त्वमसिवाक्याद्‌ आपातप्रतीतिमादाय पूवपक्षरचेत्‌ , 
तस्याभेदपरतया नयनं किं वा निमित्तमाश्चित्य ? यद्यनेन व्यावतेनात्‌ , तर्हि 
तत्त्वमसिवाक्यं विशिष्टयोरभेदं बोधयतीति मत्वा पूवैपश्च इति वक्तव्यम्‌ । 
न च विशिष्टयोस्तयोरभेद इति कोऽपि वादः प्रसिद्धः, यस्य निराकरणा- 
यायमारम्भः । देवताकाण्डान्तिम-त्रह्मीमांसाभ्रथमसू्राभ्यां सविरोष- 
ब्रह्मपराभ्यां सिद्धस्याथेस्य किं चवेणेन १॥ ` 

जन्मादिसूत्रेण नार्देतस्य विरोधः। 

अत एव परपरिकल्पितात्‌ प्रधानादचेतनात्‌ , चेतनाच्च परिच्छिन्नात्‌ 
संसारिणो दिरण्यगभादुत्पत्त्यादिने सम्भावयितुं शक्य इति भाष्यमपि 
व्याख्यातम्‌ ; तेन संबिन्मात्रजीवव्यावतेनस्यानधिगमात्‌ । अनेन दि 
भ्राथमिकतटस्थलक्षणमादाय सविशेषकारणतावादुमेवाश्चित्य जीवव्याड्त्ति- 
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रभिगप्रेयते । इदसुपखन्षणं निर्विरोपकारणताव्यावर्तनस्यापि, इति जीवेदव- 
रयोर्विरिष्टयोः, संविन्मात्रजीव-सविदोषत्रह्मणोः, सबिदोषजीव-निरविरोष- 
ब्रह्मणोव भेदस्य व्यावहारिकस्येवाट्रेतमते स्वीकारात्‌ , तद्धेदस्य व्याव- 
हारिकस्य निर्विेपेक्याविरोधात्‌ , पूर्वोक्तरीत्या शरगुवहीप्रकरणमधिद्खत्य 
्वृत्तस्यास्य सूत्रस्य सविरेषद्रारा तटस्थलक्षणविधया निर्विंशेषस्वरूप- 
निधाोरण एव तात्पयांचच नस्य सूत्रसयाद्रेतेन विरोधः, इति संविन्मात्र- 
जीवेश्वरस्वरूपा मेदवोधन एवास्य तास्पयेम्‌। सविरोपेश्वर-सविशेषजीव- 
भेदस्तु नाद्रेतिनासनिष्टः, न वा तच्र सृत्रस्यापि तासयेम्‌ , द्वेतमते तु जीवे- 
श्वरभेदस्य प्रव्यक्षसिद्धत्वाद्‌ विरुदधधमेकतवेनाजुमानिकत्वाञ्च किं भ्रयोजनं 
जीवेद्वरभेदप्रतिपादनस्य ? 


भागवतस्य स्वरूपलेक्षण एव तात्पर्यम्‌ । 


अत्र श्रीभागवते जगज्जन्मादिकारणत्लक्ितस्वभावनि्वैतभित्यनेनेव 
गतार्थत्वात्‌ स्वछच्तणेरिति किमथेम्‌ ? न ब्रह्मकन्तणस्यान्यद्‌ छक्त्यं भवति । 
न॒ च श्रुतिश्रतिपन्नेऽ भेदेऽसम्यक्तावुद्धिरुदेति, इति जगवत्कारणत्वद्वारया 
स्ररूपलक्षणविधया खक्षितानन्दस्वरूपभिव्येवार्थों वक्तव्यः, अन्यथा 
तद्वितथम्‌ ॥ 


इदं तु संप्रतिपन्नम्‌--चेतन्यात्मना जीव-त्रह्मणोरभेदो वतेते--इति, 
इदमेवात्र विप्रतिपन्नम्‌-सचिदानन्दस्वरूपातिरिक्तो विशेषः कोऽपि प्रमा- 
णसिद्धो वा, न वेति । तत्रादरेतिनोऽभिभ्रयन्ति-श्रतयस्सवं विशेषं ततः 
परास्य चिन्मात्रतयेवेतस्य प्रमाणि कीति गमयन्ति-इति । अधिकं तु सत्यव- 
सरेऽबसरान्तरे प्रकृत्यधिकरणे ॥ 


जन्मादिसूत्रे न स्वरूपलक्षणं लक्षणया । 


तत्र॒ तटस्थलक्षणतापन्ते कारणत्व सविशेषान्तगंतमेवेति न तत्र 
लक्षणा, किन्तु तस्य वाक्यस्य क्रमेण स्वरूपलक्षणपयेवसायित्वात्‌ 
“आनन्दो ब्रद्ये'"ति वाक्यस्येव स्वरूपलक्षणपरत्वम्‌ , न तु “यततो वे"ति- 
वाक्यस्य । तस्य तत्त्वं त्वानन्दवाक्येकवाक्यतया केवलं पय॑वसानेन । आन- 
न्दवाक्यस्यापि जन्मादिसूत्रयुपङ्तणमिति तु निष्कषेः। अत एव ““सत्या- 
दीति कुतो न सूत्रितमिति न शङ्कावसरः ॥ 


कारणत्वं हि सविशेषे रोकिकपारमार्थिकम्‌, आनन्द्वाक्याथेता- 
३९ 
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दशायां तु निर्विशेषे बाधितम्‌; सविशेषस्य केवद्मत्मताया अयोगात्‌ । 
तेन च स्वरूपेऽप्यखण्डात्ममना ज्ञातेऽज्ञाननिव्रत््या कारणत्वस्यार्थतो वाधः, 
न तु साक्षात्‌ ; जन्मादिवाक्येनेव तस्य वाधितत्वम्‌ । सविशेषवाक्या- 
वगतो हि विशेषो निर्विंरोषवाक्येन वाध्यते । श्रुत्यवगतस्यापि श्रुत्या वाधः 
पूवेमेवोपपादितः । आनन्द्स्वरूपमाच्रव्रह्मतावोधकवाक्यजन्याखण्डाकार- 
बत्त्या तस्रयुक्तानां विशेषाणां सत्यकामत्व-जगत्कारणत्वादीनां वाधः। सवेथा 
तु “जन्माद्यस्य यतः” इति,सूत्रोऽपि क्षणेति नाद्वेतिनोऽभिमन्यन्ते ॥ 
. एतेन-- 


` “सेदेनैव तु सुख्याथंसम्भवे छन्तणा कुतः ! 
कथं नित्यगुणस्यास्य स्यादेक्यं गुणहानतः |! 


ई इति-- व्याख्यातम्‌ । न दि जन्मादिसूत्रं जीवब्रहमैक्यपरम्‌, न वा 
तदृक्यपरतत्त्वमस्यादिवाक्याथेव्यवस्थापकम्‌ ; येन॒ तदेक्यालुपपन्त्या 
लन्षणाऽत्र स्यात्‌ ॥ 


. तटस्थलक्षणलक्षितं मायामयं सगुणमेव ब्रह्य । तदच विशिष्टं विशि- 
टत्‌; जीवादद्वेतमते.भिन्नमेव, न त्वेकम्‌ , इति तटस्थलक्चषणपन्तोऽपि जीव- 
बरह्मणो्भदमादायेव । तटस्थलक्षणत्वं हि शाखाया इव ज्ञापकत्वमात्रेण, 
. न तु छक्षणया, तेन वाक्येनेव बोधनेन, इति। तटस्थलश्षणत्वं वस्तुगत्या ब्रह्मा- 
द्वितीयत्वं च वाक्यान्तरसिद्धं निर्विदोषत्वमादायेव; जी व-ब्रह्मणोरेक्यस्य प्रामा- 
णिकत्वात्‌ ॥ | 

, .  .  तत्वमस्यादिवाक्येषु न गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ । | 

न च ^तनत्त्वमसी"त्यत्र सिंहो देवदत्त इत्यादाविव गौणोऽभेद्‌ः स्वरू- 
पसन्मात्रयोर्भेदस्य देवदत्त-सिंहयोरिव भेदस्य  धक्वरभ्रतिपन्नोभयासिद्ध- 
त्वात्‌ । न च बेदस्य विशिष्टयोर्जविश्धर्योर्गोणाभेदविवक्षायाम्‌ , “आदित्यो 
यूपः इत्यादाविवाथवादल्े, युख्यतात्पयांभावे वा किंमपि गमकमंस्ति, 
प्रत्युत तयोरभेदस्य-““एकमेवाद्वितीयमिः*ति प्रस्तुत्य निर्विंशेषरूपेणेव- 
वगमात्‌, संविन्मात्रभेदस्यासिद्धत्वात्‌, चेतन्यधातुनाऽभेदविवक्षायाः 
परैरपि स्वीकाराच्च न गौणाथैत्वं युक्तम्‌, न वा तद्धिवत्तयाऽत्र किमपि 
प्रयोजनम्‌; कस्याप्यत्र प्रशंसाया अविवक्षितत्वात्‌, इति गोणाथ- 
सामानाधिकरण्ये प्रयोजनाभावाद्‌ मुख्याथंसामानाधिकरण्यस्यावाधा- 


चलोप्ाधिपरित्यागेन सुख्याथंसामानाधिकरण्यमेव युक्तम्‌ ॥ 
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मुख्यत्वं हि पदाथैस्य न वाच्यत्वमात्रेण, किन्तु तात्पर्येण । सत्यपि चेवं 
भेदवाक्यानामप्यवान्तरतार्प्यविषयत्वस्वीकाराद्‌ , युख्यतास्पयाविरोधेन 
वाक्याथंवणेनमेव युक्तम्‌ । यथाच विरोध्याकारपरित्यागस्तस्य वाधाभि- 
प्रायेणैव, तथा पूवेमेवोक्तम्‌ । न च निगणेन ब्रह्मणा निर्शणस्य जीवस्येक्ये 
किमपि वाधकम्‌ । न चेदमेक्यं निर्गुणस्य सगुणाद्‌ भेदं बाधते ॥ 


अयम।शयः-सगुणलवं गुणानां भिभ्यातेन । मिथ्यात्वं त्वनिवेचनी- 
यत्वं पूवेमेव समर्थितम्‌ । तेन च सगुणत्वं ्यावहारिकिम्‌ , निगुणत्वं पार 
मार्थिकमिति फलति, इति तयोनें विरोधः । गुणरब्देनात् धमेमात्रं विव- 
कयते, न तु पारिभापिको गुणः, इति निर्विंरोषत्वमेव निगुणलम्‌ । इद्मेवा- 
भित्रेव्य-““साक्षी चेता केवलो नि्शणडचे""ति । साक्षित्वं तूपदितस्येव धमः, 
निगुणत्वं साक्तिस्वरूपमात्रस्य, न तु सक्षित्विरिष्टस्य 


न च साक्षि संविन्मात्रम्‌ , किन्तु तत्‌ साक््यन्तगेतचिन्मात्रम्‌, न तु 
साक्षित्वप्रयोजकान्तःकरणादीनामपि साच्िता; उप।धिमात्रतलाद्विद्य।न्तः- 
करणादेः द्रष््वं॑दहि साक्षात्‌ स्ित्वविशिष्टस्य, न तु संबिन्मात्रस्य 
तद्विनाभूतस्य ॥ 

एतेन-निर्गणे युक्तया निराकृतेऽपि निरौगखमेव परस्मे रुचितं 
स्यात्‌ । तच्च गुणशब्दोदितसकलशुभरादहिव्यलक्षणया मुख्यमेव स्यात्‌ । तेन 
चैक्यं मायावादिनामनुमन्यामह इति- परास्तम्‌ ॥ 

ह्मणो नि्थुणत्वं सवैधम॑शुल्यत्वमेव । 
प्रमाणान्तरागोचरशरुतिमात्रतातपयेविषयस्य निरणस्य युक्त्या निरा- 
करणमाकाशस्य युष्टःया हननमेव । निर्विशेषत्वं हिं निगुणत्वम्‌ गुणशब्दोऽत् 
धर्ममात्रपरः, न तु शुभपरः । को वा श॒भपदाथे ईश्धरमात्रधमेपरेरनिधेमेके 
ब्रह्मणि प्रव्यत्तीछरतः, समस्तजगत्कारणे ब्रह्मणि वा ॥ 
“ये चैव सात्त्विका भावा राजसास्तामसाश्च ये । 
मत्त एवेति तान्‌ विद्धि न त्वहं तेषु ते मयि ॥ 


इति सर्वेऽपि राजसस्तामसाः, अन्ये च भावा बतेन्ते ब्रह्मणि शुभान्य- 
शुभान्यपि, परं त्वध्यारोपेणेति स्वयं भगवान्‌ वदति । अत एव “न त्वहं 
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तेष्विति । तत्र यथाऽसङ्गत्वं न सविदोषस्य ब्रह्मणः, तथा जीवस्यापि, इति 
सगुणेऽपि कल्पितः सम्बन्धोऽशुभस्य तामसस्य, राजसस्य, मनुष्यत्वस्य, 
असुरत्वस्य, बहुनाऽत्र किसुक्तंन, सर्वस्यापि वतते, निर्णे तु न कस्यापि 
ुभस्याशुभस्य,मयुष्यत्वस्य, अन्यस्य वा सम्बन्धो वतेते, इति निखिर्शभ- 
स्येवासुरत्वस्यापि न सम्बन्ध इति कथमासुरत्वं मायावादिवादे, निर्विरोष- 
जद्यवादे वा 


सर्वथा स्वोपाधिकमेव प्रपच्चकारणत्वम्‌ , न तु निर्पाधिकस्वरूपान्त- 
गतमिति न कोऽपि दोषः॥ 


अविधययाऽऽवरणेन चेतन्यस्येवाधिष्टानत्वम्‌ । 


अविद्या हि स्वकल्पितमंरभेदमेवावरणोति, नाखण्डम्‌ ; अन्यथा 
सविशेषकारणस्वरूपस्याप्यसिद्धिप्रसङ्गात्‌ सर्वविप्लवः स्यात्‌ , इति सवेथाऽ- 
नभासप्रसङ्गः, इति नाधिष्टानत्वाभावः, न वाऽधिषठानस्य प्रकाश एव । 
शक्तिरजतादावंशतः शुक्तित्वस्याऽऽवरणेन सामान्यतोऽवभासेन च खल्व- 
धिष्ठानत्वं शक्त्यादेः । तच्रािद्यावशादेवाखण्डेऽपि भेदः । जडेऽपि तद््‌- 
शादधिष्ठानत्वापत्तिस्तु तस्याभ्रकाशस्वभावस्य तद्थंमविद्याया अनपेक्षणान्ना- 
पतति ॥ 


तत्वमसिवाक्येऽनेकपदवेयर्थ्यम्‌ । 


यथा चैक्यपरत्वे न पद्व्रयवेयर्थ्य॑म्‌, तथाऽन्यत्र व्यक्तम्‌ 
इदमत्र विविच्यताम्‌-कस्य वा पदस्य वेयर्य॑मच्र ? यदि त्वम्पदस्य, 
तर्हिं ईश्वरत्वोपलक्षितचेतन्यमाचप्रतीतिः स्यात्‌, विरिष्टेश्धरमरतीतिवां, न 
जीवत्रह्येक्यम्‌, इति तावन्मात्रेण न जीवोपाधिनिवरृत्तिनिवांहः । एवमेव 
न तत्पदवेय्य॑मपि। उभयोरेक्यभ्रतिपादनं हि पदट्धयं विना न सम्भवति । 


तदपि न भिन्नविभक्त्यन्तेन ॥ 


घटः पट इति वाक्यस्य नाखण्डार्थैत्वापत्तिः । 


एतेन- घटादीनामपि चेतन्याभिन्नत्वाद्‌ घटः पट इति वाक्यमपि 
चैतन्यैक्यात्‌ घटत्वपटत्वादिविरुद्धाकारपरित्यागेन बटपटाभेदे प्रमाणं 
स्यादिति-परास्तम्‌। अत्र घट-पटयोः कायांत्मनाऽभेद एव विरुद्धः; न तु 
कारणात्मना, इतीष्टापत्तिरेवेत्यद्रेततत्त्वशुध्यादौ व्यक्तम्‌ ॥ 
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अज्ञाननिवतकस्तु केव वृन््युपदितचेतन्यप्रकारा एव । तत्त्वमस्यादि 
व्येषु पद्त्रयवेयथ्येशङ्काऽप्यनया दिशा परिहरणीया; अन्तःकरणा- 
दयपाधिसम्बन्धम्रयुत्तत्वाद्‌ बन्धस्य, तदुपहितज्ञानस्य बन्धानि वतेकत्वादू 
न कोऽपि दोषः ॥ 


अयं भावः-“तत्वमसी"स्यत्र लम्पद्‌ाभावे तदस्तीति तत्पदाथेमाच्नस्य 
परोक्षत्वमेव प्रतीतं स्यात्‌ ›, जीवस्वरूपं तु यथाप्रतीव्येव स्वीकतेज्यमिति 
च । तथाच सर्वेपासपि तदस्तीति ज्ञानाद्‌ बन्धनिघ्र्तिः स्यात्‌। एवं 
त्रमसीयुक्ते ब्र्मस्वरूपत्वं न जीवस्योपदिष्टं स्यात्‌, इति सत्येकस्मिन्‌ 
पदे कथसैक्यम्रतीतिर्जविश्वरयोः स्यात्‌ ? ेक्यविवक्षागमकस्याभावेनेक्य- 
बोधकस्य वाधात्‌ ॥ 


अदेतेनादेताव्याघातः | 


.एतेन--अदवेतेनेवाद्रेतन्याात इत्यपि-परास्तम्‌ ;. अनाटरृतसंविन्मात्र- 
स्याद्धेतस्वरूपस्य सद्धितीयत्वाभावात्‌ । न चात्र दयोरेक्यं पारमार्थिकम्‌ ; 
सेदप्रयोजकोपाधिनिवत्या नित्यसिद्धस्वरूपप्रकाशस्येवात्र विवक्षणात्‌ ॥ 


सत्यादिवाक्याखण्डा्ैत्वम्‌ । 


अयमेव न्यायः-सत्य-ज्ञानायवान्तरबाक्येऽपि । तत्र हि असत्यादि- 
व्याबर्तयुपरक्तितस्वरूपेक्यमेवानायविद्याकल्पितोपाधि-तत्सम्बन्ध-तसरयुक्त 
मेदनिवृत्तिमात्रेणाखण्डस्य ब्रह्मणः सद्‌ादिभेदमा्रं ्रान्तिप्राप्तं निरस्यते । 
खण्डरूपेण भिन्नतया प्रतीयमानं हि ब्रह्माखण्डरूपतया शास्त्रं बोधयति, 
इति खोकटछ्या प्राप्रासत्यादिभेदश्रमनिव्रत्तिपरत्वाद्स्य, इति सत्यज्ञाना- 
दीनां परस्परं ब्रह्मणाऽनादयविद्याकल्पितभेदश्रम एवात्र निवस्येते ॥ 


यत्तु-सत्यज्ञानादिकं परस्परं ब्रह्मणा चाभिन्नं वा, भिन्नं वा? 
भिन्ना-भिन्नं वा| नाद्यः; स्वप्रकाशन्रह्यात्मकसत्यस्य सत्य-ज्ञाना- 
दिशाख्नाप्रतिपाद्यत्वात्‌, सव्यज्ञानादिपदानां पयांयत्वापत्त्या सह 
प्रयोगायोगाच्च । न द्दितीयः; अपसिद्धान्तात्‌ , भिथ्यात्वापत्त्या 
शास्ञस्यातत्त्व वेदकत्व पत्तेः, अज्ञानत्ादेः सत्यत्वापत्ते्य । न 
ठतीयः; अनवस्थाप्रसङ्गात-इति ॥ 


जीवेश्धरादेरविदययाकलि्पितभेदनिष्रत्तिपरत्वादस्य वाक्यस्य 
व्याबहारिकभेदाज्गीकारात्‌ तद्धधावतंन।थमेवाभेद्स्यात्न प्रतिपादनाका- 
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यन्तकल्पयोनं दोषः; ज्यावहारिकभेदनिच्त्तेरेवेतद्राक्यप्रतिपा्यतयाऽेद- 
पारमार्थिकतापयेव।सानमिति विवेकात्‌ । न च तत्पदार्थज्ञानमात्रेण वन्ध- 
निड्त्तिरिति महावक्याथं इति पूवेमेवोक्तम्‌ ॥। 


 यत्त॒॒तच्र सत्यपदेनासत्यन्याव्रत्तिर्विवक््यते इ्युच्यते, तत्र “सन्‌ 
घटः” इत्य(दौ घटाद्यात्मना प्रतीयमानस्य सद्रपस्य तद्भ.यतिरेकेण 
चटाद्यभावाद्‌ घटादितादात्म्यमात्रं सद्‌दिखण्डावस्थायां वोभ्यते , तेन 
च खण्डावस्थायां घटादिनाऽस्य तादास्म्यमाच्र॑ सिद्धं मवति । अयमेव 
न्यायो ज्ञानपदेऽपि, येन॒ न केवरं घटः, किन्तु तदुपादान- 
मूलाबिदयातादात्म्यस्याप्यत्राभाववोधन।त्‌ सत्याखण्डाकारज्ञानेऽन्ञान- 
स्याप्यभावः प्रतिपाद्यते । एवमनन्तपदेऽपि मन्तव्यम्‌ । तेन च न केवटम 
ज्ञान-तत्कायांणाम्‌ , किन्लज्ञाननिवतंकवृन्तेः, अज्ञाननिघ्रत्तेरपि वां ब्रह्म- 
उ्यतिरिक्ताया अभावो बोध्यते, इति ब्रह्मणोऽखण्डस्य स्वरूपं वस्तुग- 
त्याऽज्ञान-ततप्युक्त-तन्निवतेक-तन्निघरत्त्यादिस्ैविरदितमद्धितीयम्‌ , इत्ये- 
कमेवाद्वितीयमि?ति बाक्याथं एवात्र सङ्गदीतः ॥ 


न॒ चात्र परस्परसामानाधिकरण्यमभेदेन विवक्ष्यते, किन्तु सत्यं 
ब्रह्म, ज्ञानं ब्रह्म, अनन्तं ब्रह्मेति सव्यादिनां ब्रह्मण एवासत्यादिव्यावृत्ति- 
रूपोऽभेदो र ९ [क क 
रूपोऽभेदो बोध्यते । न च वाक्यसेद्‌ः; स्वतन्त्रवाक्यभेदे हि वाक्यभेदः, 
भेदे [ र [अ 
नाबान्तरवाक्यभेदे, इति नयमादाय; परेरप्येवमेव विवरणात्‌ ॥ 


बस्तुतस्तु-अवान्तरवाक्यभेदस्यादूषणल्वात्‌ सत्यं ज्ञानम्‌ , सत्यमनन्तम्‌ , 
ज्ञानमनन्तम्‌ , सत्यं ब्रह्य, ज्ञानमनन्तं ब्रह्येति वाक्यभेद्विवक्षृणे 
सत्य-ज्ञानादीनां परस्पराभेदपक्तोऽपि ब्रह्मा भेदपक्ष इव न दुष्टः । सदात्मना 
चिदनन्तात्मना चाभेद्‌ः, इति उभयोस्त्रयाणा ब्रद्यणाऽभेदश्च सिद्ध्यति । 
अत्र सचिदनन्तानां परस्परं ब्ह्यणा चाभेद्वत्‌ ““आनन्दो त्र्येति 
व्यजानातं ; इव्यानन्दात्मनाऽपि ज्ञातं सर्वेषां परस्परं ब्रह्मणा सदादि- 
भे्दरहित।खण्डस्वरूपमेव तत्पदखक््याथं इति पयेवस्यति ॥ 


तत्र भ्रथमं सत्य-ज्ञानादिस्वरूपत्वं प्रतिपाद्य, श्रगुवल्ल्यामन्तं एव 
(“सषा भार्गवी वारुणी विद्या । परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठितेति केवलामा- 
नन्दात्मन्येव पय॑वसानोक्त्याशयो हि-““तस्माद्रा एतस्मादात्मन आकाशः 
सम्भूतः" इति प्रतिपादयिष्यमाणे ब्रह्मणि नकेवलं सच्चिदात्मना 
विकार्यांणां बहूनां तादात्म्यम्‌ , किन्तु भेदस्यापि; तस्यापि कलि्पितत्वाविशे- 
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षात्‌ । आनन्दात्मतायामपि ज्ञातायां तु सर्वेषामप्यभाव एव } वस्तुतस्तु- 
तत्तदुपाधिविरदितस्यव शास्नाथेत्वे वल्ठीट्रयतात्पयेम्‌ ॥ 


सत्यादिपदप्यायस्वा भावात. सत्यादिविाक्येऽपि न पदत्रयवेयर््य॑म्‌ । 


एतेन--तन्त्वम्पदयोरसि सत्यादिपदानां पर्यायत्वमपि-परास्तम्‌ ; 
रूपभेदेन ब्रह्मणि प्रव्रत्तेः, वाच्यार्थमेदाच । सर्वत्र परस्परं ब्रह्मणा वाऽ 
सत्यादिग्याब्रृ्तिस्तूपलक्षणविधयेव, न तु विशेषणतया, इति न तत्रापि 
सविशेोपत्वापत्तिः । यत्र॒ परस्परं ब्रह्मणा वाऽसत्यादिव्याचरत्त्या ब्रह्म 
इदम्‌ , सत्त्वेन प्रतीयमानं घटादि ब्रह्य, ततश्च नेदं रजतमितिवद्‌ ब्रह्म 
नेदमसत्यमिति वाधस्वरूपसुपपादितं भवति, एषं भाति, भासमानं 
घटादिकमित्यस्य ब्रह्य नाज्ञातघटादिरूपमित्यादिप्रकारेणाद॒सन्धेयम्‌ , इतिं 
निविरोपवस्तुम्रतिपादनमेवापौरुपेयस्य वेदस्य विवक्षितम्‌ 


वेदस्य निर्विरोपवोधक्त्वोपपत्तिः | 


अपोरुपेयताच्च वेदस्य स्वरूपप्रतिपादनपरस्य निर्विंशेषोक्तिने मूकोऽह- 
मित्युक्तितुल्या । न हि निर्विंरोषमिति यथाथैवोधनं वेदस्य व्याहतम्‌ । 
अभेदेऽपि सव्य-ज्ञानादीनां परस्परं “सत्यम्‌ , ‡ “ज्ञान मिव्यादिरूपेण 
भेदप्रतीतिस्त्वाविद्यकसेदमादाय, यथा द्रेतमते तत्सम्प्रदायसिद्धविशेषे 
णेति पूवैमेबोक्तम्‌ । विरोप-विशेपिणोँदोऽपि यथा तत्र विशोषकृतः) 
एवमत्रापि मेदभिन्नयोर्मंदोऽपि तेनेवाविवययकेन भेदेन, अविद्यया वा 
निर्वैहणीयः; इत्यलमत्र विस्तरेण विरोपविषयेण । सवस्य विशेषकायंस्य, 
अविद्यया, परशक्त्या वा निवादसम्भवेन तदतिरिक्तिविशेषकल्पना न 
भामाणिकी ॥ 


भेदे शास्त्रातात्प्यम्‌ । 

वस्तुतस्तु-सवेत्र धमे-धमिभावस्थले भेदाभेदवादिनां द्वेतमते ` 
भेदस्येव, तद्र यवहारस्येव वा कतो विरेषकृतत्वम्‌ ? कतो वा नाभेदः, 
तद्वयवहारो वा न विशेषछतः। यद्यभेदस्य स्वाभाविकत्वात्‌ , तर्हि तत्रेव 
मुख्यं तात्येमूरीकतेव्यम्‌ , न तु भेदे विशेषछ्ते, इति द्वेतमतेऽपि 
जीबेश्वरादीनां भेदाभेदस्वीकारात्‌ ङतो वा भेदपर्वमेव शाख्राणाम्‌१ ` 


यदि भेद्स्य॒भ्रतयक्ञादिभमाणगम्यत्वात्‌ , तदि सोपाधिके तत्न न 
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मुख्यं प्रामाण्यम्‌ , किन्तु स्वाभाविकेऽभेद्‌ एब तदित्येव स्वीकतंव्यम्‌ | 
स्वेथा तु प्रव्यक्षादिसिद्धमेदे न परमं तात्पर्यम्‌ , किन्त्वभेद्‌ एव । स 
च संबिन्मात्राभेदो वा , अन्यो वेति त्वन्यदेतत्‌। समर्थितश्च तत्त्वम 
स्यादिवाक्यमदहिम्ना संविन्मात्रामेद एव मुख्यश्या ख्राथं इति ॥ 
इति जन्माद्यधिकरणम्‌ ॥ 
अथ शाख्रयोनित्वाधिकरणम्‌ ॥ 
रास्त्रयोनित्वात्‌ ॥ 


शास्त्रप्ोनित्वसूत्रनिवर्वनीयं शद्धा द्यम्‌ । 
प्रथमद्धितीयसूत्राभ्यां त्वम्पदाथेगोधनद्रारा, तत्पदाथेदोधनट्वारा च 


तत्त्वमसिवाक्या्थं जीवब्रह्मैक्यं निरधारि। तदिदं प्रव्यक्षादिप्रमाणविर्द्रम्‌ , 
पञ्वरात्राद्यागमविरुद्धम्‌ , सविदोषश्रुतिविरुदधच्वेति काचन शङ्का । 


अपरा तु यदि जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः पू्वोँक्तविधया जगतः सर्वस्य 
ब्रह्मण्यारोपेण, इति प्रत्यत्ञादीनां भेदपराणामागमादीच्चाविद्यकभेद विषय- 
कत्वेन व्यावहारिकिमेव प्रामाण्यम्‌ , तरिं तन्त्वमस्यादिवाक्यानामपि 
जगत्त्वा विशेषात्‌ तद्धिषयस्याप्याविद्यकतवेन जीव-ब्रह्येक्यस्यापि मिभ्याला- 
पत्तिरिति तुल्यं प्रामाण्यम्‌ , अप्रामाण्यं वा प्रमाणान्तराणामिव तत्त्वम- 
स्यादिमहाव(क्यानामपि। तथाचागमादिभ्णेवृणामिवेश्रस्यापि न सत्य- 
त्वम्‌ ; किच्वनत्वाविशेषात्‌ , इति पाच्चरात्राद्यप्रामाण्यवादोऽपि न युक्तः; 
अन्यथा पा्रात्रस्येव पाशपतस्यापीन्धरकटठेत्वात्‌ कथमभ्रामाण्यम्‌-- 
इति तदिदं शङ्काद्रयं निरसितुम्‌ त्रम्‌-“शखयोनित्वादिति ॥” 
वेदाविरोध एवागमप्रामाण्यम्‌ ,न त॒ विपर्यये । 
तत्र भगवत्पादा द्वितीयवणेके शास्त्रपदेन तत्त्वमसिमहावाक्यमेवा- 
भिप्रयन्तस्तस्य, तत्सदरस्य वा महावाक्यस्येव मुख्यं प्रमाण्यम्‌ , अपरेषां 
तु तदविरोघेनेव प्रमाणम्‌, आगमा अपि पाशुपतादिकम्‌ , पाद्रात्रम्‌ , 
साङ्कय-योगो वा तदविरुद्धांश एव प्रमाणम्‌ , न विरुद्धांशे, इति तन्मा- 
वरमुख्यप्रामाण्येन जीव-बरह्यक्यस्येवो पनिषदत्वं॑सुख्यमिति वणेयन्ति । 
अप्रामाण्यं हि बाधितविषयकत्वेन, न तु स्वरूपतः प्रमाणमिभ्याव्वेन ॥ 
अविद्याकार्यस्यापि वेदस्य प्रामाण्यनिर्वाहः | 


“उपायाः शित्तमाणानां बालानामुपलालनाः 
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इति हि हरिकारिका । उक्तं हि “न दि लौकिका नाग इति वा नग 
इति वा पदात्‌ ऊुञरम्‌ , तरं बा प्रतिपद्यमाना भवन्ति न्ताः इति। 
प्रत्यक्षं च रेखागवयतः सत्यगवयज्ञानम्‌ , इति विषयवाधावाधाभ्यामेव 
प्रामाण्याप्रामाण्यनिणेयः । न च निर्विशेषं चेतन्यं भत्यक्तादिप्रमाणा- 
न्तरगम्यम्‌ , न वा बाधितम्‌, येन तद्विषयस्य शस्त्रस्याप्रामाण्यं 
स्यात्‌ । विषयस्याविद्या-तत्का्यान्यतरत्वं ब्रह्मविवतेत्वं वा खलु बाध्यता- 
प्रयोजकम्‌ । न च ब्रह्मेतरवद्‌ ब्रह्माप्यविद्य।-तत्कायान्यतरत्‌ , तद्धिवतों 
वा, इति तत्त्वमस्यादिमदहावाक्याप्रामणण्यशङ्काया नावसर इति द्वितीयवणे- 
का्थनिष्कषेः ॥ 


नि्विदोपवाक्यस्येव मुख्यं प्रामाण्यम्‌ । 


इदमेव सूत्रमवष्टभ्य तत्परत्वात्‌ › परत्वाज्च सविशेषवाक्यादपि तत्तव- 
मस्यादिवाक््यस्य प्रावल्यमभिप्रेयते; अन्यथा विदं सू्रं वितथम्‌ । इदं 
हि सूत्रं ब्रह्मणः शास््रमाणकृल्वं प्रत्यत्तादिप्रमाणाविषयव्वेऽपि तद्विरो- 
धेऽपि वा प्रतिपादयति; तस्येव प्रकृतत्वात्‌ , न विदन्तया प्रमाणभूतं 
शास्त्रं तत्‌ प्रतिपादथति; वेदाथेविचाररूपत्वाद्‌ धमे-देवतामीमांसयो- 
नात्र प्रमागेदन्तायाः सङ्गतिः ॥ 

शाद्यपदं न पान्चरात्रपरमपि 
आगमाप्रामाण्यद्ध्चीया सनवसरात्‌। 


तव्राप्रमाणानां शाख्राणां चचां हि द्वितीयाध्यायद्धितीयपादे, यत्र 
पाड्ुपतस्य, अन्यस्य वा ब्रह्मणि न प्रामाण्यमिति निश्चीयते, इत्यत्र 
पाशुपताप्रामाण्यचचांया नावसरः ॥ 


शाखरपदमात्र॑॑पाच्चरात्रप्रामाण्यम्‌ , पाशपतादप्रामाण्यच्चं निर्णेतुं 
न पर्याप्तं कारणम्‌, पाशपताशाखतायाः स्वरो विप्रतिपन्नत्वात्‌। 
अयमेव न्यायः पाञ्नवरात्रोऽपि; ततापि स्वांशे प्रामाण्यस्य पाशपतेः, 
अन्येवऽस्वीकारेण विप्रतिपत्तिः समाना । न हि शाखरपदं तत्रैव सुख्यम्‌ ; 
अन्यथा वेदस्याप्यशाखत्वापत्त्या वेदिकस्सम्प्रदायमार्गोऽसप्रदायिकः) 
अनाद्रणीयश्च स्यात्‌ ॥ र 
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स्वपामागमानां पुराणादोनां च परमात्मस्वरूप- 
एव प्रामाण्यम्‌ , पुराणतामसत्वादिकथायोगश्च । 

कूमपुराणे-पिष्टपशुयाग-पश्चालम्भयोवदिक-पाच्चरात्रविषयत्वेन विवेकं 
 उ्यवस्था ह्यन्यथाऽप्रमाणं स्यात्‌ } तच्र शाखपदेन प्राधान्येन श्रति-तदवि 
रुद्धस्मरतीतिहदास-पुराणादीनि यदि गृ्यन्ते, तर्द पाच्चरात्रप्रामाण्यम्‌ , 
विष्णत्कषांदिकं चेव ततः पाशपतश्रामाण्यम्‌ , दिवोककर्पादिकं चावगम्यते 
इति तुल्यं प्रामाण्यसुभयोरपि वेदाविरुद्धांशे । शिवोककर्षभ्रतिपादनपराः, 
किं बहुना ? विष्णूत्कषेभ्रतिपादकश्रुत्यपेक्षयाऽपि भूयस्य उपनिषद्‌ उप- 
छभ्यन्ते, यत्र विष्णोरपि शिवादस्पत्तिः, प्रादभाबो वाऽवगस्यते । तदभेद- 
प्रतिपादकोपनिषदोऽपि काश्चनोपटभ्यन्ते-स्कन्दोपनिपदादयः, श्रीरामताप- 
न्युपनिषदादयश्च, इति सवाविरोधाय तन्मूखतत्तवप्रछ्द्युपदिततुरीयत्रह्म- 
स्वरूपरासख्रयोनितापक्तमेव सर्वा उपनिषदः प्रतिपादयन्ति । सर्वेपां पुरा- 
णाना श्रव्यविरुद्धपरमात्मस्वरूपप्रतिपादन एव तासपयेमिति वायुपुराणमपि 
श्रावयति । न॒ च दिवोक्कषप्रतिपादकानि वेयासिकत्वेऽपि तामसान्य- 
प्रमाणमिति वैयासिकं मतम्‌। तामसत्वं यदि तत्कन्तु रतमोगुणेना- ` 
भिभवेन, तर्हिं व्यासो नारायणावतारोऽपि तमोगुणाभिभूतः 
भ्रमादाख्स्यादि्रस्त एव पुराणानि व्यरचयदिति कथामा न श्रद्धेयं 
कस्यापि । तमोगुणप्रधानमायाशेरीरकसवेन संहदत्वादिकं परमात्मनोऽ- 
भिग्रेत्य तामसत्वं तु नाप्रामाण्यभ्रयोजकम्‌ ॥ 

पाड्यपत-पान्चरान्रप्रामाण्यविवेक 

भगवत्पादा अपि “पत्युरसामज्ञस्यात्‌ इत्यसामजस्यपदस्वारस्यं 
मनसि निधाय श्रतिविरुद्धांश एवाप्रामाण्यं पाशुपतस्य । स एव न्याय 
पाच्वरात्रेऽपीव्युभयत्रेकरूप्यमेवाभिप्रयन्ति। न दहि पशपतिरृष्टाथेतद्रा- 
कयघटितव्वेन दष्टाथेविधया तदागमवाक्यप्रामाण्यम्‌ , किन्तु शिववाक्यत्वे 
नेव । वेदेऽपि हि दृष्टाथान्यपि वाक्यानि “व्रीदीनवहन्ती"स्यादीनि दृश्यन्ते 
अदृष्टाथान्यपि । न च कुत्राप्येकस्य वाक्यस्य दष्टाथैत्वमात्रेण सवं वाक्यम्‌- 
भ्रमाणमित्यचमानम्‌; अन्यथा विगप्रम्मकवाक्यानामपि कस्यचना- 
ब्ाधिताथंकत्वेन सवांण्यपि वाक्यानि तदीयानि प्रामाण्यमदलुवीरन्‌ ॥ 

अना्ताप्रणीतत्वमेव प्रामाण्यकारणम्‌ 
न तु तत्‌ क्ेगोरवप्रयुत्सम्‌ । 


तत्तद्राक्यानामनाप्ताश्रणीतत्वमेव तनत्तत्रामाण्यप्रयोजकम्‌। अनाप्त- 
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त्वनिणयस्तु भमाणान्तरो्िरोधेकावसेयः पा्चरात्रे, पाशुपते, अन्यत्र बां 
सत्यपि कतृगोरवे वाक्यविशेपे तदीये सति प्रमाणान्तरविरोधे समानः न हि 
सवेमदृष्टाथमेवोपदिदरयते । अवेदिकवाक्यमप्यदृष्टर्थत्वे न भ्रमरं भवति, 
किन्तु वेदाविरोध एवादृ्टार्थाशेऽपि प्रमाणम्‌। सर्वथा तु शाल्लयोनि- 
त्वसुत्र॑ न शेवागमाभ्रामाण्यनिरूपणपरम्‌ ; ज्ञेयत्रह्मस्वरूपगप्रसङ्गे तस्यासङ्ग- 
तत्वात्‌ › _ _ शाखरपदेन पाच्चरात्रमात्र ब्रहणायोगात्‌ , अन्यथा वेदस्य, 
स्छात-पुराणततदहासादानामशाखत्वप्रसङ्गाच्च ॥ 
पायुपताप्रामाण्यं श्लाखयोनित्व।धिकरणविपयः | 
एतेन-- 


““शोवाद्यागमसंप्राप्तदृष्टगेन फलेन त॒ । 
तद्धाक्योपमयाऽन्यच प्रमाणवस्वेऽचुमीयते ॥ 
ईंशवबाक्यत्वत इति चेत्तद्गव्यभिचारिणा । 
अग्रामाण्यानुमा च स्याद्‌ न प्रथक्छानुमेश्धरे ॥ 
पस्त्वदेतुवलदेव पूर्वोक्तेनैव वत्मना । 
सा ख्रयोनितमेतेन कारणस्य वटाद्‌ भवेत्‌ ॥ 
नावेदविन्न तकरण मतिरित्यादिवाक्यतः । 
तकां ज्ञापयितुं शक्तो नेरितारं कथच्वन ॥ 
वनछ्ृत्त्वादिरूपेण पक्षभूतस्य चेशितुः । 
किंञ्िज्जञव्वं हि पुंस्त्वेन साध्यं साधयितुं सुखम्‌॥ 
बृक्ञकरन्ाखिलं वक्षं वेत्ति पुंस्त्वाद्धिः चेत्रवत्‌ । 
इत्याद्ययुमया स्पर्धि नाऽचुमानं परेशितुः ॥ 
रक्तं विज्ञापने चाति प्रसङ्गोऽनलुमयेरशा । 
वस्तुत्वात्‌ तुरगः ङ्गी पुष्पवत्‌ खं सुतेयता | 
चित्रिणी च रसः षष्ठो रसत्वात्‌ सोत्तरो भवेत्‌। 
उपक्रमादिलिङ्गेभ्यो नाऽन्या स्यादज्ुमा ततः ॥ 


इत्यनुव्याख्यानम्‌--व्याख्यातम्‌ ; अनुक्तोपाम्भनलत्वात्‌ , दोषसा- 
म्याच्च ॥ 


च ~ व 
शवाद्यागमानां प्रामाण्यं वेदाविरोधेन, न त्वद्टा्थत्वेन । 


, तथाहि-न द्येकना्टार्थत्वेन शोवागमनामदृष्टाथं प्रास।ण्यवादं 
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शैवागमानां शेवा मन्यन्ते, किन्तु वेदाविरुददिववाक्यत्वेन, यथां 
पाञ्मचरात्रस्य, नपि फलसंवादेन; तस्यादृष्टार्थे प्रामाण्याप्रयोजकलवात्‌ , 
अन्यथा पाच्रात्रवाक्यानाम्‌ › करि बहुना ? वेद्वाक्यनामप्यप्रामाण्या- 
पत्तेः । व्यक्तक्वेतत्‌ शावरभाष्यादौ ॥ - 


एकतमागमविरोधेनागमान्तरस्य 
नाप्रामाण्यम्‌ ; नियामकाभावात्‌ । 


यदि शिवागमः पाच्वराच्रविरुद्धत्व(दप्रमाणम्‌ , तहिं पाच्चरात्रमपि 
शिवागम-हिरण्यगर्मायागमविरुदधत्वात्‌ +शिबोक्कपेप्रतिपादकपुराण-महाभा- 
रतादिविरुद्धत्वात्‌ , ब्रह्म-सुद्रयोरपि परमास्मपद्‌ार्थतप्रतिपादकविष्णुपुराण- 
वचनविरुद्धत्वाच्चाप्रमाणं स्यात्‌ , इति पाच्चरात्रस्येव नानमानाधीनं 
रिवागममाच्रस्य प्र(माण्यम्‌ , न वाऽनुमानगम्यं जगत्कारणत्वं वेशेपिक- 
नेयायिकसिद्धान्तयोरिव, इति वितथमत्राभ्रसक्तमेव्‌ पाच्चरात्रवाधितत्वा- 
लुमानप्रदशेनम्‌ 

लोवागमाप्रामाण्यकारणसाम्यं पाञ्चरात्रेऽपि । 


न च पुंस्त्वेन कारणत्वं शिवस्य शेवा मन्यन्ते, किन्तु शाक्त्वेन। पसतवं 
शक्ततवं॑चेत्यन्थाँन्तरम्‌। न हि नारायणोऽप्यशक्तः सवं भ्रपच्चं सृजति, 
रक्चति, संहरति, नियच्छति, आवरणोति, मोचयति वा । किं विष्णुरप्यनु- 
मानेन जगत्कारणम्‌ ? पुरुषसूक्तं कथमन्यथा विष्णुपरम्‌ । पुरुष 
सूक्तमपि रिवपरमेवेति शिवाकंमणिदीपिका विशदयतीति । यदि पुरुषपद्‌- 
भरतिपाद्यत्वं शवस्येव, तर्हि कामम्‌ , पाशुपतस्य पुरुषसूक्तमेव मूं भवतु । 
तथाच यदि हिवे जगत्कारणत्वं पुंस्त्वात्‌ , पुरुपत्वाद्वा, तरिं नारायणोऽपि 
तत एव जगत्कारणं भवितुमहेति। न च विष्णुरिव शिवोऽपि केबलानु- 
मानगम्यः; अन्यथा पाच्चराच्रसिद्धस्येव, पाशपताद्यागमसिद्धस्यापि न 
जगत्कारणत्वं पाशपताद्यागमवोध्यत्वमात्रेण । वेदाविरुद्धता व्वंशविशेष उभ- 
यत्र समाना, आगमानां सर्वेषां तत्तस्रतिपाद्यदेवताविशेषाराधनविधानमात्रे 
तास्पर्यात्‌ ॥ 


आगमविशेपेणागमान्तरनिन्दा “न हि निन्दाःस्यायेन । 


निमित्तकारणव्वे, निमित्तोपादानोभयकारणते एव वा न निभेरः; 
आराध्यत।या नियामक्रत्वमात्रेण सिद्धः, इति अ।रध्यस्य शिवत्व-विष्णुत्वा- 
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दिना न व्याहतिः, इत्युपादानकारणतापर्वविरोधः सर्वेषामपि वेदिकसमा- 
दतानमागमानाम्‌ } तत्र शिवोककर्ष-विष्णत्कर्पांदिकम्‌, अपरापकषादिकव् 
न हि निन्दाः न्यायेन, यथा पाञ्चरात्रपूजाविधानेन वेखानसपूजाविधान- 
निन्देति पाच्चराच्रश्षोक्ता रीतिरेवात्र शरणम्‌ ॥ 


ज्तेयतच्वविपये पाञचराच्रस्याप्यप्रामाण्यम्‌ । 


्ञेयतत्त्वविषये तु परस्परविरोधादुभयाप्रामाण्यम्‌ ; निर्विशेपस्येव 

शाख्रयोनित्वात्‌ } अत एव द्वितीयाध्याये पातञ्जल-पाशुपत-पाच्चरात्राणां 

सर्वेषां ज्ञेयतत्त्वविपये विरोधादप्रमाणता, तदू दृष्टया शाक्तागम।प्रामाण्यमपि 

नाद्रेतसिद्धान्तानिष्टम्‌ । न दि पदयुपतिः, सदाशिवो वा केवलं व॒न्तछत्‌ , 
किन्तु सवेकारणसिति न तस्य सवेज्ञव्वं विरुध्यते ॥ 
द्वितीयवर्भके मतद्वयाविसवाद्‌ः । 


न चात्र न्यायसुधा भगवत्पादानां भाष्यं निरस्यति, प्रव्युत चिद्रा- 
न्वेपिण्यपि सा द्ितीयवणेकं भगवत्प।दानां हृदयेन समाद्वियते ॥ 


न्यायसुधायाः प्रथमवणेकनिरासप्रकारः । 


तत्र प्रथमं वणेकमधिक्कव्य तु सा एवं वणेयति-अच्र केचित्‌ 
शाखस्य योनिरिति व्याद्खषेते; तदुपपन्नम्‌ ; प्रछृताुपयोगात्‌ । 
न हि शाख्रकारणत्वं जगत्कारणत्वे हेतुः; व्याप्त्यदशेनात्‌ । 
वेदस्यापि सकलजगदन्तःपातित्वेन सवेकारणत्वेन सिद्धस्य साबे- 
ज्ञस्य तदेकदेशकारणत्वेन स्फुटीकरणासम्भवात्‌ स्फुटीकरणाथं 
शाख्रयोनित्वसूत्रमपि न युक्तम्‌ ॥ 


प्रधानकारणतानिरासस्प नोपयोगः । 


प्रधानादिग्युद्‌ा सस्तु सवेस्याचेतनकारणत्ववादिनं साङ्ख्यं 
प्रति चेतनकारणताया असिद्धत्वाद्‌ नावसरति। न हि बह्मणस्तन्मते 
जगत्कारणत्वं शाख्रयोनित्वसिद्धम्‌। भ्रधानवाद्ग्युदासो दीक्त्यधि- ` 
करणस्य इत्यम्‌ , न खस्य सूत्रस्य; अन्यथेक्षत्यधिकरणवेयथ्यो- ` 
पत्तिः, तस्य पौनस्क्तथं वा ॥ 


वेदकर्तृ त्वस्य सव्त्वासाधकत्वम्‌ । 
न च वेदकर्तत्वेन सावज्ञम्‌ । यो यस्य कतां, स ततोऽप्यधिक- 


^ 0 
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तरविज्ञानवानिति व्याप्तिः पाणिन्यादीनामिव खतन्त्रकतेतवे । न 
चापौरुषेये वेद ईश्धरस्य स्वातन्त्यम्‌ ; पोरुपेयत्व।पातात्‌ । यथा- 
४५ र (ॐ 
पूवैमुपदेशमात्रेण तु वेदोपाध्यायत्रमेव स्यात्‌ › न वेदकर्त्वम्‌ ॥ 
वेदस्य बह्यविवर्त॑त्वं न सर्वक्तताहेतः । 


तस्यैव विज्ञानराक्तिविवतंत्वात्‌ शाखस्य सवेविपयज्ञानारममत- 
मीश्वरस्येति तु वियदादीनामपि वब्रह्मविवत॑लाविरोपात्‌ प्रकाश- 
शक्तयापत्तया न सम्भवति, इति रजनौ अुजज्गवदू व्रह्मण्यारोपितो 
वेद्‌ इति दशाऽपि न सवेज्ञत्वं व्रह्मणोऽत्र साधयितुं शक्यम्‌ । 
न ह्यत्र पत्ते पाणिन्यादिदृष्टान्तोपपत्तिः। न हि पाणिनो व्याक- 
रणमारोपितम्‌। आयोप्यगता शक्तिरधिष्ठानेऽपि छत्र वा दृष्टा ! 
येन वेददृष्टान्तेन ब्रह्मणः सावज्ञं साधयितुं शक्येत । तस्माद्पव्या- 
ख्यानमिदम्‌--इति ॥ 


प्रधानाद्यचेतनकारणतानिरासः प्रधमव्णकफटस्‌ । 


सत्यम्‌ , वेदहेतव्वेन ब्रह्मणः सवेज्ञं साध्यते पाणिन्यादिदृ्ठान्तेन, 
तेन च प्रधानादिव्याचरत्तिः । यद्यपि साङ्ख्यस्य चेतनकारणत्वमसिद्धम्‌ ; 
तथापि जन्मादिसूत्रेण चेतनकारणत्वसमथेनात्‌ तद्‌त्ेपस्तस्य न विरु्यते । 
सम्प्रतिपन्नश्चेदमचेतनमाच्रकारणत्वं न श्रौतमिति त्वेव हि राख्रयोनितवा- 
धिकरणमिति ॥ 


प्रधानकारणतानिरासार्त्वेऽपीश्चत्यधिकरणावेयर्थ्यम्‌ । 


ईश्षत्यधिकरणं श्रौतं जगत्कारणत्वमपि प्रधानस्येवेति छत्वेव प्रवत्तं 
तद्रादं निरस्यति, इति शास्त्रयोनित्वम्‌ , जगत्कतृत्वं वा सांप्रतं नासिद्धम्‌ ; 
इति प्रधानायचेतनकारणव्युदासस्य जन्माधिकरणसिद्धत्वेऽपि न हानिः। 
अधिकारशङ्कया पूर्वोक्तविधयेक्षत्यधिकरणस्य प्रवरत्तत्वात्‌ › इति न जन्मा- 
दिसूत्रणे्षत्यधिकरणगंताथेता, येनाचेतनतावादनिरासादीत्तत्यधिकरणस्य 
पुनरुक्तता ॥ 
अपोरूपेयश्वेऽपि वेदस्येश्वरकर्तैकता तत्प्रवर्सितत्वमात्रेण । 


सत्र वेद्कतूत्वं ब्रह्मण इतरानपश्चं सार्थसववेदपरवतेकल्वमावरम्‌ › न तु 
तत्कर्तत्वम्‌ । तञ्च न विन। वेदाथेज्ञानं स्वतन्त्रस्यापि, इति नोपाध्यायसाम्य- 
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मीश्चरस्य । न हि सार्थंसवेवेदप्रवर्तकत्वमप्यध्यापकानाम्‌, इति नोपाभ्या- 
योऽपि तादृशस्ततोऽप्यधिकतरविज्ञानवानेवेति व्याप्चिसिद्धिः, न वा बेद्‌- 
पौरुषेयत्ापत्तिः, सवेज्ञासिद्धि्वा ॥ 


तदिदं वेदकतेस्वमादायेश्चरसा्वज्ञमुपपादितम्‌-केवलनिमित्तकारण- 
तापक्तेऽपि सावज्ञं साधनीयमिति । तेन च “वाचा विरूपनित्यया इति 
तचनावगतं नित्यत्वमपि वेदस्य वायते ॥ 


वेदस्य ब्रह्मविवतंत्वेऽपि तत्कर्व॑त्वेन सावैज्ञसाधनम्‌ । 


एवमप्यविद्याविषयविवतोंपादानत्वं कचरन्तरशङ्कावारणपूवेकमपि क्रतू 
त्रमिवयभिन्ननिसित्तोपादानत्वमपि साधनीयमिति मत्वा वा सवेज्ञतवं 
हयणोऽत्र साधयितुं शास्त्रयोनित्वसूत्रम्‌ । इदं च ब्रह्मणः सबेज्ञतवं ब्रह्मण॒स्व- 
दुपाधिमायापरिणामात्मकव्त्तिमत््वेन, साक्तिस्वरूपस्य तस्य सम्बन्धमात्रेण 
बा, न तु घटादिज्ञाने जीवस्येवान्तःकरणवरत्त्याश्रयत्वेनेति प्रस्थाने तु 
सावज्ञं सयप्रपञ्चत।द्‌ात्म्यवत्त्वमेव ॥ 


तच्च तादात्म्यं “सन्‌ घटः इत्यादौ सदंशत।द्‌।त्म्येन, सच्िदंशद्रयतवा- 
दात्म्येन वा, न चिदंशमात्रतादासम्येन; अन्यथा नित्थपरोक्षाणां चिदास- 
नाऽपि प्रतीत्यापत्तिः, इति नित्यापरोत्ताणाम्‌ , अनित्यापरोत्ताणां च भाति- 
प्रतीतिनिवांहाथं व्रह्म चिदात्मनाऽपि ज्ञातसुपादानमिति साधनाथं शाज्ञ- 
योनित्वसूत्रमित्यपि केचन ॥ 


व्यक्तं चेतत्‌ न्यायरत्तामण्यादौ । तेन च शाखम्‌, चिदुपा- 
दानकम्‌, नित्यप्रकाशनशक्तिमत्त्वात्‌, यन्नित्यप्रकाशनराक्तिमत्‌ , 
तत्‌ तसप्रकाशनशक्तिमिद्पादानकम्‌ , यथा दीपप्रभा, इत्यनुमानविधया 
ब्रह्मोपादानत्वमप्यनेन सूत्रेण साध्यते । भाष्यं तु ब्रह्मणोऽभिन्ननिमिन्तो 
पादनत्सिद्धान्तपरमस्यापि न्यायस्योपटक्षणम्‌ । तेन च न केवरं सदा- 
त्मना, किन्तु चिदात्मनाऽपि ब्रह्मणः केषुचन कारयेष्वलुवेधो ज्ञाप्यते ॥ 


शाखविवर्हतायामपि साङ्ख्यमतनिराससिद्धिः । 


तत्राऽऽकाशादेः का्यंविदोषस्य विवर्त॑ता सत्ताशाधिक्येन, इति तस्या- 
विशदध्रकाशमानत्वेऽपि न चिदुपादानताविरोधः । सदात्मना विवतेमा- 
नानां जगता सन्मात्रम्‌ , सत्ताद्‌तम्यं वा जडत्वेऽप्युपपद्यते, इत्युपादा- 
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` नगतां चिच्छक्तिं नपेश्चते, इति शङ्कायां बरह्मणः चिच्छक्तया आधिक्येन 
बिवतेमासता वेदादिषु भ्रकाशकेषु रष्टेति निरूपणव्याजेन सर्वज्ञत्वं 
साधयितुं शाख्रयोनित्वसूत्रम्‌ । अत एव श्रुतिः-““तमेव भान्तमनुभाति 
सवेमिति ॥ 

:: तेन च कारणं ब्रह्म न सन्मात्रमचेतनसाधारणम्‌ , किन्तु चिद्रूपम- 
पीत्यनेन।ऽपि प्रकारेण साङ्कयपक्षानुस्थितिरत्र साध्यते ॥ 


एतेन-रञ्जुसपेदृष्टान्तोऽपि-व्याख्यातः । उपादानधर्माणाम्‌ , अधि- 
छानधर्माणां वाऽऽयोप्ये संसगांरोपः सत्तादात्म्यमात्रम्‌ , प्रकाशनदाक्तिमतका- 
रणाधिष्ठानधमेसंसगंमात्रेण चिन्तादात्म्यमपीति फट्तीति सूचनाय 
प्रथमं वर्णकम्‌ | न चेतत्‌ प्रशतालुपयुक्तम्‌ ; उक्तरीस्योपयोगात्‌ | 
` पाणिन्यादिदृष्टान्तः कठत्वोपपादनटृष्ट.या, इति न तेनात्र विरोधः, इति 
` जन्मादिपूत्रमिव शाख्रयोनित्वसूत्रप्यमद्वेतसिद्धान्ताजुशगुणमेव स्वरसम्‌, 
द्वेतसिद्धान्ते तु पाशुपतमतनिरसनं देवतामीमांसान्तिमसूत्रसिद्धस्यै- 
वात्न सूत्रणात्‌ ब्रह्मस्वरूपनिणेये साक्षादेवागमभ्राम।ण्यवाद्स्य द्धितीय- 
`ध्यायद्वितीयपादसङ्गतस्यात्र सूत्रणस्यानुपयुक्तत्वात्‌ , असङ्गत्या च शाख- 
योनित्वसूत्रं न स्वरसमिति सवैमनवदयम्‌--इति ॥ 


इति शाखरयोनित्वाधिकरणम्‌ ॥ 


अथ समन्वयाधिकरणम्‌ ॥ 
1 तन्तु समन्वयात्‌ ॥ 
समन्वयाधिकरणप्रयोजननिष्कर्ः । 
तत्त्वम्पदाथंशोधनमुखेनाद्य-द्वितीयसुत्राभ्यां -भ्रव्यगसभिन्नत्रह्म्वरूपं 
[: [क [कप क, (५ 

` जिज्ञास्यं निष्कृष्य भेदभ्रव्यक्षविरोध।त्‌ , सत्त्वप्रस्यक्तविरोधाच् सेदमिथ्या- 
त्वस्य, जीवब्रह्मक्यस्य चायोग इति राङ्कां शाखयोनित्वसूत्रेण निरस्य, 
सर्वेषां वेदवाक्यानां साक्तात्‌ , परम्परया वाऽद्धेत एव तात्पयँ कमेकाण्ड- 
प्रतिपाद्यत्वम्पदार्थालुबादेनोपासनाकाण्डाथेसंग्रहेण च विशेषणांशत्य- 
गेनाखण्डाकारन्रत्त्युपदहितमनाघरृतं चित्तत्त्वमेव युख्यत।त्पयेविषय इति 
 भ्रतिपादनाथं सुत्रम्‌--“तत्तु समन्वयादिति" ॥ 
व समन्वयाधिकरणविषयः तत्त्वमस्यादिवाक्रयम्‌ । 
अनेन जीवातिरिक्ततत्पदवाच्याथं एव तात्पयेसुपनिषद्‌ामथवादत्वं विना 
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वाक्यार्थः, इति तत्पदवाच्याथँ सिद्धेऽपि तत्पदखक््याथांसम्भवः, इति तन्त्व- 
मस्यादिवाक्यं नाखण्डार्थपरमिति शङ्काया निवतेनेन “शास््रयोनित्- 
घटका खपदेनोपक्रमोपसंहारादितास्पय॑ग्रादकलिङ्गोपव्र'हितकर्मोपासनाका- 
` ण्डार्थतत््वंपदवाच्याथडुवादकपूर्वकम्‌ “स॒  आस्मे"”ति तत्पदार्थस्य 
त्वम्पदखच््ार्थाभेदसुपदिश्य प्रवत्तं तत्त्वमसिवाक्यमेव विवक्ष्यत इति ज्ञा- 
पयितुं “तत्तु समन्वयादि"तिसुत्रम्‌। तेन हि न कमेकाण्डमाच्रस्य, कर्मो पासन- 
काण्डट्रयस्य वा, किन्तु निर्विशेषवाक्यानामेव मुख्यं तात्पर्यम्‌ , तदविरोधेनेव 
सर्वेषां वेदानां प्रामाण्यम्‌ । तथाच श्रतिः- सर्वे वेदा यत्पदमामनन्ति । 
व्यक्तच्रैतद्‌ भगवत्पाद भाष्ये “तत्त॒ समन्बयादिः” त्यत्र, यत्र शाख- 
पदेन तत्तवमस्यादिमदावाक्यमेवालु सन्धीयते । तेन च भ्यो होता सोऽध्व- 
यः “ओदुस्बरो यूपो भवति" इत्यादाविवोदेदयसमपेकस्य कमोंपास- 
नाकाण्डद्रयस्योपजीव्यव्वेऽप्येतादरो स्थर उपजीवकस्येव प्राबल्यात्‌ , 
अपच्छेदन्यायाच भेदपराणि सर्वांणि याबदखण्डाकारवत््येव प्रमाणानि, 
ततः परं तु न शाखम्‌ › न वा कमं, नापि वा विशिष्टं जीवस्वरूपम्‌ , इश्धर- 
सरूपं व पाधिकमिति ज्ञाप्यते । व्यक्तं चेतदाकरे-यत्र नोपासनाविधिशोपत्वं 
ब्रह्मणः, तस्य ज्ञानमात्रेण सक्तिः, तच निविशेपमेव, न तु सविशेषमेवे- 
त्यादि निरूप्यते ॥ - 

अत एव सिद्धार्थेऽपि वेद्‌।न्तानां प्रामण्यनिरूपणपरस्य दवेताद्रेत- 
भाष्यसिद्धान्तस्य सार्थ्यम्‌ । प्रतिपत्तिविधिशेषतयेव शाखस्य ब्रह्म- 
समपेकत्वे तद्भथवस्थापनं वितथम्‌ ॥ 


देतरीत्या समन्वयाधिकरणार्थनिष्कषः । 
 एतेन- 


“त एवान्वयनामानस्तेः सम्यक्‌ प्रविचारिते । 
मुख्यार्थो भगवान्‌ विष्णुः सवेशाखस्य, नापरः। 
इत्यनुव्याख्यानम्‌- व्याख्यातम्‌ ॥ 


अत्रान्वयपदूमुपक्रमादितात्पयेम्राहकपरम्‌ । तेन च 
विष्णोरेव सर्वैश ख्प्रतिपायत्वम्‌ › न सुदरादेरिति पूर्वसूत्रा- 
एवोपसं दियते । अत्र पाच्चरातरप्रामाण्यं पूवाधिकरणे 


निधांरितम्‌ , अन्न तु सरवैशास््रप्रतिपाद्त्वव्यवस्थापनेन 


ष सर्वेषामपि शात्त्राणां प्रामाण्यम्‌ , किं बहुना ९ वेदानामपि 
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पाच्चरात्रप्रमाणाद्‌ न्यूनमेव प्रामाण्यमिति ज्ञाप्यते। 
तदाशयस्तु- 
“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥\ 
इति निर्दिष्टेषु पाच्चरानरस्य नारायण एव कर्ता, इति 
कर, [क्प 
पाच्चरात्रप्रामाण्यस्येव समथंनाद्‌ वेदस्यापि तदन्तगेमात्‌ 
तसप्रामाण्याधीनसमेव प्रामाण्यम्‌, तदलुसारेणापोरूपेयो 
ऽपि वेदो ज्ञेयः| 
तत्रोपक्रमादिकमेव तत्त्वाथेनिर्णायकम्‌ , न स्वापाततः 
प्रतीतिः। यस्य कस्यापि यथा कथच्ित्‌ व्याख्यानयुपक्रमा- 
दयनुसा्यंव प्रमाणम्‌ , नान्यथा । अच्र “समन्वयादि'ति संश- 
व्दादुपक्रमादिकमपि सम्यग्‌ विचाये निर्णीतमेव कायेकारि 
न तु यथा कथच्चिद्ुसन्धीयमानमिति सूच्यते ॥ 
तथा चेवमन्र सूत्रयोजना-- सम्यग्‌ विचारितोपक्रमा- 
दिङिङ्गक-शक्तिखक्षणान्यतरसम्बन्धावगतसव॑शास्तरप्रतिपा- 
यो भगवान्‌ विष्णुरेव--इति । अत्र तत्पदं पू्ैसूत्रा- 
थंशास््रयोनिपरम्‌ , आव्त्त्या ब्रह्मपरमपि--इति ॥ 
पाञ्चरात्रप्राधान्यवादस्य गुणसोरमेन विरोधः । 


अत्र समन्वयपदस्योपक्रमादितास्य॑प्राहकलिङ्गपरवे, तत्पदस्य शास््र- 
योन्यथकत्वे, प्रथमसूप्रसतुतब्रह्मालुषङ्गेण ततपदाव्त्त्या ब्रह्मण ॒एवा- 
न्वये च न विप्रतिपत्तिः । शास््रपदाथेमात्रे त्वस्ति विप्रतिपत्तिः । तत्रापि 
वेदान्तवाक्यानामेव विषयत्वाद्‌ न वेदभ्रामाण्ये, वेदान्तप्रामाण्येऽपि वा 
विप्रतिपत्तिः । पाच्ररात्रप्रामाण्याधीनमेव वेदस्यापि प्रामाण्यम्‌ , तदनु- 
सारेणेव वेदेऽप्युपक्रमोपसंहारादिखिङ्गनिर्णय इति तु गुणसौरभे वेदबि- 


रुद्धेऽदो पाच्चरात्रस्याप्यप्रामाण्यभित्युकतिस्तूदरदालम्‌॥। 


न चेदं सूतम्‌ ›, माष्यम्‌, अनुव्याख्यान वा किमपि तद्विरोधि । 
पाच्चरात्रविसुद्धरेवाद्यागमाप्रामाण्यं दहि शाख्रयोनित्वप्रस्तुतम्‌ ¦ भाष्येऽपि 


कास्रयोनित्ाधिकरणे--. 


(चछग्यजुस्सामाथवा् भारतं पाच्वरात्रकम्‌ । 
मूलरामायणं चेव॒ शास्त्रमित्यभिधीयते ॥ 
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यच्चायुष्रुलमेतस्य तच . शासं प्रकीर्तितम्‌ । 
अतोऽन्यो भ्रन्थविस्तारो नेव शास्त्रं कुबत्मेवत्‌ ॥” 


इति स्कान्दवचनेनेद्मवगम्यते-सवपिक्षया पाच्च रात्रं प्रवरमिति। 

तत्र पाच्चरात्रस्य साङ्ख्यादिभ्यः क गोरवश्रवणं तु तसरंसामात्रेणः 

न तु तदपौरूपेयवेदापेक्षयाऽपि तस्य प्रावल्ये निर्णायकम्‌ । वद्धि पोरुपेयेषु 

साङ्ख्यादिषु "पाच्चरात्रस्य कतां नारायणः स्वयम्‌ इति स्वतन््रकलर क- 

त्वेन पौरुपेयत्वेऽपि “न दि निन्दा न्यायेन स्तुतिमात्रम्‌। अत एव साद्भयादिं 
ष्वपि कपिखादिकृदर कत्वं तत्र वण्यते, पाशुपतस्यापि शिवकर कत्वमिव । 


न चेतावता पाशुपताद्प्रामाण्यं स्यात्‌ ; अन्यथा वेदे कलुरस्म- 
रणात्‌ , वेदस्याप्रामाण्यं स्यात्‌ , अपोरुपेयवेदविरोधेन पोरूपेयाणां सवेषा- 
मप्रामाण्यं वा स्यात्‌ । तत्र तु द्वितीयः कल्प एव साधुः । सवथा तु वेदा- 
थोऽपि पाञ्चरात्रा्ुसारेणेवादुसन्धेय इति तु न युक्तम्‌ ॥ 


पान्चराच्रप्राधान्यस्य पूर््वाधिकरणेना- 
वधारणाद्‌ दतवादे समन्वयसू्रवेय्यम्‌ । 
तत्र पाञ्चरात्रतुल्ययोगक्तेमं प्रामाण्यं भारतस्यापि पौरूपेयस्य स्यात्‌ । 
तत्र च शिवाराधनं भगवता श्रीकरष्णेनापि कृतमिति विशदम्‌ । विष्णुसदहसख- 
नान्नामिव शिबसहस्रनाश्नामपि वेदाविरोधः रशिवप्राधान्यपक्ञस्य दृशो 


पनिषत्सखीश्रेशान-परमेश्धर-शिव-दाकितिप्रयोगादगम्यत अ!धिस्येन ॥ 


वस्तुतस्तु-पाञ्चरात्रमात्रं शाखरमवलख्व्य शाख्रयोनित्वे पूवांधिकरणेन 
निर्धारिते, तद्धिरुद्धानां प्रामाण्यस्य निपेधमात्रेण सोगताद्यागमानामिव 
शेवागमावसेयं न प्रमेयम्‌ , न वा तत्त्वमिति स्थिते, पूवेसूत्रोपात्तशाख- 
योनित्वस्य पाशपतादिप्रमेदेषु प्रतिवादिभिरप्यनङ्गीकारात्‌ किप्रयोज- 
नमिदमपि सूत्रम्‌ ? 


परमाथंतस्तु-सर्वेषां कमेकाण्डगतानामपि पदानां विष्णुपरत्ववादिनां 
द्तिना दृष्ट य। शेवागमानम्‌ ; कि बहूना ? सोंगतागमानामपि विष्णु 
परत्वेन परविदयात्वात्‌ किमनेन शेवायागमाग्रामाण्यस्थापनेन ? यदि 
तेषामवान्तरतात्पयेस्यापि निरसनं कतेव्यमिति वदप्राम!ण्यनव्यवस्था, 
तदह्यवान्तरतात्पयेविधयाऽऽराधानस्यापि तद॒गुणफख्दावृत्स्य- 


“यो यो यां यां तनुं भक्तः श्रद्धयाऽ्चितुमिच्छति। 
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तस्य॒ तस्याचलां श्रद्धां तामेव विदधाम्यहम्‌ ।।” 
“देवान्‌ देवयजो यान्ति पितृन्‌ यान्ति पितृव्रताः” 


इत्यादिना “येऽप्यन्यदेवताभक्ताः” इत्यादिना चावगतत्वाद्‌ देवतान्त- 
राराधनस्य तत्ततपरिच्छिन्नफलमा््रं विहायापरिच्छिन्नफरपरमात्मभावन- 
याऽराधनेनैव यक्तत्वस्याप्यवगमात्‌ , ओमदानन्दती्थरपि चन्द्रेधरादि- 
शिवाराधनस्य, स्वयं शिवक्षेत्राणां च तत्वात्‌ दोवागमप्रमाणीकरणं न 
क्षोदक्षमम्‌ । विप्णुभक्ततया तदाऽऽराधनमेव यदि दिवाराधनमपि भगवदा- 
राधनम्‌ , तर्द दौवागमदृष्टया हिवभक्तस्य विष्णोराराधनमपि न दुष्टम्‌ 
स्वेथा तु- 


“मद्धक्तः शङ्करद्रोदी मद द्रोदी शङ्करप्रिय । 
तावुभौ नरकं यातो यावचन्द्रदिवाकरम्‌ ।}” 


इ्युक्तरीव्या दिवनिन्दा, विष्णुनिन्दा वा, सवांऽप्यनथेकरी, इति 
शरीरभेदमाच॑ जीवास्मनामिव परमात्मांशानां विष्णु-शिवादीनामपि । स्वरूपं 
तु सर्वेषामेकमेव । तदुक्तम्‌- 
^सर्व॑भूतस्थमात्मानं सवेभूतानि चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सवे समद्शेनः ॥ 
यो मां पश्यति सर्वत्र सबं च मयि पश्यति ॥ 
तस्याहं न प्रणश्याभि स च मे न प्रणश्यति ॥ 
सर्वभूतस्थितं यो मां मजव्येकत्वमाश्रितः “ 


इस्युक्तरीत्या न जीवानां परस्परम्‌ , न चा जीव-परभात्मनोभेंदद्शेनं 
श्रेयसे ॥ 
इति समन्वयाधिकरणम्‌ 1 
॥ अथेक्षत्यधिकरणम्‌ 1 
॥ ईत्ततेनाशब्दम्‌ ॥ 


अद्ध तदष्येक्षस्यधिकरणार्थसंग्रदः । 
प्रथम.द्धितीयाधिकरणाभ्यां तत्त्व॑पदार्थसुखेन जीव-त्रहमक्यम्रतिपादन- 


। परतेत्तिरीयक-बहदारण्यकविषयवाक्यानि विचारितानि प्रत्यक्षादिप्राबल्य- 
निरासेन॥ 
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“श्रावल्यमागमस्येव जात्या तेषु च्रिषु स्मरतम्‌ 


इति वचनावगतश्रतिप्रावल्येन निर्णतिस्य तदर्थस्योपच्र'हणं ठतीये- 
नाधिकरणेन, यत्र द्वितीयवणेके  तत्त्वमस्यादिमहावाक्यान्येव शाखरमिति 
निरणायि, यथा द्रेतमते ऋगादिवेदः, भारतम्‌ मूलरामायणम्‌ , पाञ्चरात्रज्च 
सुख्यशाल् पद्‌ाथेः, अन्येषां तद्विरोधेन शाखत्म्‌, एव॑ तच्वमस्यादिमहा- 
वाक्याविरोधेनेवाऽन्येषां प्रमाणानां नयनमिति ॥ 

तुरीयाधिकरणं तु न केवलं तेन्तिरीयक-चददारण्यकादि, किन्तु तत्पदार्थ- 
शोधनमुखेन जीवत्रह्मेक्यं साक्षात्‌ तत्त्वमसिवाक्यमादायापि निरूपयितुम्‌ । 
ततः सद्धियायाचिद्रःपञुखेनोपक्रमात्‌ तस्याचेतनप्रधानपरत्वे विवक्षितजीव- 
ब्रह्ैक्यवाधाशङ्क पूर्वो ्तरपक्षसुखेन निराचिकीपुः सूत्रकार ईक्षत्यधिकरण- 
मारमते-ईश्षतेनांशाब्दभिति । तेन च जगत्कारणं व्रह्म न केवलं 
सद्रुपम्‌ , किन्तु चिद्रुपमपि; याभ्यामविद्याकल्पिताभ्यां भानम्‌ , आनन्दा- 
त्मना चाविद्याकलिपितेनाज्ञानमधिषछठानताप्रयोजकम्‌ ॥ 

तत्र--“अनेन जीवेनात्मनाऽनुप्रविश्ये"ति जीवस्यापि परमात्मस्वरूपेणा- 
प्रकारमानस्येव बन्धः, न तु स्वरूपेणेति ज्ञायते । उभयोरप्यखण्डात्मना 
जञा नमेवाज्ञाननिवतेकं महावाक्येन जन्यत इति. लु निष्कषैः । तत्र साङ्ख्य- 
भरक्रियानुसारेण सद्वियाया योजनं न संभवतीति बहुभिः सू्रर्निरूप्य 
सत्पदाथेश्िदरुपोऽपि व्यवस्थाप्यत इति भगवसादाजयायी पन्थाः | 
ढे तिदृशेक्षत्यधिकरणार्थसंमरहः । 


श्रीमदानन्दती्थपादभ्रवर्तितसम्प्रदायाजुसारी निणैयस्त्र चतुर्भिर- 


धिकरणे: सविशेषस्य ब्रह्मण एव, तत्रापि विष्णोरेव, न रद्रादेः पाञ्युपता- 


दयागमानुसारेण पाच्चरात्रसिद्धान्तविरोधिनेति निर्धायै, निर्विरोषन्रह्य- 
मुख्यतावाद्मपि निरसितुमीक्षत्यधिकरणमिति ॥ 


द्वे तिमतेनाद्र तनिराकरणायोगः । 


अत्र निर्विरेषन्रह्मवादः किमागमविरुद्ध इति कत्वा बादरायणेन 
निरस्यते, उतौपनिपद्‌ इति मतवा, आहो सौगतादिमतवत्‌ स्ववुद्धिमाच्- 
कल्पित इति व। । आद्येऽपि तदागमस्य पाच्वरा्राच्यायिव्वं वा, न वा । 
तत्रान्त्ये शाखरयोनिाधिकरणेनेव गतार्थत्वाद्‌ वितथमीक्षत्यधिकरणम्‌ । 


आये तु कथमप्रामाण्यम्‌ १ अस्ति चाद्धेतसिद्धान्तस्य पाच्चरातरेणाप्युञ्'ह- 
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णम्‌ । व्यक्तं चेतत्‌ पच्चरा्राधिकरणे, शाक्ताधिकरणे बा अन्यथा 
“तत्त॒ समन्वयादिव्यनेनेवाद्रेतवादनिरासस्य सिद्धत्वात्‌ ततोऽपी 
्षत्यधिकरणवेयथ्यंम्‌ ॥ 


अद्ध तवादृस्येवोपनिषदतस्वम्‌ । 


एतेन-ओपनिषदोऽद्रेतवाद्‌ इति मत्वा तन्निराकरणमत्रेद्यपि-परा- 
स्तम्‌ । यदीदमो पनिषदत्वं तसप्रमितत्वम , तर्द निपेधस्यायोगः | न च प्रमितं 
कुत्रापि निरस्यते । भेदवाक्यानि तु तत्त्वम्पदार्थो पस्थापकानुवाद पिक्षितपु- 
रोवादरूपाण्यनूदय प्रवत्तविध्यन्तराविरोधेन प्रमाणानि । यथा-“अओौदुम्बसे यपो 
भवती"ति वेकृतविधो नत्यन्तं यूपस्य खादिरत्वदेवाधः, न वा धयो होता 
सोऽध्वयुरित्यत्रापि हो वुर्दारतवस्य, एवमेव सविदोपवाक्यानि सवाण्युपा- 
सनाप्रकरणे पठितान्युपासनापेक्ितसत्यतापरतया चरितार्थानि, नात्यन्त 
कसत्यतायां प्रमाणानि, इति यथा प्रभितसुभयमपि प्रमाणम्‌ , इव्युपजीव- 
केनापि निर्विरोषवाक्येन भेदवास्यानां बाधो न व्याहन्यते | इदमेवाभि्रेत्य 
दीक्षितेन्द्रा लिखन्ति- 


“आत्मा ब्रहयेत्यधीतः श्रुतिशिखरदतेनिर्विगेषश् स्वै- 
रित्यात्तेपो गुरूणां नतियुतिविषये स्वाप्रणाम्यत्वाद्‌ः । 


इति । यदि-्रह्माद्रेतवादोऽयं केषाच्नन प्रच्छन्नसोगतानामापाततः 
प्रतीतिमात्रमवलस्ब्य व्याख्यानम।च्रम्‌, नोपक्रमादिलिङ्गकपाव्वरात्रादि 
तात्पयेविषय इति मत्वाऽत्र तन्निरासः, तदाऽपि-“^तनत्त समन्वथादि^त्यत्र 
समन्वयपद्क्ब्धद्वेताभिमतन्यायेनेव चारितार््येनास्याधिकरणस्य वेयथ्यांत्‌ 
घट्रकुटयां प्रभातम्‌.॥ 


अद्ध तवादस्य न सौगतसाम्यम्‌ । 


एतेन- स्ववुद्धिकल्पितत्वपक्षोऽपि- परास्तः; तस्य सौगतादिवादस्ये 
वाप्रमाणव्वे श्रतिसमन्वयपादे विचारस्यासङ्गतेः, द्वितीयाध्यायद्वितीयपाद्‌ 
एव सङ्गतेश्च । न च द्वितीयाध्यायद्धितीये द्रंतमतदृष्टयेकमप्यधिकरणमदत- 
मतमवलम्ब्य तन्निरासनपरतया व्याख्यातम्‌ । न च विज्ञानवाद: शून्य 
वादो वाऽद्वेतसिद्धान्तः, न वा लेशतोऽपि साम्यमस्यपि । केषाच्चन शब्दाना 
पारिभाषिकाणाम्‌, अर्थस्य वा साम्यमकिच्चित्करम्‌ ;› अन्यथा--असत्पदेन 
सर्वस्य भ्रपच्चस्य तैः स्वीकारात्‌, असत्ल्यातिरशब्द्स्य त्र प्रसिद्धत्वाच्च इत- 
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सिद्धान्तः कथं न सोगतवाद्‌ः स्यादिति सौगतनिराकरणेन द्रेतमचमपि न्याय- 
साम्यात्‌ कथं न निरस्तं स्यात्‌ ? 


आस्ताभियं प्रासङ्गिकी कथा । यदि सौगतनिर।सन्यायेनेवाट्धेतवाद्स्य 
निरासः, तदीदमच्र विविच्यताम्‌--का वा सङ्गतिरत्राद्ेतवादनिरासस्य ! 
अन्यथा सोगतादिमतनिरसनाथंमपि समन्वयपादेऽपि कुतो न किंमप्यधि- 
करणम्‌ ? यद्यद्रेतिनां वेदभ्रामाण्यात्‌ ततो विशेषः, तर्द वेदिकत्वादेव न 
तन्निरासनं युक्तं पूर्वाक्तविधया प्रमितते, अप्रमितस्वे बोभयथापि ॥ 


स्यादेतत्‌-कथं वेक्षत्यधिकरणगानि सूत्राणि निर्विशेषव्रह्मवादं 
प्रतिक्षिपन्ति ॥ 
व्रह्मणोऽताच्यत्वेनानो पनिपदत्व्ाडका । 


तत्र श्रीमदानन्दतीथेपादानामनुव्याख्यानं प्रथमस्य सत्रस्य- 
ईश्चणीयत्वतो विष्णुर्वाच्य एव॒ न चान्यथा ॥ 
छक््यत्वं कापि च्रं हि किं तदित्यनवस्थितिः। 
माधुयांदिविरोपाश्च तच्छव्देरुदिता सदा ॥ 
वाक्यार्थोऽपि दि वाक्याथङब्देनेबोदितो भवेत्‌ । 
नावाच्यं तेन किचित्‌ स्यात्‌ यत इत्यादिकवेदन्‌ ॥ 
अवाच्यत्वं कथं ब्रूयाद्‌ मृकोऽहमितिवत्‌ सुधीः । 
येन॒ खक््यमिति प्रोक्तं टक््यदब्देन सोऽवदत्‌ ॥ 
एकस्यापि दहि शब्दस्य गोणाथस्वीकरतो सताम्‌ । 
महती जायते लज्जा यत्र॒ तत्राखिखा रवाः॥ 
असुख्यार्थां इति वदन्‌ यस्तन्मागांयुव्तिनाम । 
कृथं न जायते छ्ञ्जा वक्तुं शाब्दत्वमात्मनः॥ 
इति ॥। 
सूच्रभाष्यं तु-“स एतस्माद्‌ जीवघनात्‌ परात्‌ परं पुरिशयं 
पुरुषमीक्षते “आत्मन्येवात्मानं पश्येत्‌" ““विज्ञाय प्रज्ञां कुर्वीत” 
इत्यादिवचनंरीक्षणीयतवाद्‌ वाच्यमेव । “सर्वे वेदा यत्पदमाम- 
नन्ति” “वेदेश्च सर्वैरहमेव वेद्यो वेदान्तश्दधेदवबिदेव चाहम्‌ 
इत्यादि श्रु ते-स्यृतिमिश्च । अवाच्यत्वं त्वप्रसिद्धत्वात्‌ ॥ 


न॒ तदीहगिति ज्ञेयं न वाच्यं॑नं च तकंयते। 
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पश्यन्तोऽपि न परयन्ति मेरो रूपं विपथ्ितः | 

अप्रसिद्धेरवाच्यं तद्वाच्यं सर्वांगमोक्तितः। 

अतक्यं तक्यमज्ञेयं ज्ञेयमेव परं स्मरतम्‌ ।। 
इति गारुडे-न चाशब्दृस्सितरसिद्ध मिति इति । 


ब्रह्मणोऽवाच्त्वेऽप्योपनिपदत्वात्‌ तत्परतया सूत्रयोजनाऽयोगः । 


अव्र-दक्षणीयसेनाशब्दत्वाभावः साध्यत इति साष्यारायो वा, 
सविशेषं ब्रह्मेव वेदान्तप्रतिपाद्यम्‌, वच्यत्वादिति वाऽशब्दत्वनिपेधेन 
तद्‌ दारा वाच्यत्वसमर्थनेन च वक्तव्यम्‌ । तच्र निर्विदोपं व्रह्म, न शब्द्‌ 
प्रमाणप्रतिपायम्‌, अशब्दत्वादित्यन॒माने देखसिद्धिः, निविशोपत्रह्मण 
एव स्ववेदप्रतिपायव्वेनाशब्दव्वहेतोरसिद्धेः वाचकविधया शक्त्याऽप्रति- 
पाययत्वादिति विवन्ञायां “विषं भुङ्च्छे“त्यादि वाक्यगम्यरात्रुगृह भोजन- 
निघ्रत्तौ, “वायुं त्तेपिष्ठा देवते" ति वाक्याथ प्रशंसायां च व्यभिचारः ॥ 


. अवाच्यस्यापि छक्ष्यत्वेनि दर्यनानि । 


प्रशंसादिपदवाच्यत्वस्य तक्ष्य सत्त्वेनाव्यभिचारे वि्नु-क्षीर-गुडा- 
दिमाधुर्यं सरस्वत्याऽप्याख्यातुमशक्ये व्यभिचारः । तस्यापि रसविरोपराव्द्‌- 
वाच्यत्वं वतेत इति न युक्तम्‌ । रसविशेपाणां वहुस्वेन तत्तद्रसविशेष- 
र न तत्र प्रसिद्धम्‌ । आछ्ृतिशब्दाथेतायां घटविशेषे छन्तणा- 
मात्रग 


“सवैत्रेव हि वाक्यार्थो रक््य एवेति नः स्थितम्‌ ।” 


इति वचनसिद्धे, अभिहितान्वयवादे पदार्थगतशक्तिविरोषगम्ये 
अन्विताभिधानवादेऽप्यन्वयसामान्ये पदानां शक्तावपि तद्धिरोषे तत्त- 
द्वाक्यगम्ये चाशाब्दे व्यभिचारः 


इक्षणोयत्वेनाशान्दत्वानुमानदूषणम्‌ । 


न चेत्तणीयत्वेन वाच्यत्वसाधनमपि । तत्रक्षणीयत्वपदेन सा्ञात्कार- 
विषयत्वमात्नस्य, अपरोत्ततया प्रतीयमानत्वस्य वा विवक्षायां वाच्यत्वपदेन 
वाच्यतावच्छैदकविशिष्टतया बोध्यत्वं विवक्ष्यते, उत तत्तद्धर्माविशेषितेन- 
रूपेण । आद्ये घटलत्वादिजातो व्यभिचारः; वाच्यत्वस्य सोऽयं देवदत्तः 
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इत्या्यपरोक्षसाक्षाव्कारविषये स्वरूपमात्रे शक्तिविधया वाच्यखस्याभावात्‌ 
तच्रापि व्यभिचारः ॥ 
एवमेवासत्ख्यातिवादिनां द्वेतिनां मतेऽसतोऽप्यपरोक्षतया प्रतीते 

स्वीकारात्‌ तत्रापरोक्ष उक्तविधवाच्यतस्याभावात्‌ तत्रापि व्यसिचारः। 

धर्मां विरोपितेन स्वरूपविशेषेण वाच्यतविवक्षायामाक्रतिराब्दाथेतावादिनां 

परेषां दृ्ट.याऽदाब्दन्यक्तिविशेपादो व्यभिचारतादवस्थ्यम्‌। व्रह्यादि- 

पदस्यापि- | 
"श्रत्यस्तमितसेदं यत्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ । 
वचसामात्मसंवेयं तञ्ज्ञानं ब्रह्मशव्दितम्‌ ।। 


इति सङ्केतविशेपेण वाचकविधयोक्तवाच्या्थेस्यापि वाच्यत्वात्‌ 
सिद्धसाधनम्‌ 

वस्तुतस्तु--वाच्यत्वं तःसपयाँनुसारात्‌ पदाथेज्ञानदश्ायाम्‌, न तु 
वाक््यार्थदरायाम्‌ } तच्ाभिदहितान्वयवादे, अन्विताभिधानवादे वा पद्‌-तद्‌- 
्थान्यतरगताज्ञातस्वरूपसच्छक्तिविशेषाधीनानुभवविषयस्वं निर्विशेषस्यापि 

विरुद्धम्‌ । न चोक्ताचुभवविषयस्वेन सविशोषत्वम्‌ ; तत्र घटादीनामिव 
फटव्याप्याल्ाभावेन ब्रत्तिव्याप्यतायां एव स्वीकारेण, वृत्तेश्चाज्ञाननिवृत्ति- 
मात्रेण चारितार्ध्येन तदधीनप्रकाशस्य संविद्रपे युख्येऽसम्भवेन 
वाच्यवेन, रश््यस्वेन वाऽखण्डाक्रारसाक्षाव्कारजन्याज्ञाननिव्त्तयुपरक्षितस्य 
स्वरूपस्य सविरोषत्वं न सम्भवति ॥ । 

निर्धिरोषस्य साक्षाद्वाच्पत्वेऽपि शाब्दबोधोपपत्तिः । 

सति चेवं विशिष्टवाच्यतायामपि तास्प्थवरात्‌ प्रसिद्धस्य विरेष्यां- 
मात्रस्य वृन्त्युपदितात्मना वाच्या्ैतवं न व्याहतम्‌ । अत एव विशिष्ट- 
वाचकस्य शब्दस्य विशेषणांरस्य वाध्यस्य व्यागेन तत्त्वमस्यादिवाक्य- 
जन्यसाक्षाव्कारविषयत्वं निर्विशेषस्य, इति निर्विशेषस्य साक्षात्कारोत्पत्त 
पूवैमेव वाच्यत्वम्‌, न तु तदुत्पत्त्यनन्तरमपीक्षणीयत्वेन वाच्यत्व 
 समथेनम्‌। ईक्षणीयतादशायां तत्र वाच्यत्वानुमाने वाधः, । ततः पूवे 
वाच्यत्वसाधनं तु विरिष्टरूपेण तस्य सिद्धम्‌ । स्वरूपमात्रस्य द्रेतमतेऽ- 
पील्षणीयतादश्ायां न वाच्यस्वेन भानम्‌ । उपासनाविषयत्वं यदीक्षणीय- 
“त्वम्‌ , तर्हिं तस्याः कल्पितस्वरूपमात्र पेक्षिण्या बाच्यत्वानपेत्ता । शब्द्‌ 
वाच्यस्येबोपास्यत्वं तु नाद्रेतिनोऽपि वास्यन्ति ॥ 

२ 
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तथाचेक्षणीयत्वमा््र हेतुतया विवक्षितं यद्यखण्डाकारव्रत्तिविपयत्वम्‌ , 
तर्द तस्य वाच्यत्वस्य च व्याहतत्वात्‌ तदिदं कायेत्वेन राब्दनित्यतवानु- 
मानमेव । यदि ददोनसमानाकारनिदिभ्यासनविषपयत्वम्‌ , तस्रयुक्तसविशेष- 
साक्षारविषपयत्वम्‌ , तहि सिद्धसाधनम्‌ । “परात्‌ परं पुरिशयं पुरुषमीक्षते" 
इति त्वखण्डात्मपरम्‌ , न परयाभिमतसविशेषपरम्‌ ।} अतो न कोऽपि दोषः ॥ 


यदि वाच्ययोग्यत्वमाच्रं साक्षात्कारविषयत्वयोग्यलमात्रेण साध्यते, 
तद्याबतावस्थायामेव वाच्यत्व-लक्ष्यतवादेर्विवक्षणात्‌ तदोपाघेरविवक्षाया- 
मपि तेषां वाध्यत्वस्य भाविवाधमाश्चिव्येव विवक्षणाद्‌ निर्विशेपताया वाक्य- 
जन्यसान्तात्तारानन्तरमेवानाव्रतसंविमाचत्र एव स्वीकायच, वेदान्तविपय- 
त्वमात्रेण ब्रह्मणो न निर्विशेषत्वं बाधितुं शक्यते विचारावस्थायाम्‌ , 
साधनावस्थायां वा ॥ 


ईश्षणीयत्वेनावाचप्रत्वनिपेधानुमानस्य निरासोपसंहारः । 


एतेन-पूर्वानूदितानि सवांण्यनुव्याख्यानवचनानि-पराहतानि ; 
इेक्षणीयतया सविशेपवाच्यताया इष्टत्वात्‌ , निर्विंशेपस्यापि साक्षाकार- 
परा्तनावस्थायां विरिष्टरूपेण, स्वरूपमात्रेण वा सङ्कृतवशाद्‌ वाच्यतायाः 
छक््यताया बवाऽखण्डाकारसाक्षात्कारात्‌ प्रागिष्टलात्‌, विनापि शक्यतां 
लक््यताया माधुयांदिरसविरोपस्य, अआकृतिशब्दाथेतायां घटादिव्यक्तिवि- 
शेषस्याशाब्दस्य च क्षणया वाक्यान्वयानुभावकत्वस्य सम्प्रतिपन्नत्वात्‌ , 
माधुयेविरोषाणामपि बहुत्वेन रसविशेषराब्देनापि तस्येव रसविशेषस्य 
विवक्तायाः केवट्लन्षणयेव निवांद्यत््वात्‌, अभिदहितान्वयवादे.ऽन्विता- 
भिधाने वा ताद्पयंविषयस्य वाक्याथस्यान्वयविरोपरूपस्य वा लक्ष्यस्य 
विना शक्ति वाक्येनाचुभवदशेनात्‌, वाक्यार्थस्य वाक्यजन्याखण्डाकार- 
साक्षाकक्ाराधीनाज्ञाननिव्न्त्युपटक्तितसंविन्मात्रस्य वाच्यत्वस्य, ख्क््य- 
त्वस्य, तदतिरिक्तानुभवादेश्चायोगेन बाच्यत्व-सात्तात्कारविषयत्वयोव्या- 
घातात््‌, वस्तुगत्या येन केनापि प्रमाणेन साक्तिणा वा भानमात्रेण लक्त- 
णया पदाथेस्मरणमात्रेण सव्य-ज्ञानाद्यवान्तरवाक्यस्य, तत्त्वमस्यादिमहा- 
वाक्यस्य वा वोधकत्वाविरोधात्‌, विनापि शक्तिं वाक्याथेविशेषस्य, 
वाक्यार्थशब्दवाच्यत्वस्य वाऽप्यनपेक्तितत्वाज्च नास्य।धिकरणस्य ब्रह्म 
वाच्यत्वसमर्थने, निर्विंशेषवादनिरसने वाऽसङ्गते, अनुपयुक्त वा 


तात्पयंम्‌॥ 
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कस्यचन शब्दस्य वाच्यमेव पदान्तरस्य क्च्यमिव्युत्सगेः, न तु 
नियमः; इश्षु-त्तीरादिरसविदोपे केवलं रक््ये व्यभिचारात्‌ , यथाकथच्ित्‌ 
प्रसिद्धिमात्रेण शब्दार्थसंम्बन्धमात्रेण क्षणाया नि्वाहदाच्च । अस्ति च 
निर्विशोपस्यापि सविरोषस्य, विरोषाणां वाऽधिष्ठानारोप्यभावसस्बन्धः) 
इति विदिष्टवाचकेन विदोष्यमात्रलक्षणा न दुष्यति । अत एवाध्यारोपापवाद्‌- 
नयेन निर्विरोपस्वरूपवोधनमुपनिषत्सु परविद्यासु, सद्धियादिषु च पूवो 
्तविधया, जन्मादितटस्थलक्षणसुखेन वा स्थूलारन्धतीनयेन । अस्ति च 
प्रसिद्धिरात्मस्वरूपानन्दस्य साक्षिणा युपुप्तौ, असंप्रज्ञातसमाधो च 
लोकिकानामपि । अधिकं न्यायरल्नदीपावल्याम्‌ , न्यायचन्द्रिकायां च ॥ 

एतेन--अवाच्यतेन, अवाच्यशब्दवाच्यव्वे, वाक्याथेतवेन वा सवि- 


की पि क ही 


शेषत्वाद्‌ न निर्विशेषसिद्धिरिति - परास्तम्‌ ॥ . 


वाच्यत्वाभावस्य ब्रह्मरूपत्वाद्‌ न॒ तेन॒ सविरोषत्वम्‌ । अवाच्य- 
शब्दवाच्यत्वं तु वाधात्‌ पूर्वम्‌ , न तु तदनन्तरम्‌ , इति न तेनापि सधमेताऽ- 
नाव्रतसंविन्मा्नस्य । एवमेव वाच्याथेतमपीति पूवेमेवोक्तम्‌ । न चा- 
नाघ्रतसंविन्मात्रस्य प्रमाणप्रबत्तः पूवेमिव वाक्याथत्मपि; यावद्ख- 
ण्डाकारवृरत्त्येव वाक्यार्थात्‌ , स्वयं व्रहतयुपरमे तस्य!प्युपरमाच ॥ 
बरह्मणोऽवाच्यत्वे श्रुतिः प्रमाणम्‌ । 


 इदमेवाभ्रिल श्रतिः-“्यतो वाचो निवतेन्ते अप्राप्य मनस। सद 
इति । अनेन शब्द्‌ादिभ्रमाणजन्यवरत्तिविषयत्वेऽपि ब्रह्मणः, तस्या अज्ञान- 
निच्रत्तिमाव्रभ्रयोजनत्वाद्‌ न॒ घटादीनामिव फङ्व्याप्यत्वं विवक्त्यते, 
नावाऽक्याथैत्म्‌ । वाशब्देना् शब्द्रमाणस्य वाक्यस्येव विवत्तणेन 
वाचकाविषयत्स्याविवक्षणात्‌ । एवं ॒दि वस्तुतत्त्वप्रतिपादनपराऽपोर्‌ 
पेयी श्रुतिरिति ज्ञाप्यते । न च श्रुतेस्तत््वावेदकत्वं बाधितम्‌, येन निर्विशे- 
घवाक्यं मूकोऽहमिति वाक््यसमं स्यात्‌ । स्वक्रियान्याघातो वा ॥ 


दक्षतेरिति सृत्रस्याद्ेतनिराखायोगः । 


अत्राशब्दपदेन प्राधान्येन शब्दध्रमाणागम्यम्‌ , अनुमानेन प्राधान्येन 
[; [| विवच््यते तद्धि ९ 1, ख क 
गम्य वा प्रधानं वेवच्यते । तद्ध न प्राधान्येन शब्दगम्यमिति भ्रसक्तस्येव 
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हि विषयस्यानुकपषणेनास्ति पूर्वाधिकरणेनास्य सङ्गतिरटरेतमते, देतमते 
तु शब्द्पदं न प्रमाणपरम्‌ , किन्तु वाचक्रपरम्‌ । न च छच्तकपद्मपि न 
शब्दः, येनाशब्दपदेन खक््यं व्याचर्व्येत । अतोऽशब्दपद्स्यावाचकपर्वे 
सङ्कोच एको . दोपः } द्वितीयस्तु द्ेतमते ग्राचीनेषु चतुष्वैप्वधिकरणेषु 
निर्विरोपवादस्य प्रस्तुतत्वात्‌ , शास्रयोनित्वमूत्रेणापि पाशपतादययभिमतशि- 
वादिकारणत्वनिषेधवदद्रेतप्रमाण्यस्यासमथंनादत्र तन्निरसनमप्रासङ्किकम्‌ , 
अलुपयुक्तं चेति पूवेमेवोपपादितम्‌ , इति तन्निरसनायोगः ॥ 

ठृतीयस्तु-ईत्तणीयत्वेन वाच्यत्वे समथेनीयेऽवाच्यस्वनिपेधः शिरो- 
वेष्टनेन नासिकास्पशः । शब्दावाच्यत्वमात्रसम्थेनेऽत्र क्रियमाणे श्यत 
मादाय सिद्धसाधनं तुरीयं दूषणम्‌ । पच्चमस्तु दोपः-करेवटख्दयाणामि 
्ुक्षीरस्सादिमाधुयार्द्‌नामपीक्षणीयत्वात्‌ तत्र व्यभिचारः| निर्विशेषस्यापि 
पूर्वोक्तरीत्या संकेतेन वाच्यत्वम्‌ , ईक्षणीयत्वं च वतेते, इति नानेन निर्वि- 
रोषवादनिरासोऽपि । तावता हि सविशेषवाच्यतामाच्रमादाय सिद्धसाधनं 
तु षष्ठो दोपः ॥ 


अस्तु वेन्तणीयत्वेन वाच्यत्वसाधनम्‌ , तेन च सविदोपस्य वाच्यत्वं च, 
कथं तावता निर्विशेषवादनिरासोऽत्र ? तावता हि सविरोषवाच्यतामादाय 
सद्धसाधनं सप्तमं दूषणम्‌ ॥ 

निर्विशेषम्‌; न वेदान्तप्रतिपायम्‌ , अवाच्यत्वादिति तु नोक्तसूत्राथः। 
यद्यनेनेक्षणीयत्वेन वाच्यव्वेसाधिते ऽवाच्यस्यानीक्षणीयसवं सिद्धय ति, इति 
परम्परया ब्रह्मणः “परात्परं पुरिरयमीक्तते" इति वाक्यविपयत्वं वायते, तर्द 
केवलमयं तकः; न प्रमाणम्‌ । न च सूत्रस्य साक्षादुपपत्तिरूपन्यायनिरूपण- 
परस्य तकैमात्रे तात्पयं कुत्रापि ॥ 

अवाच्यस्यानीक्षणीयत्वे निददचेनाभावः । 


अवाच्यस्यानीत्तषणीयत्वे निदर्शनं च करिम्‌ ९ न च निर्विशेषं 
ब्रह्म घटादिवत्‌, सविरोषवद्रा फलव्याप्यतयेत्तषणीयम्‌ । “परात्परं 
पुरिशयमि"ति तु पूर्वोक्तरीत्या तदावरणनिवरत्तिमात्राभिभ्रायम्‌ , नेक्षणी- 
यत्वपरम्‌ । तावतेव स्वयं भानादीत्तषणव्यवहारमात्र तस्य । पुरिशयमिति 
तु विशेषणादात्मसवरूपसाक्षात्कार एवात्र विवक्ष्यते, इति प्रत्यगभिन्नपरमा- 
त्मस्वरूपप्रकाश एव वाक्यार्थः, इति घटादाविव न सुख्यः कतुकमेभावः} तत्त 
स्वरूपं “यत्‌ सात्तादपरोक्षाद्‌ जह्य” इति स्वप्रकाशचेतन्यमाचमावरणनिल्- 


४ ५:1 ॥ 


(1 | 
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त्तिमाव्रमपेक्षत इति खल्वद्रेतिनां मयादा । ईक्षणीयत्वमुक्तविधयेवात्र यदि 
विवन््यते, तरदीश्चिणीयत्वेन वाच्यत्वसाधने दष्टान्तासिद्धिः; निर्विशेषन्यति- 
रिक्तस्योक्तविषेत्तणीयत्वाभावात्‌। यदि सविेषपरमिदं वाक्यम्‌ , तर्हिं सवि- 
दोपस्यंव वाच्यसमनेन समध्येत इति घट्रकट.यां प्रभातम्‌ ॥ 


निश्रिजेपरश््यत्योपपत्तिः 


यत्त ब्रह्म लक्ष्यमिद्युच्यते, तेनापि टशक्षणाव्रत्तिद्रारकव्रन्तिग्याप्यत्वमेव, 
न घटादीनासिव फख्व्याप्यस्वं विवश््यते, न वा खक््यङब्दावाच्यत्वम्‌, तीया- 
दिवहुधर्मिंसाधारणस्य लक्ष्यपदस्येतरव्याच्रत्तयुपरक्षितस्वरूपवोधकस्वमात्र- 
परस्य बाच्यपदेनाव्यवदहारात्‌ | लक्षणाप्रतीतिस्तु शक्यसम्बन्धमात्रेण । 
प्रसिद्धिमाच्रं तु टश््यस्यापेक््यत॒ इत्यसछ्रदावेदितम्‌। निर्विंदोषपरत्वं 
सविदोपाणामपि पदानां तास्यंविपयञुख्याथेनिर्वादा्थमेव । स एव 
मुख्योऽथेः; तास्यविपयाथेस्येव सुख्याथेत्वात्‌ , अन्यथा गङ्गायां घोषं 
इत्यत्रापि तीरपरत्वं सुख्याथेवाधेन न युक्तम्‌ ॥ 


श्चतेरिति सूत्रस्यादेतवादाविरोधित्वम्‌ । 


सवेथा तु “ईैक्षतेनाशब्दमि"ति सूत्रं न निर्विशेषपरतायां वाधकन्या- 
यपरम्‌ । ब्रह्मणि निगण ई्षणीयत्वदेतोरभावाद्‌ न वाच्यत्वायुमानम्‌। यदी 
त्तषणीयत्वं फरव्याप्यखस्वरूपम्‌ , तर्हिं सगुणे तत्र सिद्धसाधनम्‌। “परात्परं 


पुरिशयं पुरुषमीक्षते" इति तु न सगुणपरम्‌ , न वेक्षणमपि घटादिज्ञानस- 


टशमिति तेनेक्षणीयव्वेन वाच्यखसाधने दृष्टान्त।सि द्धिरुक्तंव ॥ 
गोणश्चदिति द्वितीयसूत्रस्याप्यद्ध ताविरोधित्वम्‌ । 


एतेन-“गौणदचेन्नास्मरव्दात्‌” इति सूत्रस्य सगुणपरत्वमाडङ्कय नि 
सोऽचक्तोपाखू्मनम्‌; सुख्यात्मन एव प्रत्यगभिन्नस्यात्र विवक्तणात्‌, ईत्त- 
णस्य चोक्तरूपस्येवात्र विवक्षणा न कोऽपि दोषः। एतेन-““यस्यायुवित्त 
प्रतिबुद्ध आत्मा “तरति शोकमात्मवित्‌ इत्यादयपष्टम्भनेन “तन्निष्ठस्य 
मोक्षोपदेशादिति सूत्रमपि-व्याख्यातम्‌ ; अस्य प्रकरणस्य परमात्मपरताया 
एव स्ीकारात्‌ ॥ 


तदयं निष्कर्षः-यदीन्ञणीयत्वेन सविशेषस्य वाच्यत्वं समथ्यैते, तर्हि 
त॑स्य मायोपहितस्य कल्पितस्योपाधिमिथ्यात्वेन भिध्याभूतस्याद्रेतसिद्धा 
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न्तेऽपि स्वीकारात्‌ तस्य वाच्यत्वे साध्यमाने सिद्धसाधनम्‌ मायातीतशद्ध- 
ब्रह्मणस्तु नेक्षणीयतवं भ्रमेयत्वरूपम्‌ , न वा वाच्यत्वमपि ॥ 
आत्म-बह्यादिन्दानामप्प्रदे ताविरोधिलम्‌ । 


अनेन आत्म-ब्रह्मादिशब्दा अपि- व्याख्याताः; तेषामपि तात्प्यानुसा- 
रेण यथाप्रकरणं तत्तदथेपरत्वे वाधकामावात्‌ , इति त्रापि न श्रुताथे- 
परित्यागः, अश्रतकल्पना वा विना तात्पयग्राहकप्रमाणानुग्रहणम्‌ । माया- 
दाक्तिमत्‌ जगत्कारणमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ । विग्रतिपत्तिस्तु मायाया ज्ञानेन 
निचरत्तौ। तत्र “भूयन्चान्ते सवेमायानिचरत्तिरि"ति श्रुतिमदहिन्ना मायाया 
अपि ज्ञाननाश्यत्वात्‌ मायाऽतीतं ब्रह्माखण्डाकारसानक्ञात्ारदशायामिति तु 
तत्त्वम्‌ । निगुण ब्रह्मवादनिन्द्‌। तु परेपामकरिञ्ि्री । सर्बथा तु निर्विशेषा- 
प्रामाणिकतापरतयोक्तषुत्राणां नयनं न क्षोदन्तमम्‌ ॥ 


इदमेवाभिग्रेत्य भगवत्पादानां सद्धियाया अपि चित्स्वरूपत्रह्मपरत- 
( पर भ [* ४२ ॥ ~ _@ (+ ^ 
मेव, न त्वचिन्मात्रकारणपरत्वम्‌ › येन॒ जीवब्रहयक्यं वाधितं स्यादिति 
साङ्ख्यमतनिरासाथेतयेदमधिकरणव्याख्यानम्‌ ॥ 
क्षत्यधिकरणस्य साङ्खल्यमतनिराकरणपरतया योजनाऽयोगः । 


एतेन- 
“न च साङ्ख्यनिराछत्ये सू्राण्येतान्यचीक्पत्‌ । 
भगवान्‌ न द्यदाब्द्त्वं॒प्रधानेऽङ्गीकारोत्यसो ॥ 
समन्वये प्रतिज्ञाते शब्दगोचरतेव दि । 
प्रथमप्रतिपाद्या स्यात्‌ तदभावे कतोऽन्वयः ॥ 
कथं च लन्लणावादी व्रूयात्‌ ब्रह्मसमन्वयम्‌ । 
यो ऽसौ शब्दस्य सुख्याथेस्तत्रेव स्यात्‌ समन्वयः ॥ 
जन्मादिकारणे साक्षादाह वेदः समन्वयम्‌ । 
उक्तं तदेव जिज्ञास्यं कवकारोऽत्र निगोणे ॥ 
कथं चासम्भवस्तस्य युख्याथेस्य निराशृतो । 
मानेन केन॒ विज्ञेयमवाच्याज्ञेयनिगेणम्‌ ॥ 
अमेयं चेद्‌ न शाखस्य तत्र वृत्तिः कथञ्चन । 
तस्माच्छास्त्रेण विज्ञेयमस्मदीयं गुणाणेवम्‌ ॥ 
वासुदेवाख्यमद्रन््रं परं ब्रह्माखिदोत्तमम्‌। ` 
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विज्ञेयवाच्यरक््यत्वपूवांशेषविशेषतः ॥ 
इत्याद्यतुव्याख्यानानि- व्याख्यातानि ॥ 


अयं मावः-इदमव्राद्ेतिनो मन्यन्ते ईश्चतेनांशब्दमि"ति 
साङ्ख्याभिमतप्रधानवा दनिराकरणाथं प्रधानं सूत्रम्‌ । अन्यानि 
“आनन्दमयोऽभ्यासादि"7त्यतः प्राक्तनानि “गोणश्चंन्नात्मशब्दात्‌" 
तन्निरस्य मोत्तोपदेशात्‌" “हेयत्वावचनाच्च ““गतिसा- 
मान्यात्‌' “श्रतव्वाच्चे” तिसूच्राणि तदूगुणसच्राणीति । इदच्च न 
सत्रात्तयानुगुणम 1 “अदाब्दं हि तत्‌” इति देतृछतमशब्दत्वं श- 
ब्दागोचरत्वं,वा, शब्दावाच्यत्वं वा, अवेदिकत्वं वा, कारणतया ऽबे- 
दिकत्वं वा । सवेत्रासिद्धिः; साद्भयेन प्रधानस्याश्चब्दत्वानङ्गीकरात्‌ , 
सूत्रकारेणापि प्रधानेऽशब्द्स्वस्यानङ्गीकारात्‌ । अत्र सवेषु 
प्रधानस्यास्वं वा, प्रमाणान्तरावेद्यत्वं वा । आये तदुपपादाना- 
येक्ष॒तेरुपन्यासोऽनुपपन्नः । अत एव नेतरः; प्रधानस्याङाब्दत्वे 
तस्याचेतनस्येक्तिदरल्ानुपपत्तेः 1 शब्दावाच्यत्वं तु ब्रह्मणि व्यभि- 
चारि । दृतीय-तुरीययोः साध्यावेशिष्टयम्‌ ; प्रधानस्य जगत्कारण- 
तया वेदान्ताप्रतिपायस्यावेदिकल्वाविरोषात्‌ , कारणतयाऽवेदिक- 
त्वाविशेषाच्च ॥ 


किच्चेत्तणेनेवाशब्दल्साधनसम्भवे मध्ये हेत्वन्तरकल्पनं 
वितथम्‌ । ईक्षिदरतमीच्तणरुणवन्तवं ब्रह्मण्यपि गौणमेव निगंण- 
वादिनोऽपि । तत्त प्रधानस्यापि समानम्‌ । “आत्मशब्दा""दिति 
चासङ्गतम्‌ ; गोणव्वे बाधकाभावात्‌ , अ।त्मशब्दस्यो ह्यभयनच्र 
गौणत्वात्‌ , निविदोषस्याप्यत्मशब्दवाच्यत्स्याभावेन तस्यापि 
गोणल्वात्‌ , “तत्तेज रेत्तत' “ता आप रेच्तन्त इति प्राय- 
पाठस्य वाधकस्योपन्यासात्‌ । तदविरोधाय वेषम्योक्तिरपि 
वितथा; तेजोऽवन्नादिस्थल्तेऽपि।तदधिष्ठानदेवतानामेव विवक्षणेन 
प्रायपाठाविरोधात्‌ ॥ 


तन्निष्ठमोक्षोपदेशायुपपत्तिर्निविरोषव्रह्यवादेऽपि समाना; जीव- 
बरह्मक्योपदेशायोगस्य पूरवेमेवोपपादितत्वात्‌ । आ्मानात्मविवे 
काथमनारमनोऽपि वेदिकत्वस्यावरयकतया प्रधानस्यापि वेदिकः 
त्वेनावेदिकत्वं॑ तस्य वाधितम्‌ । साङ्खयेनाद्रेतज्ञानाथं 
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प्रधानोपदेशनङ्गीकाराद्‌ न हेयत्ववचनमव्रापेश्च्यते । अन्नमया- 
दीनामन्रह्मत्वमपि देयत्ववचनात्‌ , इति देयत्वावचनं तस्य न 
कारणतयोपदेशविरुदम्‌ ॥ 


एकविज्ञानेन सवेचिज्ञानप्रतिज्नाचुपपनत्तिर््रद्यवाद्‌ एव, न 
प्रधानवादे; ब्रह्मणोऽसवारमकतात्‌ , प्रधानस्य क।रणस्य सर्वासम- 
कत्ाच्च | स्वप्ययस्तु यदेकीभावः, तर्हिं न ब्रह्मणोऽपि) 
ताद्‌त्म्यमात्रे प्रधानेऽपि नासम्भवि | ब्रह्मण्यपि गतिसामान्यं 
परस्यासिद्धम्‌ । ईक्षणेन तत्साधनं भ्रथमसूतरेणेव गतार्थम्‌-इति ॥ 

सद्टियायाः साङ्ख्प्रमतनिरसने स्वारस्यम्‌ | 


अत्र प्रधानम्‌ , जगत्कारणस्वरूपोपपादकसदेवेत्यादिवाक््याप्रतिपाय्म्‌ , 
अशब्दत्वात्‌ । कथमशब्दत्वम्‌ ? कारणस्येत्तितृत्वश्रवणादिति भगवत्पादीयं 
भाष्यम्‌ । तत्राशब्दस्वं न परविकल्पितं किमपि; “सदेवेस्यादिवाक्यघटक- 
सदादिपदाप्रतिपाद्यत्स्येवाशब्दत्वरूपत्वात्‌ । तच्र तस्यापि तत्रासिद्धिशङा- 
वारणा्थम्‌-दैक्षतेरिति सूत्रावयवः । तेन प्रधानस्येक्षिद्र्वं नास्तीति 
विवक्षणात्‌ प्रधानपरतायां सौत्रनञ्पदस्य साध्येनेव देत्ववयवेन।प्यन्वयात्‌ 
'अनीत्ततेरि"त्यथेपयेवसानेन-प्रधानम्‌ , न सदेवेतिवाक्यघटकसत्पदाथेः, 
तदन्वयितदेश्षतवाक्यघटकेक्षणानन्वयित्वात्‌ , तस्यापि गौणत्वविवक्षायाम्‌- 
अनेन जीवेनात्मनेति सच्छब्दाथेस्य जीवासेदेनोपक्रम्य "स आसमेति 
पराग्रृश्य “ततत्वमसी"व्युपसंहारेण चोक्तप्रकरणार्थत्वात्‌ , “तस्य तावदेव 
चिरमि'व्यादिना तदू भावस्य मोक्तत्वोपदेशात्‌ , एकविज्ञानेन सवेविज्ञा- 
नस्य वाचारम्भणश्चसयुपवृंहितस्य प्रधानवादेऽसम्भवात्‌ › श्रुवयन्तरेष्वप्या- 
त्मादिशब्दैरेव कारणस्वरूपस्य परामर्शेन कारणस्य चेतन्वावगमेनाचेतन- 
कारणताया अयोगाच्च स्वं सद्वियाभ्रकरणं न प्रधानकारणतावादालुक्रूटमि- 
तीन्तत्यधिकरणाथेनिष्कषैः । 

अशाब्द्पदस्वारस्यमद्धेतवाद्‌ एव । 

 तच्नादाब्दपदेन प्रधानं गृहीत्वा सदेवेत्यादिवाक्याथावुषङ्गेण-- 
प्रधानम्‌, न जगत्कारणम्‌ › ईश्िद्ववादित्येत।बन्मात्रेण प्रधानकारणवाद्‌- 
निरासे परोक्तरीक्त्याऽत्र यद्यपि हेत्वसिद्धिः; तथापि भगवत्पादाभिमता- 
नीकषिदतवस्य देतूकरणे न साऽऽपादयितुं शक्यते । न चात्र समन्वुः 
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यपादे ब्रह्मपदा्थविचाराबसरे कारणस्यावेदिकत्वमेकान्ततो मत्वा प्रत्य- 
वस्थानस्य शास्त्रयोनित्वसूत्रप्दृत्त्यनन्तरं सम्भावनाऽपि ॥ 


श्रोतं प्रधानवाद्‌ं मस्वा साङ्ख्यप्रस्यव- 
स्थानस्येव पाड्युपतादिनिराखस्याच्र न सङतिः। 


आगमादिप्राधान्यावखम्बेनारङ्कायाः, तन्निरासस्य च स्थानं द्वितीया- 

ध्यायद्धितीयपाद एव } प्रधानवादस्यापि वेदिकत्वं त्वाचिन्तयोरीदरत्य 
““सद्वियायां सत्पद्मात्रेण कारणोपदेरामाच्र दिद्रं लब्ध्वा प्रधानकारणवादस्य 
वेदिकल्मपीति प्रत्यवस्थानपरिहारो हि तस्यावेदिकत्वसाधनेनेव वणैनीयः, 
इत्यशब्दत्वमच्र प्रधानो हेतुः, तदसिद्धिपरिदारस्त॒-- ईक्षतेरिति योजनेनेत्येव 
युक्तम्‌ ॥! 

सद्विद्याप्रकरणस्येवैतदधिकरणविपयत्वादू न 

तस्य साडख्यमतानुसरियोजनं युक्तम्‌ । 


कारणस्येक्षिवरखश्रवणादिति श्रवणङब्द्भ्रयोगेन हि भगवतस्ादाः- 
“सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌" “एकमेवाद्धितीयम्‌' इत्येतदन्तवाक्यं नात्र 
्रस्तुततन्त्वनिरूपणपरम्‌ , किन्तु सवं सद्धि्याप्रकरणमिति सुचनेन पूर्वोक्तं 
सर्वं व्यञ्जयन्ति, $ति नाच हेतव॒साध्याविश्रेषादिदूषणानामवसरः } “तन्निष्ठे” 
त्यनेन सदिति प्रस्तुतपरागष्टो पसंहृतचिद्रपपरमात्माभिन्नसदर्थैक्यमेव मोक्ञ 
इति विवक्ष्यते । तच्च प्रधानभावे नोपपादयितुं साङ्ख्येनापि स्वीक्रियते, 
इति साङ्ख्यप्रक्रियामादायेव प्रधानवादस्य वेदिकत्वं स्थापयितुं न शक्यत 
इत्येव सुत्रकाराशयः ॥ 


शक्षतेरिति दठनि्द॑श्लो नेक्षणीयत्वाभिप्रायः । 


“ईक्षतेरिति धातमात्रस्याच्र नि्देशेनेक्षतिकर्वव्वेनाऽऽस्नानमेव विवक्त्यते, 
इति नेक्षणीयत्वमवेक्षतिपदाथैः । अत एव-““दक्षतिकमेव्यपदेशात्‌” इती- 
त्षणीयत्वासिभ्रायं कमैपदस्याप्यधिकस्य प्रयोगेण स्वयं सूत्रकारो व्यञ्जयति, 
इति सूत्रस्वारस्यमतत्रे्चतिपद्मात्रभ्रयोगेण न दधेतपक्ते यत्र्नणीयलवं देतु- 
तयाऽत्र विवश््यते। तत्र “कमेव्यपदेशात्‌?' इति व्यपदेशपदमीक्षतिकमेत्व- 
मपि पूर्वोक्तविधयाऽज्ञाननिघरत्तिमात्रेण गोणं बृत्तिव्याप्यत्वमात्रम्‌ , न तु 
फरुव्याप्यत्वमिति सूचयतीति दृ्टन्तासिद्धिरपि पूरवा्ता व्याख्याता ॥ 


९३ 
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परमते पल्ाधिकरणवैयर्थ्यमर्‌ , न चेवसहे तसते । 


न चेदं सवं प्रथमसूत्रेणेव गताथेम्‌ । तच्र प्रतिज्ञातौपनिपद्‌त्रह्यस्वरूप- 
स्येव सद्रपेण, चिद्रपेण च विवर्तोपादानत्वमपि, न केवरं निमित्तकारण- 
त्वम्‌ , प्रकारन्तरेण बोपादानत्वमपीति निष्छरष्य सङ्रहेणोपनिपद्थेनिणे- 
याथत्वाद्‌ आनन्दमयाधकरणान्तस्य सद्‌ मस्याटतासद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ । 
परमते तु “स विष्णुराददही"स्यनेनेव विष्णोः सविशोषस्यंव ब्रह्मस्वरूपत्वस्य 
निर्णीतत्वात्‌ किमेभिः पच्वभिरप्यधिकरणः, इति महानेवानाश्ासः ॥ 


सर्वेषु वेदवाक्येषु कारणपरेषु स्चिदात्मना ज्ञातस्यव कारणस्वभितिं 
निरूपणं ह्यत्र विवक्षितं नान्यतो खच्धम्‌ , इति न कस्याप्यधिकरणस्यात्र 
वेयथ्येम्‌, न वा कस्यापि सच्रार्थस्य प्रकायन्तरेण सिद्धिः; असिद्धिवां 
श्रतत्वादेरपि। तदेवं सत्रगमनिकास्वरस्यमट्धेतवाद्‌ एव, न द्वेतवादे; अशब्द्‌- 
त्वस्य, ईशक्षतेदचेति सत्रघटकस्य तव्रान्वयानुपपनत्तेः, ब्रह्मवाच्यत्वसमथेनस्य 
प्रकृतानुपयोगात्‌ } वाक्यार्थनिष्कषस्य, नियमेन तत्तद्राक्यघटकपदवाच्य- 
त्वापेक्षत्वाभावात्‌, ईत्षणीयत्वस्य पूर्वक्तरीत्याऽसाधकत्वाच | 


५४ 
समन्वयाधिकरणेन सङ्क तिरप्यद्र तत्राद्‌ एव । 


११९ 


“तत्त॒ समन्वयादिति स्वंषां शासख्राणां महावाक्यानां 
जीवेक्यपरत्वे पूवं प्राधान्येन तेत्तिरीयादिश्रतिविरोषमनुसस्य साधिते 
सद्धिदयायाः प्रधानसाधारणसत्पदेनोपक्रमात्‌ तस्या अपि (तत्त्वमसीति महा- 
वाक्यघरितव्वेन तद्घटकमहावाक्यस्येव मुख्यशाखत्वात्‌ तस्य न जीवन्रह्म- 
क्यपरत्वमिति शङ्कानिवतंनं हि प्रधानतमं छत्यमत्रेति समन्वयसत्रानन्तरं 
तस्येव विचारस्य मुख्या सङ्गतिः, न त्वीक्ष णीयतेन पूर्वोक्तरीत्या निविशेष- 
तात्पयांविषयतासाधनस्य । व्यक्तीकृतच््ादाविवानुपपन्नस्याप्यस्य विचारस्य 
पूवेसूवरेणः प्रथमादिसूत्रेण वा न समन्वयपादेऽत् सङ्गतिलेोऽपीति ॥ 

अशाब्दत्वहेतोरद्रं तवाद एव॒ साथक्यम्‌ । 


अच्रादरेतमतरीत्या विवरणेऽशब्दत्वपर , तेन च साङख्यमतनिराकरण- 
मुभयं प्रतिपाद्यते, इत्यशब्दत्वनिषेधेन शाब्दत्वमाच्रनिराकरणं वितथम्‌ ; 
प्रकृतालपयोगात्‌ ; पर्वोक्तरीत्येन्ञतिकमेत्वस्य सविशेषमात्रविषयत्वेन तस्यव 
वाच्यत्समर्थने सिद्धसाधनात्‌ , तत्र शक्यतावच्छदकपुरस्कारेण वाच्यत्वं 
शक्तिरूप्यादौ द्वेतमतरीव्यक्षणीयेऽसति व्यभिचारि, सङ्केतमात्रेण वाच्यत्व 
निर्विशेषस्यापि विष्णुपुराणोक्तरीत्येति पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 
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ईक्षणीयत्वस्य वाजच्यत्वासाधकत्वम्‌ 1 

वस्तुतस्तु-वाच्यस्येव वास्यगस्यतवे वाक्येकदे शस्य “वटो नित्यः! 
इत्यादौ घटनित्यतासिप्रायेण प्रयुक्ते घटपदेऽवाच्यमपि घटसं व्यक्ति 
वाच्यतापक्ते शाब्दवोधे भाति, गङ्गापदेन छन्तणया तीरस्यान्वयानुभवः 
शाब्दबोधे दश्यते, इतीक्षतिना वाच्यतसाधनमग्रयोजनम्‌ 11 

समन्वयपदं पूर्वसन्नगतमद्रं तवादमेव पोपथति । 

त्र पूवे समन्वयः सूत्रकारेण सुत्रितः तात्पयाँनुसारेण वाच्यम्‌ , ख्य 
वा शाख्वेद्यं ज्ञापयति! अत एव तासयंग्राहक उपक्रमादिरेव समन्वयपदारथं 
इत्यनुव्याख्यानमपि; अन्यथा ““ईत्ततेर्नाशब्दमिशव्यनेनेव गतार्थत्वात्‌ , 
“तन्तु समन्वयादिति सूत्रमपि वितथम्‌ ; दश्षतिसूत्रेणेव गताथैत्वात्‌ , अन्य- 
था रुद्रादीनामवीक्षणीयानां वाच्यलाभ्युपगमात्‌ वेदान्तानां र्द्रपरत्वमेव 
न कुतः ? 

वाचयस्येव लक्ष्यत्वे पान्चरात्रादुसारेण व्रह्मस्वरूपनिर्णयासंभवः । 


यदि पाच्चरात्रप्रामाण्यात्‌ तस्यापि विष्णुवाचकतवम्‌ , तहि पाट्युपता- 
दिवशात्‌ विष्णोरेव र्द्रादिपदवाच्यत्वमिति समानम्‌ । प्रात्र त्वद्रेत- 
तात्पर्यतायामेव स्वरसमिति पूर्वमेवोक्तम्‌ । अस्तु वा पाच्ररात्राजुसारेण 
व्यवस्था, एवमपि स्द्रादिपदानां रुद्रं गोणव्वं का, मुख्यत्वं वा । आयेऽ- 
वाच्ये रुद्रे कथं लक्षणा ? द्वितीये कथं विष्णोरेव वाच्यत्वम्‌ , न रदरादेः ? 
इति का वा विनिगमना विष्णुपर्व एव वेदान्तानाम्‌ ॥ 
समन्वयपद्‌ं न वाच्यतामपेक्ष्य । 
एतेन-समन्वयपदेनापि वाच्यवाचकभाव एव विवक्ष्यत इति- 
परास्तम्‌ ; “अन्वयः उपपत्त्यादिखिङ्गम्‌ , उपक्रमादितातयेलिङ्गैः सम्य- 
निरूप्यमाणे तदेव शाद्लगम्यमिति तद्धाष्येण- 
¢^त एवान्वयनामानस्तेः सम्यक्‌ प्रविचारिते ॥ 
मुख्यार्थो भगवान्‌ विष्णुः सवेशास्नस्य नापरः 
इत्यनुव्याख्यानेन च विरोधात्‌ । उपक्रमादितात्पयग्राहकलिङ्गानिं 
ब्रह्मण्येवेति हि समन्वयपदस्वारस्यं निगंणब्रह्मवाद्‌ एव । न च सविशेषत्रह्य- 


` वादे तानि वतेन्ते, तेषां तत्परस्वे न तु विप्रतिपत्तिः । ^“तत््वमसी"त्यत्रापि 


सविशेषजीव-त्रह्मोभयविवक्षायां न केवलमन्वयानुपपत्तिः, किन्तु तासया- 
लुपपत्तिरपीति खल्वद्वेतिनां मर्यादा । तदुक्तम्‌- 
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ˆ सामानाधिकरण्यमच्र भवति प्राथस्यभागन्वयः | 

पश्चादेव विशोषणेतरतया पश्चाद्‌ विचेधोद्धवः॥ 

उत्पन्ने च विरोध एकरसिक वस्तुन्यखण्डार्थधीः ||” 
इति ॥ 


जिज्ञासासूत्रे ह्यपदस्य निविशेपपरत्वमेव 1 


वस्तुतस्तु - “अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इत्यत्र वद्यपदं निर्विरोपपर- 
मेव; अन्यथोक्तसूत्रवेयर्थ्यात्‌ , “तत्त॒ समन्वयात्‌ 2 इत्यत्र तत्पद्मपि 
तदेव परगृशति, न तु विष्णुम्‌ । “जन्माद्यस्य यतः” इति सूत्रमपि स्थूला- 
रुन्धतीन्यायेन “सेषा भागवी वारुणी विदा ! परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिते" 
ति “तपसा ब्रह्म विजिज्ञासस्वेति” च ब्रह्मपदसमभिव्याहारेण प्रसुता चि- 
चारपरम्परया परमनव्योमपदाथांनाव्रतस्वरूपनिर्विशेष एव॒ पयेवसानं 
त्येव विरादीकरोति; अन्यथा भागैववारूणविदाया वेयथ्यं स्यात्‌ । ^“तस्मा- 
द्रा एतस्मादात्मन आकाशः सम्भूतः” इति प्रस्तुतजीवत्र्य क्यनिर्धारणा्थ 
खलु प्रस्तुता । सान्यक्तीक्ृतं चेदं पूवमेव यथाऽवसरम्‌ तटस्थटक्षणपर- 
त्वाद्‌ जन्मादिवाक्यस्येति, इति जिन्ञासा-लक्षणए-समन्वयसूत्राणां सर्वेषां 
निर्विशेषत्रह्मपरतेव ॥ 

सगुण-नियुःणोभयप्रामाण्यादद्धेतवाद्‌ एव श्रौतः, सोत्रश्च | 


न च सगुणवाक्यवद्‌ निगणवाक्यमपि सगुणविषयमित्यत्र किमपि 
सूत्रम्‌ › अन्यो न्यायः, श्रुति भ्रवलं प्रमाणमस्ति, येन तस्यान्यथा नयनं 
स्यात्‌; सम्भवल्युभयप्रमाण्येऽन्यतरमावरप्रामाण्यायोगात्‌ । न च निगण- 
ब्रह्मवादे सशगुणमपि यावद्वाधमप्रामाणिकम्‌। बाधानन्तरं तु श्रुतिरपि 
स्वरूपतो वाध्येव ; विषयमात्रावाध्यताया एव निगणवाक्येषु स्वीकारात्‌ । 
ज्यक्तव्रेतद धस्तात्‌ 1 | 

“यतो वाचो निवतेन्ते । अप्राप्य मनसा सदः” इत्वाच्यत्वस्यापि 
श्रीत्वात्‌ कथमवाच्यस्य शा्ञतात्पयेविषयत्वायोगः ? आश्चय॑तमत्वं 
निर्विशेषवादेऽप्यवाच्यत्वोपपादकम्‌ , इति तत्नरोभयोपपन्तिः । वाच्यत्वपक्ते 
त्वेकतरस्य बाधापत्तिः ॥ 

अत एब गीतायां - “मत्स्थानि सर्वभूतानि" “न च मसस्थानि “पदयमे 
योगनैन्धरम्‌ः" इति सप्रपञ्चतवम्‌ , अप्रपञ्चत्वं चोभयमसंुचितं गीयते । 
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आग्चयेतमत्वं तुपपादनासदत्र एव, न तूपपादनसदहत्वे । तच वाच्यत्वा- 

वाच्यत्वयोरुमयोरप्यविरोषेनेति सम्प्रतिपन्नम्‌ । तच्च यदि प्रकारभेदमात्रेण, 
तद्येविरोधोऽपि विरुद्धवत्‌ प्रतिभासेऽपि, इति पूर्वोक्ता रीतिरेवाऽवाधे- 
नोपपन्ना | 


इक्षत्यधिकरणस्वारस्यमद्ेतवाद एवेत्युपसंहारः । 
अनन्तरुणपूरणैतवेनावाच्यत्वम्‌ , बारपद्स्य परिच्छिन्नवाकूपरतयाऽन्य- 


थानयनेन, वाच्यल्वावाच्यलयो रूपसभेदमात्रेणासङ्कोचेन च । सङ्कोचे हि 
मुख्यार्थैस्यागः} न च तेन किमपि प्रयोजनं निर्विरोपवादस्य; सङ्कोचेन 
विवरणे तु श्रत्यर्थस्य रक्षा प्रयोजनम्‌ | यथाश्रुतमथेमादायापि भ्रधान- 
वद्निराकरणमात्रेण सूत्रस्वारस्योपपत्तौ सूत्रव्याख्यानमडसृत्य श्रेतेर्य- 
थानयनं हि न स्वरसम्‌ । सवथा सीक्ञत्यधिकरणमप्यद्धेतिनामेवायुक्रूलम्‌ , 
न द्रतिनामिव्यठमतिविस्तरेण ॥ 
ब्रह्मणोऽपि मोणप्रमेयत्वसवाधम्‌ 1 > 
निगणं व्रह्म यदीदृन्तया न शाद्वेदयम्‌ ; तस्य स्वयंप्रकाशस्यान्या- 
धीनप्रकाशत्वाभावात्‌, किन्तु तदावरणनिव्रत््यथं शाखरजन्यज्ञान- 
मात्रमपेक््यते वृत्तिव्याप्यत्वमात्रेण, तर्हिं प्रमेयत्वोपचारमाच्रमिति व्यक्त- 
मन्यत्र । तस्य खश््यत्वं तु “नेति नेति” विधया शाखप्रसिद्धिमात्रेण ॥ 
तत्र खाक्षणिकाः शब्दा लक््यप्रमामुट्पादयन्तोऽपि विपरीताकारन्या- 


री 
{र 


वर्तनेनेव प्रयोजनवन्तो भविष्यन्ति । विशदीछतं चेदं बहुशः ॥ 
ृक्षत्यधिकरणार्थनिष्कर्णः । 


तदयं निष्कर्षः- वेदान्तवाक्यानि सगुणमपि व्रह्म बोधयन्ति, 
प्रं त्ववान्तरत!पर्यविपयतया, न तु महातार्पयेविषयतया । स च सविशेषो 
बरह्म-विष्णु-दिवाटको विष्णुपुराणोक्तविधया कायंवशादुपाधिविशेषापेक्षया 
वा रुद्रो विष्णुर्वा ब्रह्मा वा मायोपदितमात्रः, इति न नामविरेषे निरः, अन्य- 
त्रनाशासात्‌ । व्रह्ममो निगुणत्वे हि-“एकमेवाद्धितीय मित्यादिश्रतयः 
प्रम।णमिति तच्र तत्र व्यक्तम्‌ । अद्धितीयतवं तु ब्रह्यणोऽखण्डाकारव्रत्त्याऽ5 
वरणनिघ्रत्तिमात्रेण, इति साच्लात्‌ प्रमाणगोचरस्वेऽनिवेचनीयाज्ञानविष- 
यत्वाद्‌ न शशश्धङ्गादिसाम्यम्‌ , न वा ब्रह्मण उक्तबिधया भ्रमाणगोच- 
रत्वेऽपि स्वप्रकाशताहानिः; आवरणनिवतंनेनानावतस्वयंप्रकाशस्वभाव- 
मात्नत्वं हि शाख्राधीनम्‌, न तु प्रकाशान्तरेण भ्रकारोन ॥ 
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एतेन--प्रकाशान्तरव्यावृत्तिः स्वप्रकारता मायावादिनामिति- 
परास्तम्‌, असदचवादात्‌। इदमेवाभिग्रेव्योच्यते--स्वभ्रकाशस्यापि 
बरह्मणो न शस्त्रविषयत्वं विरुद्धम्‌ । वचनजन्यस्फुरणाश्रयतया वृत्ति 
ग्याप्यस्वेनावरणनिध्रत्तिमाच्रेणानाघ्रतसंविन्मात्रत्वस्येव विवक्षणात्‌ ॥ 
भाष्यकाराणां सूत्रापन्याख्यानिराकरणोचित्यम्‌ । 


स्फुरणमत्राज्ञाननिवरत्तिपरयुक्तप्रकाशेकस्वभावत्वम्‌ › अनावरृतसंविन्मा- 
त्वं वा; अज्ञाननिघ्रत्तिमा्च वा, इति सुृत्राचुगुण्यमद्रंतमत एव । 
सूत्रापव्याख्यानिराकरणं भाष्यकारस्य मुख्यं छत्यमित्यत्र न विप्रतिपत्तिः । 
अत॒ एव आनन्दमयाधिकरणे भगवत्पादा अपि व्रत्तिकारसम्मतन्या- 
ख्यानप्रकारं निरस्यन्ति । एत्रापव्याख्या न भगवत्पादनां माघ्यम्‌ ; सूत्रालु 
गुण्यस्य तत्रास्वारस्यात्‌ । दक्षत्यधिकरणस्य प्रधानवाद्निरास एव 
तात्पयेमिति न केवलं भगवत्पादाः, किन्त्वन्येऽपि माघ्यकारा; इति द्ेति- 
नामेव पन्थाः सूत्रकारस्येति न प्रयुक्तम्‌ || 
| देतिनामीक्षतिसूत्रव्याख्यानमेवापएव्याख्यानम्‌ । 


नाशब्दमिति नबद्वयगभेसाध्यनिर्देशः, ईक्षतिपदस्य ““इत्तति- 
कमेव्यपदेशात्‌"” इत्यत्रेव कर्मपदाघटितस्यापीक्षणीयतापरतया योजनम्‌ , 
सविशेषमेव शास्प्रतिपायमिति विप्रतिपत्तावपि तत्पदेन विप्रतिपन्नपक्ष- 
ग्रहणम्‌, इति सविशेषमात्रपक्षत्वे प्राक्तनसर्वाधिकरणवेयथ्य॑मित्यादि- 
बहुदोषदुष्टं॑द्वेतिनां सूच्रव्याख्यानम्‌ , इति तदेवापव्याख्यानम्‌ ; न 
भगवत्पादानाम्‌ ॥ 


अद्धेतिनां व्याख्यानस्यापख्यानत्वमादितोऽद्धेतमतमभिसन्धाय 

पूवैपक्षत्वेन, तन्निरसनेन सिद्धान्तत्वेन च वक्तव्यम्‌ । न चेवमद्धेतवादं 

पूवेपक्षीकरत्येव सांण्यधिकरणानि द्ेतिनाम्‌ , इत्येतत्सृत्रमात्रेऽद्रेतमत- 
निरासपरतया सूत्राणामार्थिकतातस्मयोन्नयनं न युक्तम्‌ ॥ 
साङ्ख्यमतनिरासार्थतवात्रोचिता । 


तज “तत्त॒ समन्वयादि"त्यत्र सविशेषं भस्तुतसभिप्रेत्य॒वाच्यतव- 
समर्थनं तावतेव पयांप्तम्‌ , इति कथमर्थाद्‌ निर्विरेषाविषयत्वं शाखस्य 
साधयितुमलम्‌ , न च तत्र वाच्यत्वे विप्रतिपत्तिः, इति कथं नोक्तसूत्र- 
वैयर्थ्यम्‌ , इति ब्रद्यण एव वाच्यत्वसमथेनद्वारा प्रधानस्य वाक्यघटक 
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सदादिपदाप्रतिपाद्यत्वविवक्षेव स्वरसा । सम्प्रतिपन्नं च साद्क यमतनिरसन- 
युभयोः, इति सम्प्रतिपन्नार्थविषयतयेव सुत्रोपपत्तौ किंमित्यर्थान्तर- 
परत्वमश्रौतं कल्पनीयम्‌ | 


व्रह्यणोऽबाच्प्रत्वसिथ्यात्वऽपि न दोपः । 


निविशेपं व्रह्म न वाच्यम्‌; वाच्यत्वस्य तत्र कल्पितत्वेन भिथ्या- 
त्वात्‌ ; नाप्यवाच्यम्‌ ; अवाच्यत्वस्यापि मिध्यालात्‌। भिथ्यात्वभि- 
ध्यात्वेऽपि प्रतियोगिसस्यतायाः ऊुत्राप्यदशंनेन दृष्टान्ता सम्भ्रतिपत्तेः । 
आत्मा तु न दृष्टान्तः; तन्मिथ्यात्वस्य कल्पितस्याप्यभावेन मिथ्याल्वो- 
पेतमिथ्याकसहेत्वसिद्धेः । अधिकमन्यत्र । कल्पितं तु प्रमाणजन्यनत्ति- 
व्याप्यत्वम्‌ । वृत्तिर्हि ब्रह्मणोऽन्ञानविषयस्यावरणाभिभवा्णै, न विना 
चेतन्यावच्छद्कत्वं विषयतां स्वसम्बद्धस्यादधाति ॥ 

बृ्तिव्याप्यल्वमवा्यत्वेऽपि युज्यते । 


एतेन--व्रत्तिव्याप्यखमपि न विषयत्वातिरिक्तं किमपीति शङ्कापि- 
परास्ता, फलाज्य।प्यत्वेनावाच्यत्वस्य, बृत्तिग्याप्यतमात्रेण वाच्यत्वस्य 
चाव्याघातात्‌ वाच्यत्वावाच्यत्वयोरुभयोरपि कल्पित्वेनाप्यविरोधात्‌ । 
दृष्टं दहि प्रतियोगि-तद्‌भावयोरुभयोर्भिथ्याव्वसामानाधिकरण्यम्‌ ; यथा- 
स्वप्नेरजत-तद्‌ भावयोः, एकत्र गव्यासेपितयोरश्ध-महिषयोश्च ॥ 


सूत्राणां नि्युणपरत्व एव श्रुत्येकवाक्यता । 


अयं भावः-श्रुति-सूत्रयोस्तावदे काथेत्वं युक्तम्‌ ; _ अन्यथा करणेति- 
कतेठ्यतात्वा नुपपत्तेः । श्रुतयस्तूपक्रमादिवशाद्‌ निर्विंशेषमद्धितीयं संवि- 
त्त्त्वमुपदिशन्ति, इति मीमांसाऽपि तदुपवृंहणा्थतयेवेतिकतेज्यता- 
भवितुमर्हति । तच्चोभयोरप्येकविषयव्वेनेव, न॒ तु वध्य-घातकभावेन, 
इति नि्णविषयत्वमेव सूत्राणां वक्तव्यम्‌ | आस्नायस्य गतिं वक्तु 
प्रभवामः, न तु तं पयंनुयोक्तुम्‌। यथा चावाच्यस्यापि स्वरूपमात्रस्य 
लचयत्वेन शासखरप्रतिपाद्यत्वम्‌ , तथा पूवेमेवोपपादितम्‌ ॥ 


(>) 


इतीक्तत्यधिकरणम्‌ ॥ 
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अथानन्द्मयाधिकरणम्‌ | 
आनन्दमयोऽभ्यासात्‌ ॥ 
दे विनां द्टयाऽनन्दमयाधिकरणनिष्कर्षः । 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति जिज्ञासितस्य ब्रह्मणः स्वरूपं “जन्माद्यस्य 
यतः” “शाख्रयोनित्वादि"ति लक्षण-प्रमाणाभ्यां स्वेतरसर्वव्यावृत्त- 
तया निधोरितमुपक्रमादिभिरागमानुसारेण चान्यपरत्वशङ्कानिरसनेन । 
तदेवेक्षदयधिकरणेनः ब्रह्मणो वाच्यलसाधनद्रारा शाद्नप्रमाण- 
कत्वासम्भावनाशङ्कानिरसनेन स्थृणानिखननन्यायेन सिद्धान्तितम्‌ । तेन 
च्व ब्रह्मस्वरूपनिरूपणेन न किमपि निर्णेयमवशिष्टम्‌ , तथापि “तत्त॒ सम- 
न्वयात्‌” इति प्रतिज्ञामात्रेणाक्तस्यव तत्तदुदाहरणपरीत्तणपृवेकं तन्तन्न्याय- 
विशेषद्वारा तत्समानन्यायविषयाणामप्यथ॑तः, उपलख्च्षणतया वा प्रपद्- 
नार्थमुपरितनप्रन्थसन्द भः ॥ 

द तत्र प्रथमाध्याये समन्वयाध्यायनामनि प्रथमे पादेऽन्यत्र प्रसिद्धा 
काः शब्दा विषयाः । तत्र प्रथमसधिकरणमानन्दसमयाधिकरणम्‌ , यत्रा- 
नन्दमयशब्दस्योपखक्षणतवेन तत्समानन्यायनि्णेयाद्रमय-प्राणमय-मनोमय- 
विज्ञानमयानन्दमयशब्दाः सर्वेऽपि ब्रह्मेतरपरत्व-त्रह्मपरत्व-संशयः-पूर्वोत्तर- 
पक्षमुखेन न्यायतो विचायेन्ते, निधायेन्ते च । तत्र सर्वेषां व्रह्मपरत्वमिति 
पच्चव्रह्मवादिनी ब्रह्मवद्ी, शरगुवह्ी चेति निष्के इति द्रेतिनः ॥ 

अद्धो तवादद्टया ऽऽनन्दमयाधिकरणार्भनिष्कपैः । 


अद्धेतसिद्धान्तस्तु--चतुःसूञ्याऽऽत्मघटितानि, ब्रह्मराब्द घटितानि वा 
सवांणि वाश्ष्यानि ब्रह्मणः स्चिदात्मना ज्ञातस्य कारणत्वम्‌ , आनन्दा- 
त्मनाऽप्युभयोरपि ज्ञाने त्वनावृतसंविन्मात्रता शद्धा; इदमेव युक्तातमनः- 
स्वरूपम्‌, म्रत्यस्तमितभेदम्‌ सत्तामात्रम्‌ , अवाङ्मनसगोचरम्‌ , स्वभ्रकाद पये- 
बसितवेदाथे इति निधारितं तत्रेव सर्वेषां वेदान्तानां समन्वयव्यवस्थापूवेकम्‌ । 
ततस्तु सत्पदेनोपकरान्तसद्धिययाऽपि तेनेव नयेन पूर्वोक्ता्थपरतयेव निर्धार 
तयाऽपि श्रत्यन्तरवद्‌ आस्म-्रह्मशब्दाभ्यामदपक्रमात्‌ ; सद्विययायास्तत्र ता- 
स्प्य॑॑न भवितुमहेतीव्युपक्रमालुग्रदीतप्रधानसाधारणसच्छब्दबलात्‌ तस्यां 
न जीवन्रह्मक्याम्ननमिव्यधिकाशङ्कानिराकरणेन जीवव्रह्मक्य एव समन्व- 
यस्य प्रधानवादनिरसनेन ददीकरणाथेम-देक्तत्यधिकरणम्‌ । तेन चान्यत्र 
चिद्‌(त्मना भस्तुतमेवात्र सदात्मनोपदिदयत इति सवांसामात्मविद्याना- 


मेकरूप्यं जीव-नद्येक्ये प्रतिष्ठापितम्‌ ॥ 
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तत्र॒ च स्िदानन्द्स्वरूपस्य ब्रह्मण आनन्दात्मताऽप्यनायविदया- 
कल्पितभेदा सचचिदात्मतेव वतंते, यदात्मनाऽज्ञानेन ब्रह्मणो विवर्तोँपादा- 
नता । आनन्दात्मनाऽपि विज्ञाने तु तदाश्नय-तद्धिषयानादययविद्या-तसरयुक्ताः 
सर्वे भेदाः, तस्रतियोग्यादिभिस्सह बाध्यन्ते, इति निर्विशेषेऽनाघवरते संवि- 
न्मात्रे दास्नाणाम्‌ , विद्यानां च प्रतिष्ठा, इत्यानन्द्रूपतापि ब्रह्मण एवेति 
निरूपणाथेमिदमानन्द्मयाधिकरणम्‌ ॥ 
तन्न देता तसिडान्तविभागः। 


अत्र त्वन्नमय-प्राणमय-मनोमयःविज्ञानमयानन्दमयाः परमात्मनोऽन्नायु- 
पाधिसम्बन्धमात्रेण भिन्ना अपि स्वरूपतस्तत्तदुपाधिविलये ब्रह्मणेक्य- 
मेवाहेन्ति । सर्वेषामेषामुपाधीनाम्‌ , उपदितानां चाधिष्ठानम्‌ , प्रतिष्ठा 
वा निर्विशेषं ब्रह्मेव, तदात्मनेव तेषां नित्य-शुद्ध-बुद्ध-सुक्तस्वभावता, 
ओंपाधिकरूपेण तूपाधिवाध्यतानिबन्धनव।ध्यतया विषया अन्नमयाद्यो 
न प्रतिष्ठेति व्यवस्थापितं भवति ॥ 

पञ्दत्रह्यवाद्‌ एकब्रह्मविषप्रत्वान्ु पपत्तिः । 

तच्र ब्रह्मवल्छी-भरगुवल्ल्योरेकाथेतायां न विग्रतिपत्तिः। विप्रतिपन्तिस्तु 
पद्चानामप्यन्नमयादीनां ब्रह्यववे, अब्रह्मतायां च । तत्र प्रथमकल्पावल- 
म्विनेो द्वैत्तिनः, द्वितीयकल्पावरम्बिनोऽद्रेतिन इति विवेकः ॥ 

तत्र “ब्रह्मविदाप्नोति परम्‌ ”” “सव्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्म ” “तस्माद्रा 
एतस्मादात्मन आकाशस्सभूतः” “अधीहि भगवो ब्रह्म ” इत्यादावेकस्येव 
ब्रह्मणः प्रसतुतिः-“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठा” “सेषा भागेवी वारुणी विद्या । परमे 
व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति चैकस्यैव ब्रह्मणः सवेप्रतिष्ठास्थानस्योपसंहदार- 
च, इति पच्व्रह्मतावाद्‌ उपक्रमोपसंहारोभयविषयस्वाभावात्‌ तद्विरोधः 
प्रबल एको दोषः ॥ 

मतद्वयेऽप्यभेदेऽपि मेदढद्धि-बन्धादिकारणव्रिवेकः। 

गुण-गुणिनोरिि ब्रह्मणामप्येषामभेदेऽपि विरोषकतो वा, अन्यङरतो 
वा भेदोऽपि वतते, यथा.ऽविद्याक्रतः सदात्मना, चिदात्मना, आनन्दात्मना 
च भेदः, तेन च यावत्तदभेदचुद्धि वन्धः ॥ 

इयान्‌ विशेषः--यदद्धेतमतेऽविद्याकल्पितभेदावस्थायां बन्धः, बन्धनिव्र- 


ततस्तु ब्रह्मणोऽखण्डात्मना ज्ञान इति सिद्धान्तः । द्वेतमते तु बन्ध- 
षै 
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मोक्षयोरुभयोः परमात्मस्वरूपभेदाभेदावुभावपि सत्यौ परमात्म-तद्गुणा- 
नन्दादीनामिव । तत्र--“नेह्‌ नानाऽस्ति क्रि्रन" इति सेद्‌-तदूलुद्ध॒भय- 
निषेधोऽद्रेतमते, द्वेतमते तु मेदमात्रनिपेधः--इति ॥ 

तत्रेदमेव प्रच्छयते--स एष न्यायो ब्रह्मसजात्तीयभेदेऽपि कथं न 
भ्रसरति, यत्रानन्दादिगुणानां ब्रह्मणा च सेदनिपेघेनाभेदसमर्थनमपि ! 
तद्‌ ब्रह्मणो यद्यानन्द्स्वरूपतामात्रेण, तर्हि विशेषछ्रतस्यापि भेदस्य निपेधेऽ- 
विद्याछरतानन्दस्वरूपभेदनिपेध इव ब्रह्मनिविशेपतायां पर्यवसानम्‌ , इति 
तेनेव न्यायेन विशेषक्ृतान्नमयादिब्रह्मभेदनिपेवे निर्भेदमेकमेव 
ब्ह्मतत्त्वम्‌ ॥ 

पुच्छव्रह्यवाद्प्राधान्ये कारणानि । 


त्रापि पच्छव्रह्मवादपरतया योजनं यदि तथोपारयतामात्रासिप्रायेण, 
तद्दरेतमतेऽप्यमन्नमयादीनां जागयादययवस्थाविशेपविरिष्टानां पक्िरूपेण 
ब्रह्मात्मतयोपासनविवक्षायासुपास्यतत्तद्रूपेण भेदस्याऽऽविद्यकस्य स्वीकाराद्‌ 
न विरोधः । सव्यप्येवमानन्दमयपयांयमात्रे विशेषस्तु पल्िरूपेणोपास्य- 
मानानन्दमयाधिछानस्य पुच्छत्वकल्पनम्‌ , तत्र रिरः-पक्ष-पुच्छादिविशि- 
्टतयोपास्यत्वेऽपि ज्ञेयस्य “ब्रह्मविदाप्नोती"ति प्रस्तुतस्योपासनोपयोगिनः 
पुच्छस्य सखप्राधान्यमपि विवक््यत॒ इति छत्वेवान्नमयादिस्थले 
शोकेनाध्रति पादनेऽपि पुच्छस्येव शछोकेन प्रतिपादनम्‌, तेन चेका 
क्रिया द्वयथेकरी बभूवेति न्यायेन व्रह्मणोऽश्राधान्यसुपास्यतया, 
प्राधान्यं च प्रकरणोपसंहारेण, इत्यानन्दमयान्तपच्वपयांयाणां तत्तच्छिरः- 
पक्ष-पुच्छादिविदिष्टतयोपास्तिविवत्तायां न विसंवादः ॥ 


पन्चब्रह्यतावादे सुत्रास्वारस्यादि । 


विप्रतिपत्तिस्तु “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठे तिवाक्यमात्रे खप्राधान्येन मान्त- 
वर्णिकस्य ब्रह्मणो विवक्षा वतंते वा, न वेति। इदमेव!भिप्रेत्य-“आनन्दम- 
योऽभ्यासादिशत्येव सूत्रम्‌ ”, इति नानन्द्मयपदमन्नमयादीनामप्युप- 
छन्तणम्‌ । सति चेवं स्थूलारन्धतीन्यायेनान्यान्यस्योपास्यस्य निरदेशोऽप्युप- 
पद्यते; अन्यथा तदुपदेशो वितथः । अनेन दहि यावदेकाम्रतं तस्य 
तस्य तथा तथोपासनम्‌ , अन्ततस्तु बुद्धेरपि प्रतिष्ठा, यदा ब्रह्मणि 
निर्विशेषे, तर्हिं सवाः प्राक्तना बुद्धयो यदोपशान्ताः, तदेकविषयतया 
युख्याथंपयवसानं भवतीति प्रतीयते ॥ 
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पञ्च्रद्यवादेऽनुपपत्तयः । 


पच्चव्रह्मवादे तूपासनाससुचयो वा विकल्पो वा न सम्भवति; 
भिन्नविषयस्य सवस्य पर्यायस्य प्रधानत्वात्‌ सवांसामुपासनानाम्‌, विना 
समुदायरूपेणापि फटसधानतानिरूपणपरवाक्यान्तरम्‌ “य एवं विद्धान्‌ 
पोणमासीं यजते” “य एवं विद्धानमावास्यां यजते ““दशेपृणे-मासाभ्यां 
स्वगेकामो यजते” इत्यादिवत्‌ समुचित्य फलसाधनताज्ञानासम्भवात्‌ । 
विकत्पपक्ते तु विशेषकरते भेदे सति सवेगुणोदीणेप्रथमोपक्रान्तव्रद्मज्ञाना- 
लुपदेशः, एकस्य ब्रह्मण उपक्रमः, पच्चब्रह्मणायुपसंह्यर इद्युपक्रमोपसंहार- 
योरयेरूप्यम्‌ ।! 

न चेदमद्रेतसिद्धान्ते ¦ आनन्दमयस्यावयविनः पुच्छल्वं ठु नोपास्यता- 
मात्रतया, किन्तु स्वप्रधान्येनाप्युपदेरोन, इति जीवत्रह्मक्यपयेवसानम्‌ ; 
आनन्दमयस्य जीवत्वात्‌ , तसरतिष्टालाच्च ब्रह्मणः | 


उत्पत्तिश्चवणान्नान्नमयस्य बह्यत्वम्‌ । 


न चान्नमयादिषु चतुषु पययायेपु ब्रह्मेव कुच्राप्यवयवेऽपि पुच्छरूपेण 
निर्दिदिय शोकेन श्छोक्यते । तत्राकारादीनामिवान्नमयस्य पुरुषस्यापि शरीर- 
स्योत्पत्तिवणेनानन्तरम्‌ “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः” इति तदुपाधिकत्वेन 
जागरावस्थस्य जीवस्येवोपदेशोऽत्र विशदः । न च परमात्मन उत्पत्ति- 
सम्भवः | 


अन्नमयशब्दस्य जीवपरत्वम्‌ , नान्तर्यामिपरत्वम्‌ । 


यद्यपि सर्वेषां पदानां भूत-तदभिमानि-तञ्जीव-तदन्तयामिरूपा्थचलु- 
्टयपरत्वं द्वेतिनो मन्यन्ते; तथाप्याकाश-वाय्वग्नि-जल-प्रथिव्योषध्यन्न- 
पुरुषशब्दाः साक्तादुसद्यमानतया निर्दिष्टा नात्र भूतमपहायाथान्तरपरा 
भवितुमहन्ति, इद्युत्पत्तिभेतादिरूपेण सात्तात्‌, तदुपाधिकत्वेनोप- 
चाराद्राऽन्तयांमिणोऽपि यदि विवक््यते; तर्हिं तत्र तदेहस्य जीवस्यापि वा 
विवक्षा नात्र दण्डेन वारयितुं शक्यते ॥ 


पुच्छ्रह्यवाद्‌ एव प्रकरणस्वारस्यम्‌ । 


तत्रान्नरसस्तु पुरुषं एव; “अन्नात्‌ पुरुषः इति श्रतेः, इति पुरुष- 
शब्दोऽत्रान्नरसमयपदवाच्यदारीराभिमानिजीवपर एब भवितुमर्हति; “स वा 
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एष पुरुषोऽन्नरसमयः” इति तदेतच्छब्दाभ्यां “तस्येदमेव रिरः इत्यादि- 
परत्यक्षशिरआदीनां शरीरत्वकल्पनात्‌, पूवेवाक्यप्रस्तुतान्नरसमयत्वस्या- 
न्यत्रासम्भवात्‌, “तस्माद्रा एतस्मादात्मनः” ईति जीवव्रह्ेक्यं 
वास्तवमलुषज्येव परमात्मोपदेरास्यात्र भ्रव्रत्तत्वात्‌, जागरितजी- 
वादीनां तदेक्यमसम्मवं मत्वा तथोपासनां विधाय करमेण तत्तदु- 
पाधिविगमेन सौपुप्तावस्थान्तातीतग्रत्यङ.मात्रसंविद्रुपेणेव जीव-त्रद्मक्य- 
मिति वोधयितुमेव वद्धीद्धयस्यापि प्रवृत्तात्‌ › पच्चस्वपि प्रधानव्रद्मोपदेश- 
स्याप्राप्रकाख्त्वात्‌ , निष्परयोजनतवात्‌ , आनन्दमयस्य सौपुध्तस्याधिष्ठानं 
बिविधद्रीररहितं तत्त्वमेव पुच्छं ्रह्येत्यत्र वक्तव्यम्‌ ॥ 


तेन च-“^तस्माद्रा एतस्मादात्मनः" इत्युपक्रमः स्वरसो भवति, इति 
त्व॑पद्‌थेस्योपाधिकजनन-मरण-जागरादयवस्थाशालिनो न “तस्माद्रा एतस्मा- 
दात्मनः;” इत्यत्रात्मपदाथेता, तेनेक्यं वा ब्रह्मणा विव््यते, इत्यौ पनिषदं 
रहस्यमत्र स्वयं श्रुत्येव व्याख्यायते ॥ 


एवं त्वम्पदाथं संशोध्य-- “तस्मादिति प्रस्तुतकारणस्वरूपं जीवाभेद- 
योग्यं किम्‌ ? कथं च कारणत्वं जीवस्येति शङ्कायाम्‌-आनन्दमयाधिष्ठान- 
तया विवक्षितसंविन्मात्रानन्दरूपत्वमेव जीव-ब्रह्मसाध।रणं वस्तु सत्‌ कारण 
स्यापि स्वरूपम्‌, न तु कारणत्वादि। तदपि जीवस्यो पाधिसम्बन्धेनेव जननम- 
रणादीव, स्वोपाधिमायासम्बन्धाधीनमेव, न तु स्वरूपत इयुपपादयितुमेव 
तत्पदाथेशोधनविधयाऽपि “तस्माद्रा एतस्मादात्मनः इति प्रस्तुतजीव- 
ब्रह्ैक्यसुपपादयितुमेव श्रगुवही, इति वहीभ्यां मिलित्वा निर्विशेषब्रह्मस्वरूपं 
^ब्रह्मविदाप्रोतीति प्रस्तुतं “यो वेद निहितं गायाम" “तस्माद्वा एतस्मा- 
दितिः च परामृष्टं विविच्यते; अन्यथा त्वन्नमयादिक्रमेण ब्रह्मवल्ल्याम्‌ , 
मयटपरित्यागेनान्नादिक्रमेण. गरगुबल्ल्यां च॒ कारणसविशेषत्रह्मसवरूपः 
मात्नपरत्वोपदेदो वितथः ॥! 


अनच्र ब्रह्मवल्ल्यां कायेतया प्रस्तुतस्य भ्रगुवल्ल्यामस्यां कारणतयोडधेखस्तु 


“का्यास्मना तु नानात्वमभेदः कारणात्मना ॥।” 
इति नयेन खक्त्यत्रह्मकायंत्वं तद्धिवतेत्वेन, ततश्च तद्रुपत्लमपि, इत्यन्ना- 
देः कार्यस्यापि कारणरूपेण जीवस्य कारणत्वमौपाधिकम्‌ , मायादुपाधि- 
विलये जीव-ब्रहमैक्यम्‌ , अन्यथा तूभयोरपि पूर्वाक्तविधया कारणत्वम्‌ , 
जीवस्य लौपाधिकं स्वरूपं तत्तच्छरीरादिकायैरूपेण कायमेवेति फति ॥ 
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; आनन्दमयशब्दस्य मयरः प्राचुर्यार्धत्वेऽपि न परमात्मपरत्वम्‌ | 


अत एव-अन्नमयः प्राणमय इत्यादिमयडन्तपदेन तस्योपदेशः | 
तत्र मयटः प्राचुयाथेत्मपि सौपुप्ानन्दस्य भ्राज्ञेनार्मना संपरिष्वक्तस्य 
जीवस्यानन्दमयशब्देन विवक्षायामप्यप्रतिहतम्‌ ।! जागरिक-स्वाप्रावस्था- 
पक्षया सौपुप्रस्यानन्दप्राचुयं प्राचुर्यस्य स्वञ्यधिकरणविजातीयाल्पता- 
निरूपकतेऽपि न छिन्नम्‌ । परमास्मनोऽपि भ्रचरानन्दत्वं तस्यापि समष्टि- 
सोपुप्तस्वरूपत्वेनव, न तु कारणस्वरूपमात्रेण । केबलं सचिदात्मना प्रका- 
शमानस्य आनन्दारमनाऽग्रकाशमानस्याविद्योपदितस्येव कारणत्वात्‌ कारण- 


स्वरूपस्यानन्दात्मतयाऽऽवरतस्यानादययविद्याकलिपितभेदस्यानन्दपराचुयं ;\ न 


सम्भवति; अन्यश्राऽखण्डात्मना भानात्‌ न कारणताऽपि । तदंशानां बद्य- 
विष्ण्वादिभेदसिन्नानामानन्दभ्राचुर्येऽपि न तेन रूपेण तेषां परमात्म- 
स्वरूपत्वम्‌ , इति न प्रकृतोपयोगः ॥ 
आनन्दमयस्याकामहतश्नोचरियावस्थपर्यन्तस्य 
जीवत्वाद्‌ जीव-व्ेक्याभिप्रा्रेणेवात्रान्नमयादिक्रमेण बह्यो पदेशः । 


अन्नमय-प्राणमय-मनोमया जडोपाधिकाः, सदात्मताऽधिक्येन, सिद्धा- 
वस्थजीवात्मानः; स्वप्रकाशस्वस्वरूपाः, तुरीयभूमिकागता विज्ञानमयाः; 
विज्ञानाराधिक्यात्‌ ; संपुप्रावस्थ इव पच्नम-पष्ठ-सप्तमभूमिकागताश्चा- 
नन्द्मया इति विभागः । पञ्चमायवस्थागताः सिद्धाः स्थितप्रज्ञास्तु 
जागरावस्थायामेव निरुद्धान्तःकरणव्रत्त्यवानन्दप्रचुयाँचुभवात्‌ ततोऽपि 
प्रचुरानन्दा इति तु विशेषः । अधिकं वासिष्ठतोऽधिगन्तव्यम्‌ । तेन च 
जीबन्मुक्त्यतीतमपि स्वरूपमेव जीवव्रह्यक्ययोग्यम्‌ , इति जीवन्मु- 
क्तानां दृष्ट याऽपि न जीव-त्रह्मक्यम्‌ , इति जीवन्मक्तनां निव्त्ताज्ञानानामपिं 
बाधिताज्ञानसंस्कारवशात्‌ व्यवहारतां शक्वामदेवादीनां तन्त्वदर्दिना- 
मुपदेष्ट्रत्वमप्यवाधम्‌ , इति नोपदेशादुपपत्तिरप्यद्वेतसिद्धान्ते, इत्या- 
नन्द्मय इत्यादौ प्राचुया्थतवेऽपि मयटो न ब्रह्मविवक्षेव, किन्तु अबाद्य- 
त्पत्तिक्रमेण तत्तदपाधिकजीवानां कायेरूपेण, कारणरूपेण बद्यणेक्य- 
विवक्षामभिग्रत्येव वहीद्रयेऽपि जीव-त्रह्मोभयोपदेशेनोभयेक्यबोधनम्‌ , 
इत्यानन्दमयपयांयमाव्रमत्र विषयवाक्यम्‌, नान्नमयादिवाक््यमपि। 
समानन्यायेनाथेनिणयस्तु न्यायेकनिर्णेये सन्दिग्धे विषये, न तु निशिते । 
अन्यथा अन्नमयोऽभ्यासादित्येव सूत्रस्चनापत्ते, इत्यधिकरणं व्यथं 
स्यात्‌ । अतो ज्ञायते अन्नमथादिवाक्ये न संशयखेशोऽपि ॥ 
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अत एव र ब्रह्मण्येव असिद्धेषु, अन्यत्र प्रसिद्धेषु, अन्यत्रैव 
भ्रसिद्धेषु च चतुविधेषु ब्रह्मण्येव प्रसिद्धानां निणैयार्थं नाधिकरणापे्तेति 
हतिनासपि घण्टाघोषः। तथा चानन्दमयपदस्य सूत्रे तस्पदार्थपरस्य निर्देशो 
दरेतमताभिमत।मधिकरणरचनां विरुणद्धि ॥ 

पुचरुटवाक्यस्येव विषयत्वे स्वारस्यम्‌ ! 

एतेन-“अभ्यासादि”?ति हेतुनिर्देशोऽपि- व्याख्यातः सत्यम्‌ , सन्दिग्धं 
पक्षं निदिश्य तद्गत एव धर्मो हेतुतया विवद्यते सवे, यथा-“आकारस्त- 
दिङ्गात्‌"" इव्यादौ । न चानन्दमयपदे, तत्पयाये वा सावयवे पन्षिरूपेऽस्ति 
सन्देहः, किन्तु तरपर्यायगते ब्रह्मशब्द एव । कारणतात्मना प्रस्तुत आत्मा 
यदि “ब्रह्मविदाप्नोति” “सव्यं ज्ञानमनन्तं व्रह्म” इति वाक्यप्रस्तुतं तत्पदा- 
थंमात्रम्‌ “यो वेद्‌ निहितं गुहाया” भिव्यत्रापि विवक्लितम्‌ , तर्हिं “तस्मा- 
दिण्त्यनेनेव पर्याप्तम्‌, इति वितथमात्मनःपदस्याधिकस्यास्नानम्‌ । अतः 
“सत्यं ज्ञानमिति प्रस्तुतस्य, “यो वेद्‌ निदितं गृदायामि"त्यन्नमयादयान- 
न्दमयन्त गहायां निदहितस्य च प्रत्यगात्मस्वरूपस्यासेदोऽप्यच्र प्रतीयते, 
इति प्रत्यगूव्रह्यैक्यविवक्षायामेव पदत्रयसाथेक्यम्‌ ॥ 


अभ्यासादिति देतुरपि पुच्छ्वाक्यप्राधान्य एव युज्यते । 


तत्र  गहापदाथेः पक् कोशाः, तन्निहितं शुद्धं प्रत्यगात्मस्वरूपं ब्रह्येति 
“ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठाः इति प्रथमप्रस्त॒तव्रह्मशब्देन प्रस्तुतव्रह्मणोऽभ्यासः 
सखभ्राधान्येन, “असन्नेव स भवति । असद्‌ ब्रह्मेति वेद्‌ चेत्‌ । अस्ति 
ब्रह्मेति चेद्रेद । सन्तमेनं ततो विदुरिति ब्रह्मशब्देन प्राधान्येनानन्दमय- 
पयांयगतस्य प्रथम्रस्तुतस्य ब्रह्मणो ज्ञेयस्येव ज्ञानाज्ञनयोः फटनिरदेशश्च 
ब्रह्मराब्दपत्तीकरण एवोपपद्यते । तथाच ज्ञेयतया प्रस्तुतव्रह्यस्वरूपनिरू 
पणपरं पुच्छत्रह्मवाक्यमेव ब्रह्मपदेनेव पुनःपुनरभ्यासयुक्तेन वाक्यशोषेणो- 
पदिश्यमानत्वाद्‌ विषयः, इत्यभ्यासो हेतुरतरैव स्वरसः ॥। 
, अन्नमयादिविज्ञानमयान्तेषु पयायेषुपासनाविधिपरेषु त्रापि न त्रह्म- 
शब्दोऽभ्यस्यते। न चानन्दमयपयांयगतानन्दमयपदस्य, (ब्रह्मविदाप्नोति पर 
मिव्यारभ्येतदन्तेषु ऊुत्राप्यन्नमयादिशब्दस्य वाऽभ्यासो दश्यते । “अन्नं 
ब्रह्मेति व्यजानात्‌” इत्यत्राप्यन्नस्य कारणात्मताज्ञानमेव परम्परया 
जीवव्रह्यैक्यज्ञानोपायः, न तु कायात्मना ज्ञानमिति प्रतीत्या सर्वेषां कार- 
णात्मैव बह्येति विवेचनाद्‌ नान्नादिन्रद्यतायां तस्य तात्पर्यम्‌ ॥ 
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न॒हि कुत्राप्यन्नमयादीनां ब्रह्मणा सामानाधिकरण्यमाम्नायते । 
“येऽन्नं ब्रह्मोपासते"त्यादि सखन्नमयादीनां ब्रह्मत्वं कारणात्मना; न तु 
स्वरूपेणेत्यभिप्रायं कारणस्यान्नादेरपि ब्रह्मत्वं नान्नाद्यात्मना, किन्तु तत्त- 
त्कारणक्रमेण पयेवसन्नकाये-कारणभावप्रतिषठास्थानव्रह्यात्मनेवेति विवे 
चनाथेमेव अ्ररावद्धी । 


आानन्दमयााधकरणस्यादह्त एव स्वारस्यम्‌ | 


अत एव-आनन्दमयपयायान्तभ्गुवहछयामपि “परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठि 
तेति ब्रह्मण एव काये-कारणभावगप्रतिषछठालमाम्नायते। न चान्नमयादिपयां 
येष्िवानन्द्मयपर्याये “येऽन्नं ब्रह्मोपासते” . ध्ये प्राणं . . ब्रह्मोपासते" 
“विज्ञानं देवास्सर्वे । ब्रह्म अ्येष्ठयुपासते" इतिवत्‌ “य आनन्दं , ब्रद्मो- 
पासते इति साक्षाद्‌ आनन्देन ब्रह्मणः सामानाधिकरण्येनोपासनविधि- 
राम्नायते, किन्तु “असन्नेव स भवती"ति पुच्छ्रह्मणो ज्ञानस्येव 
प्रशंसाऽम्नायते ॥ 


खगुवह्धयां कारर्णात्मनोपदेश्ञस्यां देत एव स्वारस्यम्‌ । 


न चात्रोपास्तिरपि । तेन च ज्ञायते-उपासनस्य विधिः सवांधिष्ठान- 
ब्रह्मस्वरूपज्ञानपयेन्तमेव, आनन्दमयावयवत॑या, तदधिषछठानतया वा ब्रह्म 
स्वरूपज्ञानमेवान्नमयादिभावेन व्रह्मोपासनस्य फलमिति च, इत्यन्नमयाद्युपा- 
सनस्य न युख्यत्रह्मविपयत्वम्‌ , किन्तु सर्वापासनपखब्रह्यज्ञानस्यव मुख्य- 
ब्रह्मविपयत्वम्‌, इति सोत्रोऽभ्यासहेतुरन्नमय।दियुख्यत्रह्यतायां नानु- 
गुणः, इत्यानन्दमयाधिकरणमद्रेतिनामेवानुगणम्‌ ॥ 


अन्नमयादाव्रस्यास्चदत्वनन्वयः । 


तत्रानन्दमयस्यान्नमयादुपठन्तणत्वायोगः; तेषां ब्रह्यत्वशङ्काया अप्रस- 
रादिकं च चानुपदमेव व्यक्तीद्तम्‌। न ह्यन्नमयादिसामानाधिकरण्येन ब्रह्म- 
शब्दाम्नानम्‌ , येन तेषामपि विषयवाक्यता स्यात्‌। येऽन्नं ब्रह्मोपासते” इति 
ब्रह्मपदमात्र नान्नमयस्यापि ब्रह्मतानि्णैयाय प्रभवति; विषयवाक्ये ब्रह्म- 
शब्दस्याभावे श्लोकमुखेन ब्रह्मनि णेयासंभवात्‌ ॥ ¦ 

न च ब्रह्मशब्दस्यात्राभ्यासोऽपि; एकविषयासक्रदुक्तिद्यभ्यासो नाम । 
न चान्नमयविषया, ब्रह्मविषया वाऽसक्रदुक्तिरन्नमय-प्ाणमय-मनोमय- 
विज्ञानमयपर्यायेषु । आनन्दमयपर्यांयमात्रे दि-“रह्म पुच्छ भतिष्ठे"ति 
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परस्तुतव्रह्मविषयेवासछृटुक्तिः “ब्रह्मविदाप्नोति परम “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म" “असन्नेव स भवति असद्‌ ब्रह्मेति वेद्‌ चेदिति ब्रह्मविषयाऽसन्र- 
दुक्तिवेतंते ॥ 

आनन्दमयपदस्य सोत्रस्यान्नसयाच्ुपलश्छणत्वसू । 

न॒ च सूत्रकारस्यानन्द्मयपदमात्रमाकार्-प्राण-उ्योतिरादिवाक्यग- 
ताकाशादिपदमात्रं भ्रयुञ्ञानस्य तदतिरिक्तनिणयोपटक्षणेऽपि तासपर्योन्न- 
यनं सम्भवति । अधिकाशङ्कानिवतेनाथं तन्मात्रस्य निर्देश इति तु 
परास्तमेव ॥ 

अनन्दमयपदे मयरः प्राचुर्ाथेत्वमकिञित्करं सिद्धान्ते । 

न च प्राचुर्यांथेत्वमात्रमानन्दमयपद्‌घटकस्य मयटो व्रह्मताविरोधि, 
सोषुप्रादिसाधारणत्वादानन्दप्राचुर्यस्य। निरतिशयप्राचुयैमेवाच्र प्राच्य॑मिति 
विवक्षा. तु “स एको ब्रह्मण आनन्दः श्रोचियस्य चाकामहतस्य 
इतिभ्रतिपयायेम्‌ श्रवणाद्कामहतश्रौ त्रियजीवन्मुक्तादिसाधारणी, इति न 
जीवपक्षव्यावतेने सा प्रभवति, इति पूर्वं त्तरपन्षयोरुभयोरपि प्राचुयां्थतं 
साधारणम्‌ ॥ 
` “विक्रारशब्दाद्‌ नेति चेन्न प्राचुयोदिति सृं तु परमात्मपक्ष।विरोध- 
मपि यद्यपि सुचयत्ि; आनन्दमयपयांयगततन्मात्रविपयतामादायोक्ता- 
धिकरणप्रवत्तिरिति तभ्यासादिति हेतुः साधयतीति व्यक्तीकृत पूवमेव 
न चाभ्यासो ब्रह्मणोऽन्नमयादीनां ब्रह्मलमभिप्रव्यंव-“येऽन्नं ब्रह्मोपासते" 
इत्याद्‌ ॥ 

मनोमयादिपर्यापस्योक्ताधिकरणाविषयता । 


न च मनोमयपर्याये-^ये मनो ब्रह्मोपासते” इति मनोमयश्छोके ब्रह्म- 
शब्दोऽपि । आनन्दं ब्रह्मणो विद्धानिति ह्यानन्दस्वरूपव्रह्यविज्ञानस्येव ब्रह्मत्वं 
श्रावयति । तेन चावगम्यते नात्र मनोमयादीनामुसन्धानं तेषामेव ब्रह्म- 
त्वाभिप्रायेण, किन्त्वानन्दस्वरूपत्रह्मावगमोपायत्वेनेव तस्योपदेशः, इति 
सबै भ्रकरणमानन्दभयपयांयमाच्नव्रह्मसमपेकतयेव योजयितुं शक्यम्‌ ॥ 


आनन्दमयाधिकरणे पुच्छवाक््यस्मेव प्राधान्यम्‌ । 


यथाच पक्षिरूपेणान्यत्रोपासनविधिः, अ।नन्दमयपर्यायमात्रे तु तेनेव 
क्रमेण ब्रह्मस्वरूपज्ञानमेव ख्यम्‌, अथवा तत्रापि तेन रूपेणोपासना- 
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विवक्षायामपि प्राधान्येन वब्रह्मस्वरूपसमपेणेऽपि तात्पयंम्‌ , तथा पूवैमेवो- 
त्तम्‌, इति ब्रह्मणः पुच्छत्वेन निर्दैलोऽचाकिंच्वित्करः “श्रह्माधिपतिरि"त्यादि- 
वाक्यान्तरस्य तूपरितनसूच्राणां तच्रानन्वयात्‌ , सविशेषस्य नारायणव, 
सदाशिवसवेऽन्यथा वा तव्राद्धेतिनामविरोधात्‌ , तात्पयेग्राहकाभ्यासहेतु- 
त्वविवत्तया ज्ञेयस्वरूपमात्रनिर्णयार्थत्स्यावगमाच्च तत्परत्व॑न प्रकृतो- 
पयोगि ॥ 


यथां चान्नरसमयशब्देऽन्नपदम्‌ , तद्रसपदम्‌ , “ओषधीभ्योऽन्नपदं च. 
अन्नात्‌ पुरूषः” इति प्रस्तुतान्न-तत्कायेशरीरपरं न प्रस्तुतभोक्तुत्वादिपरम्‌ , 
तथा पूर्वमेवोक्तम्‌ , इति परमात्मनोऽन्नमय-प्राणमयादिशब्देन नात्नोपस्था- 
पन॑ संभवति } अन्नमयत्व-प्राणमयल्रादिधरममाः जीवधमाः, न तु विष्णुधमांः, 
न वा नामविधया विष्णुपराः, इति न तेषां ब्रह्मत्वमपि । नामात्मकान्यत्र- 
प्रसिद्धशब्द्वटितं तु वाक्यं पुच्छपदसमभिग्याहतं त्रह्मवाक्यमेव ॥ 


आनन्दमयपद्विपरत्वे मयटो विकारा्थत्वज्ञद्धायचुत्थितिः। 
मयटो विकाराथेत्वशङ्का-तत्परिदारो नानन्दमयशब्दमधिच्रत्य, किन्तु 
पुच्छराब्दमधिद्धत्यैव । “रू. यचश्छन्दसिः इति द्वयच एव छन्दसि विकारा- 
थेमयटुप्रत्ययनियसनेन आनन्दमयब्दे मयटो विकारा्थत्वशङ्काया 
अप्रसरात्‌ ॥ 
एतेन--अन्नरसमय-विज्ञानमय-शब्द्‌(वपि-- व्याख्यातौ; तच्राप्युक्त- 
शङ्काया अप्रसरात्‌ । प्राणमय-मनोमयशब्दयोः प्राचुयार्थत्व-विकाराथे- 


, स्वकल्पाबुभावपि जीवपक्तस्याप्यविरोधिनौ, इति “विकारशब्दादि"ति सुच्र- 


मेकमेव पर्याप्तं कारणम्‌--अब्रान्नरसमय-विज्ञानमयानन्दमयशब्दानां 
ब्रह्मपरत्वशङ्काया अनुदये ॥ 


अन्योऽन्तर आत्मे?त्यन्यस्वोपन्यासस्य देतमतेऽयोगः । 


“अन्योऽन्तर आत्मा” “अन्योऽन्तर आत्मे”ति भेदनिर्देशस्तु परमा- 
त्मनो गुणतः, स्वरूपतो वा भेदस्य “नेह नानास्ति किच्चने”त्यादिना 
द्रेतमतेऽपि विशेषङ्रतस्यापि निषेधाद्‌ नोपपद्यते । न ह्यभिन्नस्य विदोषदतः 
सत्यो भेदः, सेदनिषेधश्चोपपद्यते ! न चाभेदवोधने तस्य तात्पर्यम्‌ 
अभेदाविरोधिववे तु भेदस्य विशेषछतस्य निषेधासंभवेन तन्निषेधद्रायाऽ- 
भेदबोधनासंभवः ॥ 
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पञ्त्रह्मतावादे श्चयुवह्टी विरोधः । 


एतेन-श्वगुबल्ल्यपि- व्याख्याता । न हि साऽप्यन्नमयादिव्रह्यता- 
मजुबद्ति, उपास्यतां वा तत्रान्नमयादेः, किन्तन्नमयस्येवान्नस्यापि 
कायस्य ब्रह्मातताम्‌ ; कमेण बाऽज्ञानोपदहितात्मताम्‌ , तेन क्रमेणानुपदित- 
ब्रह्मज्ञानपयवसानं च । न चान्नशब्दोऽत्रान्नमयपरः न च “वसन्ते ज्योतिषा 
यजेते”व्यत्रेवाधिकारवलात्‌, प्रकरणवटाद्रेकदे राकी तेन-प्रकृतपरामर्शाद्‌- 
न्नादिशब्देनाधिकृतान्नमयादेमरंहणम्‌, पक्षिरूपेणोपास्यस्वरूपसमपण- 
मुखेन का्ययुखेन प्रत्यगात्मस्वरूपपरत्वेन स्व॑पदार्थंशोधनपरत्वादन्नमयाद्य- 
धिकारस्य, जगत्कारणत्वमुखेन निर्विशेषाखण्डतत्पदार्थशोधनपरत्वाच भररा- 
वल्ल्याः । जीवस्वरूपं हि कार्योपाधिकं कायेसुखेनोपदिष्टम्‌ , तत्पदा्थसतु 
कारणोपदहितं कारणमुखेनात्रो पदिश्यते, इत्यधिकारमेदादुमयोने ज्योतिः 
राब्दन्यायोऽत्र प्रसरति ॥ 


“एतमन्नमयमात्मानयुपसङ्क्रामति”” एतं “प्राणमयमात्मानमुपसङ्क्- 
मति" “एतमन्नमयमात्मानयुपसङ्करम्यः? ““एतं प्राणमयमात्मानमि"'ति च 
ब्रह्मवल्ल्याम्‌ , भृगुवल्ल्यां चोभयत्र “स यश्चायं पुरुपे । यश्चासावादिव्ये 
स एकः स य एवंवित्‌” इद्युपक्रम्य प्रवृत्तानि वाक्यानि तत्त्वमसिज्ञानेन 
सवांत्मज्ञानमुपदिशन्ति, स्वं पदलश््यार्थेव्यतिरेकेण ज्ञातव्यात्मा- 
न्तराभावं साधयन्ति, तत्पदलक््या्थैसवरूपस्य स्वंपद्लच्या्थेस्वरूपेक्य- 
योग्यस्य ज्ञानेन तद्र यतिरिक्तका्यस।मान्यभाववोधनेनेकविज्ञानेन 
सवेविज्ञानमुपपादयन्ति, अन्नमयादीनामोपाधिकानायुपाधिविगलनेन 
तत्पदार्थेन स्वरूपतोऽभेदम्‌ , जडानां तत्पदलक््याथेव्यतिरेकेण वाधायां 
सामानाधिकरण्यविधया स्वरूपतोऽभावं ज्ञापयन्ति चन्नमयादीनां 
ब्रह्मत्वं वारयन्ति ॥ ए: 


अन्नमयादीनां कमेण प्राप्यलानुपपत्तिरहतवाद्‌ । 


न द्यन्नमय।दीनां ब्रह्मत्वे क्रमेण प्राप्यत्वयुपपद्यते । न दि “ब्रह्मविदः 
प्नोति परमि"ति ब्रह्मणोऽनेकविधस्येकेकप्राप्िक्रमेण प्राधिक्रमः प्रस्तुतः । 
अद्रेतसिद्धान्ते स्वेकविधस्येव ब्रह्मणः, प्राचिः. विज्ञानं वा, तद्धिज्ञःने युगपदेव 
सर्वैविन्चानं स्वरूपेक्यज्ञानव्यतिरेकेणाभावद्चान्नरसमयादिरूपेण प्रस्तुत- 
जागर-सखाप्न-सौषुप्तमेदभ्रयुक्तभेदमादाय भेदेनोपदिष्टस्यात्मनो जागरादि- 
भ्रयोजकोपाधिविल्यनक्रमेणाभेदमयुकतस्वरूपेक्यनिरूपणेन क्रम उपपद्यते । 
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जीवब्रह्येक्ये न॒ जागरः, स्वप्नः, सुषुभिः, उपाधिभेदभ्रयुक्तो भेदो वा 
मुक्तासमनः, इति जागराद्यवस्थातिक्रमः, सवेविधशरीरविलयेनाशरी- 
रत्वं च ज्ञाप्यते, इति पूर्वँक्तक्रमोपपत्तिः, इति प्राप्यत्वश्रवणमात्रेण 
नान्नमयादीनां ब्रह्मत्वम्‌ ; अन्यथा पच्चब्रह्यवादे “स यश्चायं पुरुषे । यश्वा- 
सावादित्ये स एकः” इत्युपदेशोऽसङ्गतः स्यात्‌ ॥ 


पुच्छपदस्वारस्यमदवे तवादे । 


एतेन “विकारशब्दान्नेति चेन्न प्राचुर्यादि"”ति सूत्रमपि-व्याख्यातम्‌। 
प्राचुयंशब्दो ह्यत्र पुच्छंपदं प्राचीनपयायेष्ववयवविवक्षया प्रयुक्तं प्राचुर्येण, 
इत्यत्रापि किच्िनिर्दे्टव्यमित्यभिगप्रायेण प्रयुक्तम्‌ , परं तु नाच्रावयव- 
विवक्ता पूवत्रेवेति प्राचुयेविवत्ता । तेन च पुच्छवत्‌ पुच्छमधिष्ठानमेवाव्र 
पुच्छपद्‌थः | तच ब्रह्मस्वरूपम्‌ , यत्‌ “वब्रह्मविद्‌!प्नोति” “सत्यं ज्ञानमनन्तं 
ब्रह्म” “सोऽश्नुते सवान्‌ कामान्‌ सह । ब्रह्मणा विप्िता” इति प्रकरृत- 
मन्नमयादयुपादानमन्नादयुपदिताऽस्मना “येऽन्नं ब्रह्मोपासते” इत्यादौ, अन्ते 
च स्वरूपेणाधिषछठानं विवर्तोपादानं वा सौपुप्रोपाध्यज्ञानोपदितात्मना, 
अनुपदितरूपेण तु सुक्तास्मेति वोधनार्थमेव पुच्छत्रह्मवाक्यम्‌ । “^तस्येष 
एव॒ शारीर आत्मा यः पूर्वस्य" इत्यानन्दमयपयांयपयेन्तं पच्ानां 
बरह्मणां शरीरत्वं पूर्वपू्ा न्तरात्मत्वं च नोपपद्यते । न हि ब्रह्मेव ब्रह्मणोऽ- 
न्तयांभि, नियस्यं च भवितुमदहंति ॥ 

मान्त्रवणिकसूत्रे एकवचनम्‌ , नपु सकं च 
पुच्छन्रह्यतावाद्‌ एव स्वरसम्‌ । 


४मान््रवणिकमेव च गीयते” इति नपुंकशब्देन मान्त्रवणिकं ब्रह्य 
प्राधान्येन पुच्छबवाक्य एव निर्दिष्टम्‌ , न तु कस्याप्यवयवतया ब्रह्मोपात्तमि- 
ति विशदम्‌। अन्नमयादिपच्चकब्रह्यतायामानन्दमयमाचपुच्छतया ब्रह्मनि- 
देशो नोपपद्यते । न चोपासनाथं पुच्छववेन ब्रह्मणः कल्पनम्‌ , किन्तु मान््- 
वर्णिकम्रधानस्वरूपेणेवेति ज्ञायते ॥ 

न चान्नमयादिपर्यायेषु छत्रापि ब्रह्मावयवस्थाने निर्दिष्टम्‌ , येनात्र 
मान््रवर्णिकपदं श्छोकगतं विवक्षितं शक्येत । न च “येऽन्नं ब्रह्मोपासते” 
इत्यत्रान्नमयव्रह्यस्वरूपोपासनाविधिः, येनोपास्थकोटौ ब्रह्मस्वरूपस्या- 
प्यन्नमयादो प्रवेशः स्यात्‌ ; अन्यथा पच्वावयवातिरिक्तावयवरूपस्य कल्प- 
नापत्तिः, कल्पितोप्यवयः षष्ठः को वा स्यात्‌ ! ¦ 
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प्रत्यगभिन्नकवहतावाद्‌ एव प्रकरणान्वयः | 


आनन्द्मयवाक्ये पत्िणोऽवयवविशेषरूपेण निर्देशोऽप्यत एव 
स्वरसः । तत्र “सत्य॑ ज्ञानमनन्तं व्रद्ये "ति प्रस्तुतं ब्रह्ेवोत्तरत्र प्रस्तू- 
यते | न केव तरपदाथेस्वरूपेण, किन्तु “यो वेद्‌ निदितं गुहायाम्‌" “तस्मा- 
द्रा एतस्मादात्मन आकाशस्सम्भूतः" इाते प्रत्यगामन्नतयःऽ पिः; इति प्रत्यग- 
भेदः सर्वोंपाधिविख्यनेनेव, नान्यथा, इत्यत्ुपदितं प्रमादचतन्यं तत्पदाथा- 
भिन्नं युक्तयवस्थायां शाद्धम्रत्यक्स्वरूपस्याप्यज्ञानो पहितरूपेण कारणमपि 
न विरुद्रम ॥ 


वाचरपतिमतेऽज्ञानस्य संचिन्मात्रोपाधित्वेनेव जीवाश्रयत्वव्यपदेराः, 
इति ब्रह्मसूत्र भाष्यवा्िकादौ व्यक्तम्‌ । न चाज्ञानोपदितव्वेन जीवत्य 
पदहितस्याधिष्ठानलम्‌ । स्वोपाध्यज्ञानधमाश्रयव्वेन जीवाश्रयत्वव्यपदेशा इति 
दिं वस्तुस्थितिः} तदेवाज्ञानोपदितं तद्रयाव्रत्तावस्थायामभिन्ननिमित्तो 
पादानं तत्पद्वाक्याथेः, इत्यभिग्रेस्येव “तस्माद्रा एतस्माद।त्मनः"'इति कारण- 
त्वोल्लेखः । अतः कारणवतेन प्रदतं प्रत्यगेव तत्दवाच््यार्थो यावदपाधि- 
सत्त्वम्‌ , अनन्तरं तृ पाधिधर्मानाक्रान्ततवाद्‌ न जीवोऽज्ञानावच्छिन्नः, न 
वाऽज्ञानविषयः तत्पदाथेः इति मान्त्रवणिकं ब्रह्य नान्नमयादययधिष्ठानं 
भवितुमहेति, तस्रतिष्टास्थानं वा । न च तथाऽऽस्नातमपि ॥ 


सत्य-गुहा-तन्निहितामेदपरत्वं सर्वैस्था बह्यवस्ल्याः । 


तत्र सत्यत्वबिवरणम्‌-“तस्माद्रा एतस्मादात्मनः” इति सृष्टिवाक्येन, 
गहास्वरूपविवेचनमन्नमयाद्यानन्दमयान्तकोरः, तन्निहितप्रस्यगसिन्नं बरह्म- 
स्वरूपं “(ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठेति वाक्येन, जीवत्रद्यैक्यं तु “स यश्चायं पुरूपे 
यश्चासावादिव्ये। स एकः" इति वाक्येनः, “स य एवंविदि"”ति “श्यो वेदे"ति 
वाक्येन, ब्रह्मप्रापिश्वाऽऽनन्दमीमांसया निष्छरध्यत इत्यद्धेतम्यांदा । तत्रा- 
न्नमयो जागरितावस्थः, प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयात्मकः सखप्नावस्थः, 
सोपु्रसत्वानन्दमयः, युक्तावस्थस्तुरीयस्तु पुच्छं ब्रह्मेति माण्डूक्योपनि- 
षद्थंसारसङ्कखनमपि ॥ 


ज्ञ यस्य ऽरुपपदेन निर्दैशस्वारस्यमदधेतवादे । 


तत्रान्नमयादौ सवत्र पुरुषपदनिर्देशाद्‌ यद्यपि पुरूषसुक्तमतिपाद्यो 
मुख्यः पुरुषः परमत्मव भवितुमहेति; तथापि “अन्नात्‌ पुरुषः" इत्युस्पात्त 


` "क्वि = 


न्यायसुधापरीश्षा ३९७ 


श्रूयमाणा यथाश्रुता शरीरमेवात्र वोधयति, न तु शरीरिणं जीवात्मानम्‌ । 
वल्टीद्रयेऽपि दि “स यद्चायं पुरुषे । यद्चासावादिव्ये” इव्युपसंहदारोऽन्त- 
रादित्यपुर्पादू न।रायणादनतिरि्तिं जीवात्मानं विवक्षति ॥ 


एतेन --पुरूपपदेन प्रस्यसिन्ञानात्‌ पुरुपसूक्तप्रतिपादितं परमात्म- 
स्वरूपं प्रतिपुरूपमाश्नायमानमत्र विवत्तषणीयमिति शङ्कापि- परास्ता । न 
केवछम्‌, अन्नमयः स्थूख्टारीरावच्छिन्नः, किन्तु सृक्ष्मशरीरावच्छिननाः प्राण- 
मय-मनोमय-विज्ञानमयाः, आनन्दमयद्च सृक्ष्मतरकारणशरीरावच्छिन्नः 
इति जाम्रत्स्वप्न-सुपुप्त्यवस्थस्य जीवस्यावस्थात्रयवतः शरीराणि वतन्ते, इति 
पुरुपपदमच्र कोरचतुष्टयस्यापि साधारणम्‌ । अन्तरात्मत्वं चान्यस्या- 
न्यस्य ततः सर्वत्र | 


वस्तुतस्तु-पुरुपपदं केवलम्‌ , “अन्नात्‌ परुषः“ } स वा एष पुरुषोऽ- 
ज्रसमयः”” इत्यत्रेव श्रूयते, माणमया। दौ । स वा एष पुरूपविध एव" इत्यादौ 
तु पुरुपविधशब्द एव वर्तते, इति पुरुपपदं नान्नमयादिपरमात्मदे 
चिङ्गम्‌ । अन्नमयपर्याये दि जन्यतयेवाऽऽन्नायमानः, “स वा एषः? इति 
तदेतच्छब्दाभ्यां पराम्रदयमानत्वाद्‌ न स परमात्मा मवितुमहंति; पुरुष- 
पदार्थस्य भूतशरीरातिरि्तस्य तदभिमानिनः, तदन्तर्यामिणो बोत्पत्त्य- 
संभवेन तत्रापि परमात्मपरताया असंभवात्‌ ॥ 


““तस्येप एव श्चारीर आत्मेः»ति 
वाक्यचतुश्टयस्य दे तवादे नोपपत्तिः । 


प्रतिपर्यायं ““तस्येष एव॒ शारीर आत्मा यः पूर्वस्येति मनोमयपयांय- 
मारभ्य शारीरत्वप्रतिपादनमपि पुरुषशब्देन शारीरविवक्षां द्रढयति । 
आत्मत्वं तु युख्यपरमात्माभिन्नखात्‌ प्रव्यगात्मनोऽपि, न परमात्ममात्रस्य ; 
अन्यथा पुरुषपदेनेव परमात्मनो लाभाद्‌ आत्मपदं वितथम्‌ , “स वा 
एष पुरूपोऽन्नरसमयः' इति पर।मर्दोऽप्यव्यवदहितश्चारीरपरामशपरो विस्‌ 
द्यते ॥ 


“तस्माद्रा एतस्मादिः १ त्यस्य जीवव्रहय क्यपरत्वमेवं 1 
नं चात्र “तस्माद्रा एतस्मादिति व्यवदहितस्यात्मनः परामशः, 


पुरुषपदमात्रेण परमात्मोपस्थितौ स वा एषःपद्वेयभ्यांत्‌, सन्िहित- 
परित्य गेन व्यवदहितपरामर्शायोगाच ॥ ` | 
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यद्यपि परमप्रकृतत्वं परमात्मनः; तथापि तस्य गहानिदितववेन, 
ज्ञेयत्वेन, प्राप्यत्वेन च मुख्यं प्रकरणम्‌ । तदवान्तरधरकरणं तु गहा- 
पदार्थस्य, यस्येवालपङ्गेण “अन्नात्‌ पुरूपः"” “स वा एष पुरुषोऽन्नरसमयः” 
इत्यादयः पर्यायाः । न दि गुहाऽपि परमात्मा } कारणस्वरूपस्य पुरुषपदेन 
परामर्शस्तु पुरुषस्योत्पत्त्येव काये-कारणभावोपसं हारात्‌ , कारणस्य 
कार्यत्वासंभवाञ्च नोपपदयते; अन्यथा-- “अन्नात्‌ पुरुषः इत्यनुपयुक्तं 
तदुत्पत्तिवणेनमसङ्गतम्‌ ॥ 


“अन्नात्‌. पुरुपः? इत्यत्र पुरपपदं न परमात्मपरम्‌ । 


सत्यमीश्वरस्य प्रादुभावो भवति, न त्वन्नादेखिाकाशादिक्रमेण कार्य- 
तया प्रस्तुतात्‌ ; अन्यथा सवेत्र कारणवाक्येषु तत्तत्का्यवाचकशब्दानां 
तदन्तर्यामिपयेन्तपरत्वाद्‌ जगत्कारणत्वं ब्रह्मणो न लक्षणम्‌ , न वाऽन्त- 
योमितम्‌ , नियामकत्वं वा तस्य भवितुं शक्यम्‌। अनेकार्थस्याप्येकस्मिन्‌ 
वाक्य एकाथत्वस्येव युक्तत्वाद्‌ आकाशादिभूतासिग्रायेणोत्पत्तिः, पर- 
मात्माभिप्रायेण प्रादुर्भावः, इत्येकेनेव वाक्येनार्थ॑त्रयस्य, अर्थचतुष्रयस्य 
वा बोधासंभवात्‌ ॥ 
८८अब्नात्‌ पुरपः”, इत्यादो प्रथम- 
प्रतीतभूतार्त्वत्यागानौचित्यम्‌ । 


एकाथंत्वस्येव यक्तत्वेऽपि प्रथमप्रतीतटोकप्रसिद्धार्थपरताया अपि 
सम्मतत्वेन तावतेव वाक्यपर्यवसानात्‌ परमात्मनोऽपि प्रादुभावबोधा- 
लुपपत्तिः । परमात्मनोऽन्तयांमिण इव जीवस्यापि पुरुषपदा्थत्वेन तस्रा- 
दुभांवपरताया अप्यापत्त्या “सवा एप पुरूषोऽन्नरसमयः'” इत्यत्र पुरुष- 
पदेन रारीरस्य प्रहणमेवोपपन्नम्‌ । ^^तस्येष एव शारीर आत्मे"त्यपि तदा 
सुसंगतं भवति । पुरि रोते इति उ्युत्पत्त्या पुरुपपदस्य शारीरपरत्वमपि नात्र 
विरुद्धथते ॥ 


सुख्यं पुरुषत्वं जीवात्मन एव, न परमात्मनः । 


“नवद्वारे पुरे देदी""इति पुरिः शयानव्वं जीवस्येवावगम्यते । परमास्ा . 
हि देदेऽपि . वतते, अन्यत्रापि, “इत्यसाधारणेन धर्मेण व्यपदेशः इति 
न्यायादपि सख्यं पुरुषत्वं जीवात्मन एव । प्राणमयादौ पुरुषविधत्वास्नानं 
पुरुषसूक्तगतात्‌ पुरुषादसं पुरुषं व्यबतंयितुम्‌ । सति तात्पय॑ग्राहके लिङ्ग 
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“आकाशस्तलिङ्गादि"ति न्यायाद्‌ अकार-प्राण-अ्योतिरादिशब्दानां गौण्या 
तत्तद्राक्यमात्रे ब्रह्मपरत्वं न केनापि वार्येते ॥ 


न चाकाश्ाधिकरणन्यायेन पुरुय- 
पदस्यान्न परमात्मपरत्वम्‌ । 


न चात्र तस्य न्यायस्यावसर इति पृथेमेवोक्तम्‌ , इति ब्रह्मासाधारणलि- 
ज्गानामत्राभावाद्‌ “अन्नात्‌ पुरुपः'` इद्यत्र न पुरुपपदस्य परमात्मपरत्वम्‌ ॥ 
„ एतेन--पुरुषसूक्तमपि--व्याख्यातम्‌ ; आकाशाधिकरणन्य्‌।येन तस्य 
गोण्या व्त्त्या कथच्चन परमात्मपरत।यस्तावन्म।त्र एवोचिव्येन सवेत 
तद्थेत्वकल्पनायोगात्‌ ॥ 


एतेन-आकाशादिशब्द्‌।नां ब्रह्मण्येव मुख्यत्वमिति- परास्तम्‌ । तदिदं 
यद्याकाराधिकरणसिद्धम्‌ , तर्हिं तदधिकरणव्युरपादितन्याययोग्यविषय 
एव तत्‌ । यदि तु कोशादिवशेन, सम्भ्रदायविरोपेण वा तताकाश-प्राण 
उ्योतिरादिशब्दानां सर्वेपां परम।त्मपरताया एव युक्ततवाद्‌ मुख्याथेपरिमरह्‌ 
एव युक्तः, तरिं वितथानि सवाण्येत।न्यधिकरण।नि ॥ 


पुदपपदस्प श रपरत्वाभावे वेय्थ॑म्‌ । 


“स वा एप पुरपः” इत्यत्र पुरुपपदं तु शरीरस्य प्रछतस्यात्मतेनानु- 
सन्धीयमानस्य पश्षिरूपत्यकल्पनयाऽत्मस्वोपदेशाथेतया “स वा एषं 
पुरुषविध एवे"दयुत्तरपयायेष्वपि रिरः-पक्ष-पुच्छादिरूपकल्पनया, पश्षि- 
रूपकल्पनापेश्नायां वा; अन्यथा मनुष्यम्रगादिररीयणामपि शरीरत्वात्‌ 
पक्ष-पुच्छदिविभागेनोपासनयिधानमनुपपन्नं स्यात्‌ । यथा च पुरुषपदेन 
परमात्मविवक्ञया “स वा एपः” इत्यनेन गतार्थत्वात्‌ पुरुपपदं वितथम्‌, 
तथा पूवेमेवोक्तम्‌ ॥। 


स एष इति शरीरगः परागरश्यते, न शरीरमात्रमिति सूचनां वा 
स वा एष पदानि इति न तत्पदवेयर्यैम्‌ । परमते, न केवलम्‌ , पुरुषपद्‌- 
वेयथ्येम्‌ , किन्तु स वा एषपदानामपि } न च तच्रान्वयोऽपि । तत्र “स वा 
एषः? इति पुरुपपदा्भं परामरश्य तदूगतत्वं पुरुषस्य यदि बोध्यते, तर्हि पुर 
षपदस्य चतुरथक्त्वात्‌ कं भूतगत्म्‌ , दारीरगत्वम्‌ , जीवगत्म्‌, अन्तर्या- 
मितं वा विवक्ष्यत इति विकल्पे न जीवो विवक्ष्यत इत्यत्र न कापि 


विनिगमना ॥ 
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अन्नरसमयत्व॑॑तु जागरावस्थापन्नस्येव सख्यम्‌ ; स्थूल-पृक्ष्मशरीरयो- 
रुभयोरप्यन्नरसमयत्वात्‌ , स्थू-तृक्ष्मशरीरयोरन्नरसत्वस्य “अन्नमशितं 
त्रेधा भवती"व्यादौ विशदीकरणात्‌ › जाग्रदवस्थायामेव सर्वान्नरसमयत्वस्य 
साक्षिणाऽऽवेदनात्‌ मन्दमतीलुदिश्य स्थूल-सृक्ष्मशरीरमात्मे्युपदे- 
शाथं रसमयरब्दभ्रयोगः । तेन स्थूलदरीराद्‌ विविच्य प्राणमयादिना क्रमेण 
सृक्ष्मरारीरविवेकः सुखुमो भवति । “नेति नेतिविधयेकेकांशस्य निपेषेन, 
तेन च बाटाक््यजातशत्रुसंवादवद्‌ न सुपुप्नमेवाऽऽदायऽऽत्मतन्त्वोपदेशः 
किन्तु जागरस्वप्नावस्थमप्यादाय तदुपदेरा इति खाति । भ्रद्रतान्नमयपदे 
सृक्ष्मदारीरस्याप्युपखच्तणाथैम्‌ रसपद्मधिकमिति तु निष्कः इति तेन च 
परेतशरीरस्य नास्मत्वेनोपदेशोऽत्रेतयपि फलति ॥ 


परमात्मनोऽन्नरमयादिद्िन्दावाच्यत्वम्‌ । 


“अन्नात्‌ पुरुपः” इत्यत्रापि पुरूपशब्देन जागरशरीरं सृक्ष्मशरीरसदित- 
मेव विवक्ष्यत इति सुचनाथ॑ रसपदमधिमत एव्‌ साथैकम्‌ । परमते तु 
न केवलमन्नमयपदार्थः न परमात्मा, किन्तु रसपदवेयर्थ्याद्‌ नान्नरसमयो- 
ऽपि; परमात्मनोऽगप्राद्तदिग्यमङ्गटविग्रहस्वरूपस्य ज्ञानमयेन्द्रियादिवतो 
ऽपि तस्स्ूल-सृच्मशरीरयोर्जीवशरीरवद्‌ भोतिकत्वायोगेनान्नरसमयत्वस्य 
बाधात्‌ । तच्र रसशब्दः सारवाची । अन्नरसश्च अन्नसारः अदितस्यान्नस्य 
धा विभक्तांऽशः, तन्मयत्वं तु जागरावस्थजीवशरीरस्येव ॥। 


एतेन-“अद्यतेऽत्ति च भूतानि तस्मादन्नं तदुच्यते" इत्यपि-व्या- 
ख्यातम्‌ तेन जागरावस्थस्यान्नरसमय दिव तृत्वा्यवादिकमिति ज्ञाप्यते । 
न चेतादरशमद्यलम्‌ , अनत्तृतम्‌ , उभयं च परमात्मनः, येन सोऽप्यन्नमयः, 
अन्नरसमयः, अन्नं वा स्यात्‌ । न केवरं शरीरं परमात्मकायंत्वात्‌ परमात्म- 
रूपेण कारणात्मना तदभिन्नम्‌ , किन्तु तत्कारणमन्नमपि तत्कारणमाकाशा- 
दिकमपीति तत्कारणपव्वतन्मात्राणां व्यस्तानाम्‌ , समस्तानां वा साल्तविक- 
राजस-तामसानामात्मववेना्चसन्धानं कतेव्यम्‌ । तेन च क्रमेण व्यष्टि 
समष्टयज्ञानोपदितस्य, तेन च एकेकावस्थापरित्यागेन सुप्रान्तावस्थपरमा- 
त्मनोऽचसन्धानक्रमेणाखण्डानन्दात्मना ज्ञानेन निविरोषसंविन्मात्रेणाव- 
स्थानं युक्तिः फट्ष्यतीति वोधयितुमेव गवल्ल्यामन्नादीनामन्नमयादि- 
कारणानामात्मसोपदेश आनन्द्स्रूपान्तेन ॥ 

न च परमतेऽन्नरसमयत्वं परमात्मनः? न चान्नशब्दाथो भोक्तुत्वमपि; 
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“ओषधीभ्योऽन्नमि"ति कायेतया प्रकृतस्यान्नस्य भोक्तपरत्वायोगात्‌ । 
न चान्नात्‌ मोक्त्‌ : पुरुषस्य शरीरस्योतपत्तिः; अन्योन्याश्रयात्‌ , अनवस्था- 
पत्तेश्च । जागरावस्थान्नरसमयस्तुतिपरं वाक्यं “अद्यतेऽत्ति च भूतानि" 
इति तु शारीरस्य जीवस्याप्यौपाधिकं भोक्तत्वमप्यन्नरसमयत्वनिवन्धन- 
मिति ज्ञापयितुम्‌, न स्न्नशब्दार्थविवेकार्थम्‌, येनात्तत्वमन्नराब्दस्याथं 
तत्सारो वा स्यात्‌ ॥ 

आत्मनः पक्षिरूपकस्पनं द्वासुपर्णवाक्येकवास्यतार्थम्‌ । 


("तस्येदमेव शिरः । अयं द्तिणः पक्षः। अयसुत्तरः पक्षः। अयमात्मा) 
इदं पुच्छ प्रतिष्ठा इति तु स्वयं पक्लिरूपेणोपासकेनाऽऽत्मस्वरूपावबोधपूवैकं 
स्वस्या॒सन्धानं कतैव्यम्‌, येनान्ततः स्वस्वमष्यरारीराभिमानविरहट्रारा 
सोपुपान्तात्माधिष्ठानं विनेवायासं बोद्धुं" शक्यत इति सूचनाथं जागर 
स्यवाऽऽत्मतत्त्वजिज्ञासोः पश्षिरूपताकल्पनया शिरः-पक्षादिरूपेणावयव- 
विरोपणासुपदेशः, येन॒ जागरादिसु पुप्त्यन्तावस्थात्रयाद्‌ विविच्याऽऽ- 
त्मस्वरूपोपदेशः सफटो भवति । पक्िशरीररूपेणव जिज्ञासशरीरस्य 
कल्पनायां निमित्तं त॒ “द्रा सपर्णां सयुजा सखाया समानं ब्क्षं परिषस्व- 
जाते इति श्रत्यर्थमनुसन्धायाऽऽत्मत्त्वोपदेशाः कतव्य इति दृष्टिरेव । 
तत्र च सौपुप्तान्तविविक्तः, तदतीतश्च मुक्त इत्येकंकदारीरात्‌ क्तेत्ज्ञस्य विवे 
चनद्रारा, तदधीनरुभोक्तखस्य निषेधद्वारा च मुक्तस्य परमाथेतोऽभोक्त 
प्रत्यगात्मतन्त्वस्योपदेशो अण्डकायभिमतोऽत्र विवक्ष्यत इत्येव हृदयं 
शिरः-पक्ष-पुच्छादिरूपेण मनुष्यशरीरस्यापि कल्पनयोपदेशस्य । 

हारीरस्य दृक्चष-रथादिकस्पनयाऽऽत्मतत््वोपदेश्ोऽन्यत्नापि दश्यते । 

शरीरं हि ब्रक्ञरूपेण, रथरूपेण, पुररूपेण चान्यथाऽन्यथा पुरुषम्राह्य- 
सुबिज्ञेयरूपभेदेन तत्र तत्रो पदिश्यते } तत्र जीवात्मनः शुकत्वे ब्रक्षरूपमेव 
दारीरमिति ब्रह्यवह्टीतात्पयम्‌ । इदं च शारीरस्य जीवत्व एवोपपद्यते, न पर- 
मात्मतवे] तस्य शरीरभोगेनाभोक्तुः, अभोग्यस्य वा अद्यतेऽत्ति च भूतानी 
त्यत्र न परामरोयोग्यताऽपि, इत्यन्नरसमयपदे रसपदमन्नरसमयपदेन 
परमात्मपरिग्रहे न सङ्गच्छते, न वा परमात्मनः पक्तिरूपता, पक्ष-पुच्छा- 
दिरूपं वा त्रापि प्रसिद्धम्‌ । नापि वा तदीयस्य शिरसः, पक्षादेः, पुच्छस्य 
नवाप्रव्यक्षस्येदमिति भ्रत्यक्षतया निदेश उपपद्यते ॥ 


इदमेव शिर” इत्यादिवाक्यं न परमात्मपरम्‌ । 
ब्नभाृतमत्यकषवदीश्वरशिरसोऽगपीदृमिति निदेशो लक्षणया 
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परमते, अद्रेतमते तु नेवम्‌। लक्षणा दि तास्पर्यानुपपत््या, अन्वयानु- 
पपत्त्या वाऽन्नमयादीश्च रत्वानिणेयावस्थायां न विकल्पसदा । शारीरपरिपरहे 
तु नायं दोषः, न वा तत्र वेयर््यम्‌ ॥ 

“सवमेव त आयुयैन्ती”व्यादिफट्वाक्यानि सवेशब्द्स्य शतायुः पर- 
स्वात्‌ , प्राणंमयस्यापि जीवत्वेऽप्युपपद्यते, परमात्मपसियदेऽप्येकांशमात्रो- 
पासनं न मोक्षायेति प्ररंसामात्रपरत्वमेव रलोकस्य ॥ 


““नेतरोऽनुपपत्तेरि°ति सूत्रादिस्वारस्यमदेत एव । 
एतेन--“नेतरोऽनुपपत्तेः"' इति सूत्रमपि--व्याख्यातम्‌। तत्रानन्दमय- 


परमात्मतावादे “नेतरोऽनुपपत्तेरि”ति जीवादिव्यावतेनाथंमिति संप्र 
तिपन्नम्‌ , पुच्छब्रह्मवादे तु प्राधान्येन जीवादि-परत्वव्यावतेनाथेमिति। 
अन्नमयादीनामपि जीवादिपरत्वव्यावतेनाथेत्वं तु न समस्सवति; आनन्द्‌- 
मयस्येव सर्वान्तरत्वादिलिङ्गाभावेन परमात्मत्वशङ्काया अभावात्‌ , पूर्वोक्ते 


कारणेरन्नमयादेर्जीवपरत्वनिर्णयास्च ॥ 


न चान्नमयपरमातमत्वाभावे काप्युपपत्तिः, प्रत्युत तत्परत्र एव सा। 
(स्व वे तेऽन्नमाप्ुबन्ति” “सर्वमेव त आयरयन्ती"व्यादितत्तच्श्छोकनिरदि- 
्टानि फलानि हि परिच्छिन्नानि न निःश्रेयसरूपाणि, येन ब्रह्मप्राप्तिफल- 
निर्दैशानुपपच्या तेषामपि परमात्मपस्त्वं स्यात्‌ } न चान्नमयादिज्ञानं 
मोक्षसाधनमात्मज्ञानम्‌ । अत्रोपासनसमुश्चय-विकल्पपन्ञायोगः भ्रागेव 
समर्थितः। “तमेवं विद्र्‌(नमरत इह भवति" इति तु सवांस्मसवाधिष्ठानव्रह्म- 
ज्ञानमोक्षसाधनपरम्‌, न तु विष्णुमाघरज्ञानतत्परम्‌, शिवाकेसणिदीपि 
कोक्तरीत्या सदारिवज्ञानमोक्षसाधनपरं वा ॥ 


वस्तुतस्तु-पूर्वोक्तरीत्या पुरुषसूक्तान्नमयादिवाक्यानां भिन्नविषयत्वेन 
न तस्य भ्रकृतोपयोगः । अन्यश्च पुरुषः पुरुषसुक्तप्रतिपायः, अन्यन्चान्नमयः 
पुरुषः, प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्द्मयपदम्रतिपा्याः वा 1 


अन्नमयादीनां बह्मपरस्वाभावनिष्कपेः। 
तदयं निष्कषै-अन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयाः 
जाप्रतसवप्न-सुषुप्त्यवस्था यथायोगं जीबात्मानः; अन्नादिपरिच्छिन्नत्वेना- 


न्नादिविकारत्वात््‌, तत्तदन्नादिप्राचुयाद्रा । यथा चाऽऽनन्दश्राचुयंमपि 
सोषुपतस्य जीवस्य जाप्रदादेरण्यन्नादिभ्राचुयतेव? तथाऽन्यत् व्यक्तम्‌ ॥ 
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अत्र॒ मयटो विकारार्थसवं प्राचुयार्थत्वं॑वाऽकिच्ित्करं पूर्वोत्तरयोः 
पक्षयोः } रिरःपक्चायवयवयोगोऽप्यन्नमयादीनां सर्वेषामपि जीवत्र एव 
स्वरसः | 

रारीरस्-परिच्िद्धन्नश्रिय-मोद्‌-प्रमोद्‌ादिसम्बन्धोऽप्यत एवोपपद्यते 
ूरवपूर्वान्यत्वान्यरत्वादिकमप्यन्तिमपुच्छव्रह्मपूरव॑व्तिनामव्रद्यत्वं व्यञ्जयति । 
अन्नमय-भाणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयानां शोध्यत्वान्नानमत्रेव पत्ते 
स्यरसम्‌ । जीवे ब्रह्मशाब्दोऽन्नमयादौ वस्तुगत्या सुक्तात्मतत्त्वसाक्षात्कारा- 
नन्तरभावेन स्वतः सिद्धेनोपपद्यते \ रेक्यं त्वनाघ्रृतावस्थायामेक्यश्रत्यन्य- 
थानुपपत््या } तथा सत्यपि संसारदशायां भेदेन घटाकाशमदहाकाशयोरिव्‌ 
आकाश शब्दः | तथाच श्रुतिः-“यावान्वाऽयमाकाशस्तावानेवान्तदह् दय 
आकाशः इति ॥ 

“व्रह्म पुच्छं भ्रतिष्ठे"ति ठु साक्ताद्‌ ब्रह्यणोऽधिष्टानत्वेन । तद्यानं 
न्दमयपदाथेस्येव जीवस्य, अन्येषां तु परम्परया । अत॒ एवान्नमयादावपिं 
ब्रह्मण एव पुच्छस्वेन न निर्देशः ! परमते तु पच्चत्रह्मवादे सर्वेष्वपि ब्रह्य 
पुच्छं प्रतिष्ठेति स्यात्‌ ; ब्रह्मणः सवेसाधारणप्रतिष्ठालात्‌ ॥ 

सेदव्यपदे शूत्रस्वारस्मसद्धे तवादे । 
एतेन--^“भेदव्यपदेशाचे"व्यपि-- व्याख्यातम्‌ । “स यडचायं पुरषे । 
यद्चासावादिव्ये । स एकः” इति युक्तिसाधनं परुषगतसंविदंशस्य, आदि- 
त्यगतसंविद॑शस्य च तन्त्वंपदलक््या्थस्याभेदज्ञानयुपदिश्यते । पच्चब्रह्मवादे 
च सर्वेषां पुरुषाणाम्‌ , पुरुषविधानाच् परमात्मत्वात्‌ पुरुष इति सप्तम्यनुप- 
पत्तिः; अन्यथा सवेत्रापि पृवोक्तरीत्या ब्रह्प्रतिष्ठातवोपदेशः स्यात्‌ । 
आदिस्यगतश्च परमात्मा नान्नमयादिष्वन्यतमः ¦ तयोरंक्योपदेशस्तु यदि 

मेद्राङ्कावारणाथैम्‌ , तर्हिं नान्नमयादीनां ब्रह्मत्वम्‌ ॥ 
अनन्योऽप्यन्यशब्देन तथेको बहुरूपवान्‌” इति न्याये तु पच्चानां पर- 
स्परमिवादित्यायन्तरात्मनापि भेदो विशोपद्रतः, इति तदेक्योपदेरावेयर््यम्‌ , 
यत्रान्यतोपदेशोऽपि परमात्मेक्येऽकिच्िस्करः । तदनुपदेशस्थतेऽप्येक्यो- 
पदेशो वितथः । तत्र “स यश्चायं पुरुषे । यश्चासावादित्ये” इति सप्तमी 

त्वधिष्ठानतया सद्रूपेण ब्रह्मणोऽधिष्ठानत्वमपेक्ष्य ॥ 


“स॒ यश्चायं पुर्पे” इति वा्यानुपपततिददे्तवाद्‌ । 
न हि नियम्यं नियामकस्याधिकरणम्‌ । “मस्स्थानि सव भूतानि इति 
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नियामकनिष्ठत्व। भ्नानान्नियस्यानाम्‌ । श्रतिरपि-“यस्मिन्‌ यौः प्रथिवी 
यान्तरिश्चच्ोतं च प्रोतं च” “यस्मिन्‌ सवांणि भूतानी" त्यधिष्ठानस्येवा- 
धिकरणत्वं गमयति, इति परस्पराध्यासेन परस्पराधिकरणत्मेव परस्परस्येति 
वक्तव्यम्‌ । सति चेवमारोप्यनिष्ठत्रमधिष्ठानस्य संसर्ममात्राभ्यासेन सर्वत्र 
प्रत्ययेषु सदात्मनाऽचुवतेमानेन, सवरूपसंसर्गाभयाभ्यासेन, अधिष्ठान 
निष्ठतयाऽऽयोप्यस्याधिकरणत्वेन व्यपदेश इत्येव नीतिरादरणीया 


इमामेव नीतिमादत्य पुरूषादिव्ययोरधिकरणववेन व्यपदेशः, तत्रापि 
नियम्ययोरेव भेदः, न तूभयनियामकस्य, इति पुरुषनियामक्स्य, आदि. 
त्यनियामकस्य च पुरूषादित्याभ्यां भेदे नियामकस्य परमात्मन एकस्येवात्र 
ब्रह्मणः प्रक्रमात्‌ पच्व्रह्मताव।दस्य हृदयशूखमेव “स यद्‌ चायं पुर्षे" 
इत्यादि ॥ 


"स॒ यश्चायं पुरूपे* इत्यस्यादेतवादेऽनन्वयः । 


वस्तुतस्तु-नियामकत्वम्‌ , अधिष्ठानत्वं चेत्यनथान्तरम्‌ । नियम्यः, 
आरोप्यो बा पुरुषः, आदित्यश्च, इति ब्रह्मवहयाम्‌ , शरगुवद्ययां चकेन 
रूपेणाभ्यस्यमानमिदं वाक्यं “ब्रह्मविदाप्नोति परमिति प्रसतुतव्रह्मप्रत्यग- 
भिन्नपस्मात्मस्वरूपतां द्रढयति । पुरुषश्चा्रोभयत्र नेकान्तेन पुरुष- 
सुक्तप्रतिपाद्यः, किन्तु शरीरमपीति नियतं स्वीकतव्यम्‌ } न हि विष्णुरेव 


विष्णो्नियस्योऽपि ॥ 
भेदा मैदन्यपदेश्चस्यादेतवादंऽविरोधः। 


को वा विप्रतिपद्यते-सर्वेषामपङ्ष्टोच्छृष्टानां जीवानां नियम्यतयाऽ- 
धिकरणस्ेन, आधेयत्वेन वा परमात्मनश्च नियामकतया, अधिष्ठादृत्वेन, 
अन्यथा वा तत्र तत्र ज्यपदेदोन भेदे । जीवब्र्येक्यं हि न नियम्य-नियामक- 
भावावस्थामौपाधिकीमाश्चिव्य, इति भेदाभेदयोः, अविदया-तसपरयुक्तयो- 
भिन्नविषयव्वेनाविरोधात्‌ , नियम्य-नियामकभावावस्थायां तयोर्भेदाभेदो- 
भयातमकतादात्म्यारोपस्य स्वीकाराच “नेतरः” “भेद्व्यपदेशादि"त्यादिनाऽ- 
द्रेतसिद्धान्ते भेदव्यपदेशः, अभेदमादायाजुपहितस्वरूपमात्रबोधकशब्देन 
घटाकाश इत्यादिवद्‌ निर्देशश्च न व्याहन्यते । स्वेथा तु पच्ब्रह्मवादे ^“स 
यश्चायं पुरुषे ““यश्चासावादित्ये” “स एकः इति बल्कीद्धयगतमेकर- 
पमभ्यस्यमानं न ब्रह्येकत्वमात्रमहातास्प्यकं नोपपद्यते ॥ 
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एतेन-“रसं ह्येवायं खब्ध्वाऽऽनन्दीभवति"” “यदा दयेबेष एतस्मिन्न- 
दश्येऽनात्म्येऽनिरुक्तेऽनिट्यनेऽभयं भ्रतिष्ठां षिन्दते ! अथ सोऽभयं गतो 
भवति; “अन्नमयं प्राणमयं मनोमयं विज्ञानमयमानन्दमयुपसङ्करम्य" 
“भीषाऽस्माद्वातः पवते” इत्यादिभेदव्यपदेदोऽपि-व्याख्यातः ; संबि 
न्मात्रावरणनिव्र्तिपयेन्तावस्थायिभेदविषयत्वादस्य सुख्यतत्परत्वाभावात्‌ ॥ 
तच्र यत्रोपासनाविधिः, तत्र वाक्यस्य शवलब्रह्मपरत्वाद्‌ भेदव्यपदेदो 
न विरुद्धयते, यत्र तु निर्विशेषपरत्वम्‌ , तच यावत्तत्साक्षात्कारं भेदालुचरत्तिः॥ 
मुक्तात्छनोऽभेदमात्रत्वेऽपि आनन्दी- 
भवतीति च्विप्रत्ययोपपत्तिः। 
सुक्तात्मनो भेदव्यपदेरस्तु न त्रापि । अत्त एव “रसं ह्येवायं रष्ध्वे"ति 
साक्षाकारपयेन्तं भेदव्यपदेशः । तदनन्तरं त्वावरणनिवर्याऽऽनन्द्‌- 
भाव एवोच्यते } “आनन्दीभवतीः"ति च्विप्रत्ययोऽनाघ्रतानन्दभावपरम्‌ ; 
आवरणाभिभवस्यानानन्दतापादकाज्ञाननिव्रत्तेः पूवेमसिद्धायाः पश्चा 
त्सिद्ध याः } इदं हि वाक्यम्‌- “आनन्दो त्र्य "ति वाक्यानन्तरं प्रव्रत्ततात्‌ 
ब्रह्मभाव एव ब्रह्यप्राप्तिरिति निरूपणपरं नानन्दविरिष्टपरम्‌ । अत एव 
^्रह्मविद्‌ ब्रह्मेव भवती”तिवाक्येनेकवाक्यता ॥ 
शारीरमेदंऽपि न ऊन्नाष्यात्मभेदः । 


वस्तुतस्तु--अन्नमयादीनि स्थूल-सुक्ष्म-कारणशरीराणि जागर-स्वप्न- 
सपुष्ट्युपाधिभूतानि, परमारमपरत्वेऽपि तदीयररीरभेदा इत्यवश्यं स्वी- 
कतेव्यम्‌ | न च स्थूल-सृद्म-कारणशरीरभेदमात्रेणात्मस्वरूपभेदः; अन्यथाऽ- 
न्यस्य जागरः, अन्यस्य स्वप्नः, अन्यस्य सुषुप्तिः, पुनरन्यस्य जागरः, तथा 
जीवतः, मृतस्य, जन्मान्तरं प्राप्तस्य च शरीरभेदः, एवं ह्यस्य खोकान्तरं 
गतस्य शरीरं भिन्नमिति छतदानाकृताभ्यागमप्रसङ्क इति शरीरभेदेप्यात्मनो 
वस्तुतो भेदाभावात्‌ पच्छब्रह्मवादो नोपपद्यते; अन्यथा “स यज्चायं पुरषे । 
यद्चासावादिव्ये। स एकः” इति वाक्यविरोधःस्यात्‌। तथाच न केवरं जाग्र- 
दाद्युपाधिदारीरभेदमात्रेण, किन्तु यावत्सवेशरीरमपि स्वरूपतो नात्मभेदः । 
तत॒ एवान्तःकरण-मायोपाधिकजीवेश्वरयोरपि शरीरभेदेनैव भेद्‌ इति 
पयंवस्यति ॥ 

पञ्चत्रह्तावाद्‌ उपपत्तिहीनोऽपि । 

तथां च पञ्चनब्रह्मतावादेऽनुमानविरोधोऽपि । तथा च भ्रयोगः-विम्‌- 

तानि शरीराणि, मद्धोगायतनानि, शरीरत्वात्‌ ; भच्छरीरबदिति। त॑त्र 
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(~ 4 
स्थूल-सुष्ष्म-कारणशरीराणामेकात्मवत्तवमादाय सिद्धसाधनवारणाथ विम- 
तानीति विशेषणम्‌ ॥ 

यस्तु देवदत्त-यज्ञदत्ताययात्मनां भेदप्रतिभासः, स॒ शरीरभेदगोचरः, 
नात्मसेदाभिप्रायः। अत एव-- 
^“न त्वेवाहं जातु नासं न खं नेमे जनाधिपाः। 
न चेव न भविष्यामः सवे वयमतः परम्‌ ।।“ 


इति भेदप्रतीतिः शरीरभेदमात्रेणेति अगवत्पादाः । आत्मेक्यं हि 
तस्य संविन्मात्रतारष्टया } अव एव योगवासि्ठं “न व्वेनाहमि"ति श्लोका- 
चुकरणरूपम्‌-- | 
“संविदाकाशसेवाहं भवानपि जना अपि 
त्रियामहे नो कदाचित्‌ कुतः संविद्धिनश्यति ।1' 


इति । इदमुपलक्षणं सृष्ष्म-कारणशरीरभेदेप्यात्मेक्यानुमानस्य । स्वैथा- 
द र| [कय [वा 
त्वात्मस्वरूपेक्यस्येवात्र विवक्षणाद्‌ नाच प्रत्यक्षादिविरोधोऽपि ! अत एव- 


“संभूतस्थमात्मानं सवेभूतानि चात्मनि । 
ईक्षते योगयुक्तात्मा सर्वत्र समदशनः ॥” 


इति भगवद्रीता । तेन चोक्तानुमानस्य योगिप्रव्यक्तेणानुग्रहोऽपि व्या- 
ख्यातः, इति जीवानामुपहितानां भेदस्य प्रत्यत्तेण सिद्धयोक्तातुमानस्य 
परत्यक्तेण काटात्ययापदेशापत्तिरपि नावसरति; अनुपहितात्मनेवाभेदस्य 
जीवानां परस्परम्‌, जीवपरमात्मनोदचात्र सिसाधयिपितत्वेन प्रत्यक्षा 
जुमरानयोर्भिन्नविषयत्वेन च वाध्य-वाधकभावामवात्‌ } न हि निरूपाधिका- 
स्मनासपि भेदः प्रस्यत्तप्रमाणसिद्धः, इति तदभेदायुमानमवाधम्‌ । न 
ोपहितात्मनामभेदः सिसाधयिषितोऽपि । मद्धोगायतनत्वं भूतपूवेगस्या, 
न तु वतेमानतया, येनासचञ्जागरादि भोगायतनत्वं वाधितं स्यात्‌ । तेन 
च॒ तत्तच्छरीरालुपहितरूपेणेवाऽमेदे पयवसानम्‌, इति कथं प्रत्यक्ष- 


विरोधः ? 


शरीरभेदेऽप्यात्माभेदानुमानादेनं प्रव्यक्षादिव।धः | 


विमतानीति शरीरपक्षकुक्ताचमानम्‌ , अयथाथम्‌ , प्रत्यक्षवाधितत्वा- 
दित्यनुमानेन भ्रकरणसमस्तु नात्र प्रसरति । अधिष्ठानतत््वसाक्चात्कार- 
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बाध्यत्वं विषयतः, स्वरूपतर्च ज्ञानस्य सोपादानस्य, तदृज्ञानप्रयुक्तविषय- 
विषयकस्यायथा्थतम्रयोजकम्‌, न तु भावाभावरूपविरुद्धविषयकत्वमाच्म्‌।। 


न चादुपदहितात्मक्यमधिष्ठानाज्ञान्रयुक्तम्‌ ; वाधकत्वेनाभिमतमात्मा- 
भेदज्ञानं द्यधिष्ठानतत्त्वसाक्षाच्कारः; विरुद्धयोरपि मोत्वाश्चत्वयोरेकत्र 
श्रमद्शेनेन विरुद्धेकदर्थनस्य विरुद्धान्तरवाधकल्ायोगात्‌ ॥ 


बाधकत्वं हि तत्रोभयाधिष्ठानतन्तवसाक्षात्कारस्य । तथा चाधिष्ठान- 
साक्तात्कारवाध्यविषयकसमच्र प्रकरणसमः, उपाधिर्वां । तत्रक्यं पारमार्थि- 
कम्‌ , भेदस्तु व्यावहारिकः, इति व्यावहारिकभेदज्ञानेन नेक्यालुमानस्य 
वाधः } बह्यौष्ण्यानुष्ण्ययोभमैण्यादिप्रतिबन्धद्रायां वहुयोष्ण्याज्ञानप्रयुक्त 
वह. यनोप्ण्यानुभवः वद्ितत्त्वसात्ताच्ारेण वाध्यते प्रतिबन्धविगमे 
व्यवहारदशायामेव युक्तिरजतादिज्ञानवत्‌ › इति वह'यनोष्ण्यज्ञानमयथा- 
थेमिति युक्तम्‌ , नेवसत्र॒संवित्स्यरूपन्ञानस्य बाधकत्वम्‌, प्रमाणजन्य- 
बृ्त्याट्मकाधिष्ठनसाक्षात्कारस्येव स्बेवाधकत्वेन तस्य स्वभेदभ्रत्यक्षादिना 
वाधास्रतेन निर्विपेण सर्पेण मेकसत्तषणमेव । तथाच प्रकरणसमेऽत्र 
प्रमाणविरुद्धत्वरूपहेत्वसिद्धिः ॥ 
प्रत्यक्चाचुसानौस्यामागसाबाधायोगः । 


न॒हि क्तितत्त्वसाक्चात्कारो रजतप्रव्यक्षविरुद्रत्वेनाप्रमाणम्‌ , 
इति शुक्तितन्त्वविरुद्धरजतप्रव्यत्तमेव प्रमाणम्‌ , न तु शक्तिरियमिति 
कोऽपि ज्ञानमिति वक्तमीष्टे। न दहि विरुद्धविवयकत्वमाच्रं भरव्यक्षस्य 
बाधकत्वप्रयोजकम्‌ ; रजतप्रव्यत्तेण शुक्ति्रत्यक्षस्य वाधापत्तेः;, किन्तु 
बाधकाधिष्ठानतनत्तवप्रत्यत्तत्वमेव वाधकत्वप्रयोजकम्‌ , वाधकप्रमाणस्य 
प्राबल्यम्‌ वा; अन्यथा देदात्मप्रत्यत्तेणापि तदनात्मत्वपरश्रुतेवाधापत्तेः, 
इति ब्राह्मणेन सुरा, पेया, द्रवद्रन्यत्वात्‌ , चीरवत्‌ इत्यनुमानमपि 
व्याख्यातम्‌ , अपौरुषेयत्वेन प्रवलखागमविरुदधत्वेन तस्य बाधात्‌ ॥ 


अत्र सुरापेयत्वायुमानं यदि पानयोग्यत्वमात्रेण;, तर्हिं तस्य न 
केनापि प्रमाणेन वाधः | यदि सुरापानम्‌ , नाधमैः, द्रवद्रन्यपानत्वात्‌ ; 
क्षीरपानवदिति, तर्हि धर्माधमयोः श्रव्येकगम्यतवात्‌ श्तिविरद्वस॒क्तामानं 
न श्रुतिवाधनत्तमम्‌ ; केवख्चुद्धथगोचरत्वाद्‌ धर्माधमेभावस्य, इति नाभा- 
ससास्यम्‌ ॥ 
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एतेन-घटः, चितिः, चेतनो वा प्रमेयस्वादित्यम(नमपि--व्या- 
ख्यातम्‌ ; दष्टान्तासंप्रतिपत्तेः, आत्मनो घटादिवद्प्रसेयव्वेन दृष्टान्ते 
हेत्वसिद्धेश्च ॥ 


आत्मा, जडः, ज्ञानानाश्रयो वा; वस्तुखात्‌ , घटवदित्यनुमाने वस्तुं 
यद्य बाध्यत्वम्‌ , तर्हि दृष्टान्ते देवसिद्धिः । एवमात्मा पक्षोऽत्र विरिष्टजीवः, 
अनावृतसंविन्माचं वा । आेऽपि ज्ञानपदेन स्वरूपज्ञानं विवक्षितम्‌ , आहो 
वृत्तिरूपम्‌। तत्रानावरतसंविन्मात्रे निधेमेके सर्ववाधोपलक्षितस्वरूपे वस्तुतव- 
रूपहेतोरभावेन हेत्वसिद्धिः, सधमकत्वेन सोपाधिकत्वं च । ज्ञाना- 
ना श्रयत्वुभयविधज्ञानपत्तेऽपि व्याहतम्‌ } अदहमथेपक्षृतायां तु तत्रापि 
स्वरूपज्ञानधर्भित्वरूपन्ञानाश्रयखा भावात्‌ सिद्धसाधनम्‌ । वृत्तिरूपज्ञाना- 
श्र यत्वमप्यन्तःकरणस्येव नात्मनः, इति त्रापि सिद्धसाधनमेव ! जडत्वमपि 
जडेकस्वभावत्वं वा, जडस्वमात्र वा । तत्र द्वितीये जडाजडस्वभावस्य 
जडत्वमपि बतेत इति सिद्धसाधनम्‌। आये खनातसत्वसुपाधिः, अनौ प्राधि- 
कस्य तस्य साध्यव्यापकत्वम्‌ , दृष्टान्ते साधनाव्यापकत्वं च ॥ 


सर्वथा तु नान्नमयादयस्तत्तच्छरीरिभेदोपाधयो नानोपाधिकमभेदवन्तः, 
जीवात्मनः, परमात्मनो वा तद्धेदस्य शरीरभेदोपाधिकस्यानोपाधिकलत्वा- 
भावात्‌। ओपाधिकस्तु भेदस्तत्र सर्वेपामविवादास्पदम्‌ , इत्यन्नमयशब्देन 
जीवात्मविवक्षायामनौपाधिकत्वम्‌ , इति भेदरदितप्रत्यगात्मस्वरूप एबोपदे- 
हापरम्परायाः पयेवसानम्‌ ॥ 


तथापि स्वाधिष्ठानसंविन्मात्रस्वरूपेण तदेव वस्तुगत्वा शोधिततत्पद्‌- 
छक्च्यार्थोऽपि, इति प्रत्यगात्मन्यनौपाधिके सवांधिष्ठानतया ब्रह्मपदभ्रयोगः, 
संविन्मात्रस्य प्रत्यगात्मनोऽज्ञानाविषयतयाधिष्ठानत्वाविरोधात्‌ , विदि 
षटरूपेण जीवोपादनताया एव भामतीमतेऽपि कल्पतवांदौ निरासात्‌ । 
अन्नमयादिंशब्देनोपाधितया तत्तत्कोशविवन्ञायामप्युपास्यतया प्रत्यगात्म- 
स्वरूपोपदेशद्रारोपदेरविषयतयाऽन्नमयादिवाक्यानां जीवात्मपरत्वमेव, 
न कोशमात्रपरत्वम्‌ , भ्रकृतिपरत्वम्‌ , परमातमपरत्वं॑वा । तत्त॒ पुच्छत्रह्म- 
वाक्यस्येवः॥ 


अन्नमयागुपसंक्रमणस्य पञ्यत्रद्यवादेऽलम्भवः । 


एतेन-“अन्नमयमात्मानयुपसंक्रामती"त्यन्नमयादेरास्तवनिर्देगोऽपि- 
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व्याख्यातः । अन्न मयादिशब्दैः तत्तत्कोशोपदितजागरायवस्थात्मस्वरूपस्येव 
विवक्षणात्‌ , तत्तत्कोोपदितरूपेण क्ेतरज्ञस्य विवेकविधया मुख्यात्मस्वरू- 
पोपदेशद्धारतयोपाधिकभेदवदात्मस्वरूपस्येवान्नमयादिपदाथेतायाः सखीका- 
राच्च न सुख्यात्मस्वरूपव्वे, तत्रापि परमात्मस्वरूपे वा न तात्पयम्‌ ॥ 


उपसङ्क्रमणं चात्र पूवेपूर्वोपाधिविविक्ततयोत्तरोत्तरस्वरूपविज्ञानमेव, 
न तु प्राप्यत्वम्‌ ; “स एकः } स य एवंवित्‌ । अस्माह्लोकात्‌ प्रेत्य” इति 
प्रकृत्य प्रबरत्तस्य “एतमन्नमयमात्मानमुपसङ्करामती"त्यादेरलुपदभ्रस्तुते- 
क्यविरु्द्धाप्राप्यपच्चव्रह्मोपदेदरापरताया अयोगात्‌ ॥ 


आत्मस्वरूपं हि वाह्यप्रपच्चेऽहं-ममतादयध्यासेन तदात्मतयाऽनुसन्धीयमानं 
बाह्यप्रपव्चतः पुत्र-भित्र-कखत्र-वित्तादितः प्रथग्विज्ञाय तव्राहंत्व-ममताभि- 
मानं परित्यज्य करमेण स्थूल-सुच्म-कारणशरीरात्मताबुद्धिमपि विदायऽना- 
वृतसंविन्मा्रयाऽवस्थानमेव ब्रह्मप्रा्िरिति हयुक्तप्रकरणा्थेः 


उपदितस्वरूपस्य तत्तदु पाधिविरदितरूपात्मना ज्ञानमेव ्युपसङ्करमणम्‌ । 
अत्रोपसंक्रमणं फठ्तोऽतिक्रमणमेवः; तत्तदुपाधिविरहितरूपेण विज्ञानात्‌ । 
अतिक्रमे वक्तव्य उपक्रमप्रयोगस्तु तच्रोपाधित्यागमा्् साध्यते, स्वरूपं तु 
सिद्धमेव सर्वदेति सूचना्थम्‌। अतो नातच्रातिशब्दाध्याहारादिदोपाः ॥ 


तत्तदुभिमानत्यागमात्रं मरणम्‌ । 


८अस्माद्योकात्‌ प्रेव्ये"त्यप्याविद्यकसवैविषयकप्रपव्वतो विविच्याऽऽत्म- 
स्वरूपज्ञानमेव विवक्ति । तदेव हि सुख्यं मरणं नाम । स्थूख्दारीरवियोगः 
प्रसिद्ध सरणम्‌। खोकादेव वियोगोऽपि मरणमेव । वियोगश्चात्र तत्र तत्र 
ममताभिमानत्यागमात्रम्‌ ; अन्यात्मताबुद्धित्यागो वा । तेन च स्वरूपज्ञ।नस्य 
स्वयमन्यात्मना ज्ञातस्य तदात्मताबुद्धिवियोगस्येव मरणपदाथंत्वात्‌ , स्वश- 
रीरेष्वात्मताबुद्धिर्विदेयेति फट्ति ॥ 


 इदव्व मरणमसिमानत्यागमान्नरूपमपि पुनजेन्मविरुद्धत्वाद्‌ वस्तुगत्या 

मुक्तिरेबर । अत एव “येयं परते विचिकित्से^त्यत्रप्रेतराब्देन युक्तात्मनो हणं 

सर्वेषु प्रस्थानेषु । तत्र ब्रह्मवल्ल्यामानन्द्मयस्यावस्थात्रयविविक्तप्रत्यकस्व- 

रूपज्ञानसुपदिष्टम्‌। तावता तुन त्रह्मात्मता, सर्वात्मता वा । तत्तु तत्पदाथैस्य 

संकोधनेन तदात्मतयाऽपि सक्षात्कारेणेवेति ब्रह्मवद्यां तत्पदाथशोधनं 

सिद्धवत्छृत्योपदिष्टस्येव शशवल्लथां पुनरपि संगोध्य जीव-बरह्मेक्योपदेदाः । 
2 , 
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तत्फडं तु सावांत्म्यं सामगानक्रमेणाल॒क्रम्यते । अवस्थात्रयातीतजीवतच्व- 
ज्ञानमात्रं पवतर, अतीतकारणभावानाच्रतसंविद्रुपन्ञान-सावांसम्यनिरूपणयप्‌- 
वेक्रमुत्तरघ्रेति निष्कषेः ॥ 


तत्तदुपाधिविरदेण जीवेश्धरस्वरूपज्ञानमेव बह्मवेदनं नाम । तत्फलं च 
सर्वात्मब्रह्मभाव इति बोधयितुं ब्रहमप्रप््युपदेरा एवात्र । सर्वैथा खन्न- 
मयादयः केवलं कोराः, न पच्च परमात्मनः; अन्यथोभयत्र पच्वपरमा- 
त्मनामेवोपदेशे विवक्षिते किमथां अ्रगुवह्ठी १ किंमथं वाऽन्नमयाद्य॒प- 
सङ्क्रमणं श्रगुबद्धयामपीति पुनरुक्तिशङ्का दुष्परिहरा ॥ 


पन्चब्रह्मतावादे श्चुतिविरोधः । 


“अन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमया मे श॒द्धथन्तामि"ति 
श्रत्यन्तरसिद्धो निगलितात्मस्वरूपविवेक एव कोशाभिधन्तेत्रेभ्य उपसङ्क्र- 
मणम्‌, इति फलतोऽतिक्रमणमेवान्नमयादीनां कोशमतिक्रम्य विवेचन- 
मुपसज्क्रमणपदाथः, इति तदा तदा तत्र तत्रोपपादितं त्वंपदार्थशोधनमेव 


ब्रह्मवल्ल्यथंः, इति पच्चव्रह्मनादोऽयं श्रत्यन्तरविरुद्धः ॥ 
श्ब्दान्तरादन्नरसमयादिभेदायोगः । 


यत्त॒-तेऽन्नमयादयः, एते त्वन्नरसमय इत्युपक्रमात्‌ , “रसो वे सः” 
इति वाक्यशेषाच्चान्नरसमयादयः, इति शब्दान्तरन्यायेनाऽन्ये भवि- 
ष्यन्ति, इति नात्र पच्चनव्रह्मवादविरोधः-इति, तदिदम्‌--“अन्नात्‌ पुरुषः 
इदयुपक्रम्यान्नरसमयस्याऽऽत्मव्वेनोपक्रमात्‌ , शरीरमय इत्यथंबोधनाथैत्वेन 
रसपदप्रयोगात्‌ , प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमयादौ तेषामपि कथ- 
वचन तन्मात्रपच्चभूतकायत्वेऽपि भ्राणादिकायस्यान्यस्यात्रानिरदेशात्‌ , स्थूल- 
सुक्ष्म-सुक्ष्मतरोपाधिभेदेन भ्राणादयुपहितानामेव प्राणमयादिदाब्दाथत्वेन 
प्राणरसादीनामप्रसिद्धत्वेन रसपदायषङ्घेन प्राणमयादीनां वक्तमशक्यत्वात्‌ ; 
“रसो वे सः । रसं ह्येवायं खब्ध्वाऽनन्दीभवति" इति साक्षादानन्दमया- 
धिष्ठानमात्रपुच्छब्रह्मण एव-“आनन्दो ब्रहोति” वाक्यरोषगम्यत्वात्‌ 
मयडथंपरित्यागेन तत्प्रकृतिमात्राभ्नानेनेव भ्रत्यगृब्रह्मरूपत्बोपसंहारात्‌ › 
“रसो वे सः” इति रसपदस्यान्नरसमयाद्य पलच्षणत्वे “सं ह्येवायं च्ध्वाऽ- 
नन्दीभवति श्राणी भवति विज्ञानीभवतीति योजनायामन्नमयस्य, 
प्राणमयदेश्च तत्कारणात्मताभावः, . भस्मसाद्‌ भावः, अचेतनप्राणभावः; 
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तारङशमनो भावः, विज्ञानभावो वा फटमित्यापत्त्या ब्रह्मो पासनफलं भस्म- 
साद्‌ भावादिकमिव्यापत्तेः;, उत्तरत्र वहीद्रयेऽप्यन्नमय-प्ाणमयादी- 
नामेवा^न्नमय-म्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमया मे शुद्धयन्तामि'ति 
शोभ्यत्वेन पराश्रष्टान्नमयादिपदसादश्येना्र भत्यभिज्ञानेनाशब्दान्त- 
रत्वेन तत एतेषां भेदायोगाच न न्तोदक्षमम्‌, इति बहीद्रयस्यापि न 
पव्न्रह्यवादे तात्पयंम्‌ ॥! 


अन्नमयादीनां कोशानास्‌ , तद्िविक्तात्मस्वरूपस्य चोपदेशः । 


अन्नमयादिद्धारेण तत्तदधिष्ठानसंविन्मात्रस्य तन्त्वंपदार्थेस्य चतेत्र-तेत्र- 
ज्ञविवेकविधया, स्थूल्यरुन्धतीन्यायेन च तत्तदुपाधिविविक्तात्मना जीव-त्रह्म- 
क्यस्य निर्विरोप-सचिदानन्दाखण्डस्वरूपवोधन एव तात्पयेम्‌ , न तु सविशेष- 
मात्रबोधने, इत्यन्नमयादयः पच्वापि तत्तत्कोशोपहितजीवपराः, प्राधा- 
न्येन प्रतिपा्यत्वं तु पुच्छब्रह्मण एव ज्ञेयत्वेन “ब्रह्मविदाप्नोती"ति परमो- 
पक्रान्तस्य, इति तत्परतयेव - “आनन्द्मयोऽभ्यासादि"त्यादीनि सूत्राणि । 
ूर्वपूर्वान्यान्तरात्मतया, सर्वान्तरतया च “त्येष एव शारीर आत्मा” 
इत्यानन्द्मयप्यायान्तेऽपि श्रूयमाणस्य वाक्यस्यान्यथा स्वरसं गत्युपपत्ते 
सित्यद्रेतसिद्धान्त एव सत्रस्वारस्यम्‌ ॥ 


आनन्दमयसूत्राभिमतन्यायस्वरूपविवेकः । 


अत्राऽऽनन्द्मयपदं सूत्रे तत्पयांयपरम्‌ । ततश्चानन्द्मयपद्‌- 
धटितपर्यायः, ज्ञेयतया प्रसतुतव्रह्मप्रधानः, परमोपक्रान्ताभ्यस्यमानव्रह्य- 
शब्दघटितवाक्यरोषवत्त्वात्‌, यत्‌ परमोपक्रान्तयच्छब्दघटिताभ्यस्यमानय- 
च्छब्दवत्‌ , तत्‌ तसप्रधानम्‌। यथा “उपांशुयाजमन्तरा यजत्यजामित्वाये“ति 
वाक्यं परमप्रसत॒ताजाभित्वशब्दधटिताभ्यस्यमानोपांशयाजमन्तरा यजतीति 
वाक्यशेषवत्‌ , तदपांश॒याजविधिप्रधानम्‌ , न तु विशदविधिवाक्यघटित 
विष्ण्वग्नीषोमीयादिग्रधानानेकयागा॒वादमात्रम्‌ , किन्तु स्वतन्त्रयागः ॥ 

अयमेव न्यायोऽत्रापि- परमप्रक्रान्तस्येकस्य ब्रह्मणो मुख्यस्योपसंह- 
तस्याभ्यस्यमानस्य, “स यद्चायं पुरुषे इत्यादिनोपपाद्यमानस्य च प्राधा 
न्येन ज्ञेयत्रह्मत्वस्वीकारे ॥ | 


निं “विकारक्चब्दादि" तिसूत्राभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ । 
तथाहि-अन्नमयादयः, पञ्कोशोपदिता जीवाः, विकाराथेमयडन्त- 
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पद्प्रतिपाद्यत्वात्‌, “अन्नमय-प्राणमय-मनोमय-विज्ञानमयानन्दमया भे 
श॒द्ध.यन्तामिःति वाक्यगतान्नमयादिवत्‌ । न चास्य “योऽयं विज्ञानमयः 
भ्राणेष्वि"?ति वाक्यघटके विज्ञानमये परमात्मनि व्यभिचारः; तच्र मयटः 
भ्राचुयोथेकमयडन्तप्रतिपाय्यत्वेन साध्य-हेत्वोरुभयोरप्यभावात्‌ । न चात्रापि 
हेत्वसिद्धिः; विकाराथमयडन्तप्रायपाठपतितस्यास्य तदथंकमयडन्तशब्द्‌- 
प्रतिपाद्यसस्यावश्यं स्वीकायेत्वात्‌ । “योऽयं विज्ञानमयः” इति तु परमात्म- 
भ्रकरणगतम्‌ , इति तद्वाक्यस्य नेवम्‌ , इति न तत्र व्यसिचारः ॥ 

यथाच प्राचुर्याथत्वेऽपि सोपुप्त-जीवन्मुक्तसाधारण्यमानन्दप्राचरयस्य, 
तथां पूवैमुपपादितम्‌ , इति तदथत्वेऽपि न ब्रह्मत्वमन्नमयादीनामानन्द्‌- 
मयान्तानाम्‌ । अत एवाऽनन्दमीमांसा-“स एको ब्रह्मण आनन्दः । श्रोचधरियस्य 
चाकामहतस्ये"त्यकामहतश्रोत्रियसाधारण्यमानन्दप्राचु्यंस्येद्युपपादनपरोपः 
पदयते ॥ 

निं भान्त्र्वणिकसूत्राभिप्रेतन्यायस्वरूपम्‌ । 
मान्त्रवर्णिकन्रह्याधिकारस्तु यद्यप्यन्नमयादौ वतते; तथापि पुच्छन्रह्य- 

-घद्‌ न ज्ञेयकोटिग्रविष्टतया, किन्त्वन्नव्रह्मोपासनस्योक्ताथेवाद विध्युन्नेयस्य 
प्रशंसा्थतयेव सः, इति न स किच्चित्करः, अमान््रवर्णिकत्वाद्‌- 
न्नादिब्रह्मताश्छोकानाम्‌ । “ब्रह्म पुच्छं प्रतिष्ठे"स्यत्र तु मान्त्रव्णिकव्रह्मश- 
ब्द्‌ः, इरोकेऽपि तेनेवाभ्यस्यमानेन परामशेदचेति ततो बिरोषः ॥ 


पुच्छ्च्रह्मण एव प्राधान्यम्‌ , नान्नमयादेः । 


अयमेव न्यायो “योऽयं विज्ञानमयः» इति विज्ञानमयवाक्येऽपि; परभा- 
व्माधिकारस्य समानत्वात्‌ । अन्नमयादिपर्याया दहि सर्वँ मान्त्रवणिकं ब्रह्म 
स्थूत्मरुन्धतीन्यायेन विज्ञापयितुमेव समनुक्रान्ता: › न सप्राधान्येन पुच्छं 
ब्रह्मवाक्यवत्‌ । पुच्छत्वेनान्नातमपि ब्रह्य स्वप्रधानम्‌ ; तद्रेदनस्येव 
मोक्षसाधनतया मन्त्र-ाह्यणयोः प्र्त्तत्वात्‌ ॥ 


आनन्दमयनब्रह्यतायां तु ब्रह्मण एकस्येवावयवावयविभावापत्तिः । न च 
सावयवं ब्रह्म । अन्नमयादौ तु न भाधान्येनाम्राधान्येन्‌ बोपास्यकोटौ वा 
ब्रह्मण आनश्नानमपि, इति तेषां चतुणां ब्रह्मत्वकथा दयेव ॥ 


पुच्छन्रह्यवाद्‌ एवाभ्यासादीनामन्वयः । 
अभ्यासोऽपि ब्रह्मणं इध न त्रापि पयाये वाक्यशेषे । उक्तस्य पुन- 
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रुक्तिद्यीभ्यासः । साऽपि नान्यपरतया । न च सा त्रापि पुच्छव्रद्यक्यं-तः 
च्छेषतां विना । ब्रह्म चाधिष्टानतयाऽत्रोपसंहतं निर्विशेषं न सावयवमितिं 
पुच्छव्रह्मवाद एवाभ्यासादिहेतूनामन्वयः, न तु पच्चव्रह्मवादे । नं 
ह्यन्नमयादिषु पुच्छतया, अवयवितया वा ब्रह्मणो निर्देशः, इति “येऽन्नं 
ब्रह्मोपासते" इति ब्रह्मराव्दाञ्नानं न पुच्छनद्यण इवाभ्यासः, उक्तपुनस्क्ते 
रन्नमयादिस्थलेऽमावात्‌ ॥ 


अन्नादो न बद्यचब्दाभ्यासः । 


एतेन वछ्यन्तरे “अन्नं ब्रहेति व्यजानादि"ति वाक्यमादायाभ्यासोऽपिं 
पराहतः । तत्रापि नान्नमयादिब्रह्मत्वाम्नानं प्राधान्येनोभयत्रापि । भ्रगु- 
बह्यामन्नस्य ब्रह्मस्वेन प्रशंसनं कारणस्तुत्या कायस्तुतिमात्रम्‌ ; अपां 
प्ररंसया वेतसशाखायाः “आपो वे शान्ताः इति स्तुतिवत्‌ , न स्वप्रा- 
धान्यं तत्र 1] 
तत्र ब्रह्मवह्यां कार्चद्राराऽऽ्मोपदेशः, भ्रगुवहछयां।तु कारणद्वारा । अतं 
एव॒ तत्र॒ कार्यद्राराऽन्नमयस्योपस्थापनम्‌, अत्र तु ध्यतो वा इमानि 
भूतानि जायन्ते ` इति कारणक्रमेणः, इति भिन्नविषयत्वाद्‌ न वहीद्रयो 
क्तयः पुनसक्तयः, किन्तु स्वतन्त्रो क्त्यः, इति वही द्रयस्यक्यमभिम्रेत्याभ्या- 
सोपपाद्नमत्रासम्भवि ॥ 


शुगुवल्खया अप्यन्नाद्धवरह्यतायां न तात्पर्य । 


तत्र राव थां ब्रह्मप्रदनस्य कारणं ब्रह्यदयुत्तरम्‌ , अत्र तु न प्रश्नोत्तरे 
न वा कारणस्य प्राधान्येनोपक्रमः, तेन मुखेन वाऽऽत्मतन्त्वोपदेशः, किन्तु 
सिद्धं देदात्मवादमपरिदाय तन्मुखेनेवात्मतंर्वे वबुद्धेरवंतारणमिति तु 
विशेषः । न हि पुच्छं ब्रह्येवान्नमयादय आनन्दमयान्ता ब्रह्यतयोपदिष्टः, 
किन्तु तजञ्ज्ञानोपायततया, इति शलोकेऽन्न-प्राण-विज्ञानमात्रस्य ब्ह्मसा- 
मानाधिकरण्यमात्रेणान्नमय-प्राणमय-विज्ञानमयानां न ब्रह्मत्वमवधारयितं 
रक्यम्‌ ॥ 


बह्मवद्री-ग॒वट्व्योर्खमेदेन नि्विशेषब्रह्मपरत्वम्‌ । 
न चात्राप्यन्नमयादीनां ब्रह्मसामानाधिकरण्यम्‌, मनोमयानन्दभयं 


योस्तु न मयटृभ्रकृतेरपि ब्रह्मसामानाधिकरणम्‌। भ्रगवंहडथां तं॑सत्यः 
मस्ति, ज्ञेयतयेवान्नादि"त्रह्मणोः सामानाधिकरणम्‌। परं त॒ नित्यानन्दे 
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स्वरूपस्य ज्ञानोपायतया । अत एव आनन्दपर्यन्तमेव “तपसा ब्रह्य विजि- 
ज्ञासस्व'” इति पुनः पुनत्रैद्यज्ञानाय वरुणेन नियोगः । आनन्दस्वरूपाव- 
बोधनानन्तरं तु “सेषा भागेवी वारुणी विद्या परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति 
्रव्येव विज्ञानसमाप्तेरनुवचनम्‌ ॥ 


खगुवल्ल्यामेकस्यैव बरह्मणः, न त॒ पड्यवहणासुपदेक्ञः | 


तत्र “अधीहि भगवो ब्रह्ये"ति वरुणं प्रस्युपगस्य ब्रह्मस्वरूपस्येव प्रश्नः, 
न तु पच्नब्रह्मस्वरूपाणाम्‌ , येन तेषामेव पूवे कायेरूपेणोपदिष्टानां कार- 
णरूपेणावगमाथं भ्रश्नः, उत्तरं च स्यात्‌ , इ्येकेकस्वरूपज्ञानानन्तरसुत्तरो 
तरस्वरूपावधारणार्थयुपसपेणम्‌, पुनः पुनविचाराथे नियोगश्चेति 
कल्पना चोपपद्यते, इति भिन्नविषयत्वाट्र धी द्यस्य, सुखभेदेन द्वारतया 
प्रवृत्ततवाच्च ब्रह्मसामानाधिकरण्येन भ्रगुवद्यामन्नव्रह्मसामानाधिकरण्येन 
ब्रह्मवह्धयामप्यन्नमयादीनां न ब्रह्मत्वोपपत्तिः ॥ 


ब्रह्यवछयायुपदिष्टा अन्नमयादय एव भगुबह्धयां नोपदिष्टाः, न वा सं 
एव प्रकारभेदोऽत्रापि, इति “अन्नं प्राणं चक्षुः शरोच्र॑ मनो वाचम्‌” इत्यन्न- 
मयादीनां पच्ानां स्थाने प्रथमतः षण्णामुपदेशः, तथा पूर्वत्रान्नमयादि 
कायेरूपेणोपदिष्टस्यान्नादिकारणरूपेण निर्देशश्चाद्ुपपन्नः } तत्र षण्णामन्न- 
कब्देनान्नमयप्रकृतिम्‌, मनश्क्चुरशरोतररविज्ञानमयप्रकृतिं चोपदिर्यानन्द्‌- 
मयप्रकृतेरानन्दस्योपदेशोन ब्ह्यस्वरूपावगमे जगत्कारणत्वस्य द्वारस्य 
चोपदेशेन विशदमिदं प्रतीयते-जगत्कारणत्मुखेनावगमो विज्ञान- 
मयान्तस्य विराडिढरण्यगभांत्मकस्य व्यष्टिविश्च-तेजसदृष्टन्तेन भवितु 
महेति । अन्तयामिणस्तु मूलाविद्योपहितस्य प्राज्ञदृष्टान्तेन श्रवण-मनन-नि- 
दिध्यासनाभ्यासपाटवेनेव सः ॥ 


पुनरुपसपंण-विचारसमासिः परमव्योमन्थेकत्रैव । 


तात्पयं तु कार्य-कारणभावपयैवसानमन्नमयाद्यानन्दमयान्त-तसपरकृत्य- 
न्नाद्यानन्दान्ते, तदप्यानन्दात्मनाऽऽवृतावस्थायामेव । तस्येव पुनः पुनमेनन- 
निदिध्यासनाभ्यां त्वानन्दस्वरूपसाक्षात्कारे ब्रह्मतत्त्वस्याखण्डस्य ज्ञानम्‌ । 
अन्नादीनां ब्रह्मतया ज्ञानानन्तरं पुनरुपसपेणविचारनियोगवद्‌ आनन्व्‌- 
स्वरूपस्यावगमानन्तरं पुनरुपसपेण-विचारनियोगाभावाभ्यामवगम्यते, 
इति न कारणतयाऽविदयोपदहितरूपेण ज्ञानमात्रेण ब्रह्मावगमसमापिरिति ॥ 
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तथा सौपुप्रानन्दमयात्मना ज्ञानमात्रेण न प्रत्यगात्मज्ञानसमाध्तिः, 
किन्तु तस्येवानन्द्स्याविद्यास्थाने तन्निवतंकनृरत्त्युपधानेनेव ब्रह्मस्वरूप- 
साक्षात्कारनिष्पत्तिः, अनाव्रतसंविन्मात्रता वा ब्रह्मण इत्यवगम्यते । इदं 
चानन्दमयाधिष्ठानतया निर्विदोपग्रत्यगात्मज्ञानमिव मूल्ाविद्योपदिताधि- 
ष्ठाननिर्विरोषपरमव्योमासङ्गाकाशपदवाच्यनिर्विशेषस्वरूपज्ञानमेवेति म- 
त्वेव “सेपा भागवी वारुणी विया । परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठिता” इति श्रुतिः स्वयं 
श्रावयति | तेन चावगम्यते--तथा स्वरूपावगमो न साधनावस्थायाम्‌ , किन्तु 
सिद्धावस्थायामेव, इति तस्स्वरूपसाक्षात्तारपयेन्तं तपदशब्दवाच्यविचारस्यः 
न समाधिः--इति । सवं चेदं “परमे व्योमन्‌ प्रतिष्ठितेति प्रतिष्ठितपद्‌- 
भ्रवणाद्वगम्यते । अधिकं तु वातिके-विरादम्‌ ॥ 


कारणत्वस्य तरस्थविधया छक्षणत्वम्‌ । 


यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इति कारणत्वेन ब्रह्मस्वरूपोप- 
देशस्तु तटस्थलशक्षणविधया मृटखाविद्योपदितपयेन्तमेव विचारपयंवसानम्‌ ; 
तन्निवर्तंकन्ञानस्य श्रवण-मननायभ्यासपाटवेन सानन्दाकारल्रयुदये तयाऽ 
विद्यायां निव्रतायां सनाघ्रतसंविन्मात्रमवशेषितमेव ब्रह्मतत्त्वमखण्ड- 
मिति सूचनार्थम्‌ , यथा शाखाद्वारा चन्द्रस्योपदेदो यथावचचन्दरस्वरूप- 
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विज्ञानाथ शाखा रक्षणम्‌ ॥ 

` शाखाचन्दरन्यायो दहि ज्ञानद्वाराऽज्ञातस्वरूपज्ञानं वस्तुतस्तद्रपेणापि 
इति वस्तुगत्याऽकारणस्यापि ब्रह्मणः कारणात्मना संनिकर्पात्‌ कारणयुखेन 
ज्ञानमिति सत्यम्‌ , उपसन्नाय ब्रद्येव वक्तव्यं पुत्राय पित्रा वरुणेन; तथापि 
दुर्विज्ञेयं सृक्ष्मं॑तत््वं ज्ञातेन केनचन द्वारेणेवोपदिष्टं सुबोधं भवतीति 
द्रारेणासव्येनापि सव्यस्य बोधनम्‌ । उक्तं च- 


“उपायाः शित्तमाणानां वाखनायुपलल्नाः ॥ 
असत्ये वत्मेनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ।!” 


इति ॥ 
कारणत्वेनाकारणस्यापि शक्षणसंभवः। । 
एतेन - अकारणस्य कारणमुखेनोपदेशोऽसाम्भतमिति शङ्का-परास्ता । 


तत्र कारणस्याकारणेनात्यन्तसंनिकषेस्त्वधिष्ठानत्वमात्रेणाज्ञानविषयत्वप्रयु- 
तेन । अधिष्ठानस्य स्वारोप्येन संसगमात्नस्याध्याखः, आरोप्यस्याधिष्ठाने 
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स्वरूपसंसगोंभयाध्यास इति व्यक्तमन्यत्रातरेव । संनिकर्षमा्ं ज्ञाप्य-ज्ञाप- 
कयोरपेश््यते, न तत्र सत्यत्वासत्यत्वविचारावसरः ! अत एव प्रतिविम्बेन 
बिम्बादुमानम्‌ ॥ 
< | तत्त्वजिन्ञासु* प्रति सोपानक्रमेण 
| तत्त्वोपदेशा्ंमन्नादिक्षमेणोपदेशः 

{न केवलं श्रवणमात्रेण, किन्तु मनन-निदिध्यासनाभ्यासपाटवेन समाधि. 
गस्यपर्यायशब्दान्तरश्रवणमात्रमकिच्चित्करम्‌ , इति मत्वेव प्रथमसोपाना- 
रूढस्य सोपानान्तरारोदणार्थमिव विचारधारोपदेदो न विरुध्यते, 
पटकरणस्यापि वरुणस्य स्वयं सयेज्ञस्यात्मतन्त्वविज्ञानिनोऽ ज्ञानिनं प्रति 
कायंद्रारोपदेश एव ससुचितः। विचाररक्तिविरदिणं प्रति तत्त्वोपदेश्षो न 
युक्त इति मत्वा विचारशक्तिपरीत्तणाथमेव- “अन्नं प्राणश्चक्षुः शरोत्रमि"ति 
ज्ञेयत्रह्मतत्वज्ञानमात्रमुपदिष्टं विज्ञानमयकारणपयंन्तोपदेशोन ॥ 


तस्यापि स्वरूपेण ज्ञानं न व्रह्मज्ञानद्वारभिति ब्रह्यटक्षणद्भारेणोपदेश 
भरवर्तितः । ततो विचारदाक्तो निर्णीतायां पुनः पुनः श्रतस्य ब्रह्मतन्तवस्य 
बिचार एव तञ्ज्ञानोपायः, न तु तदपासनामाच्रेण तदवगमः, इत्यभिप्रत्यब 
विचारकतेव्यताया आम्रेडनम्‌ । तथा च श्रतिः-^“तदेव ब्रह्म त्वं विद्धि 
नेदं यदिदमुपासते" इति ॥ 

उपासना हि कारणस्वरूपप्यन्तमेव फलाय कल्प्यते, अतीतकारण- 
भावनिर्विरोषस्वरूपावगमस्तु विचारेकसाध्यः । अत एव- “येऽन्नं ब्रह्मो 
पासते” इति कारणात्मनाऽन्नमयादे रुपासनमेवासिप्रेतम्‌ , न तु ज्ञापन- 
मात्रम्‌। न च श्रगुबहयायुपासनाविधिः कुत्रापि, किन्तु ज्ञानसाधन- 
विचारमात्रोपदेशः । तेन चेदमवगम्यते- वस्तुतो ब्रह्मवल्ल्यां निर्विशेषाधि- 
छानरूपाभिन्नसविशेषकारणस्वरूपस्यो पासना्थमेवोपदेशः, न तवगमाथेम्‌ | 
अतोऽपि बहीद्धयस्येकब्रह्मविषयत्वमेव ॥ 

यत्त-“अन्नं प्राणं चक्षुः श्रोत्न"मित्यादिना कतुरेव ब्रह्मण उपदेशः- 
इति, तत्रान्नमयादिस्थतेऽग्यवदितपूवेभ्रस्तुतभोग्यपरत्वादन्नशब्द्स्य तत्रा- 
त्तत्वपरत्वाभाव इति पूवेमेबोपपादितम्‌ । तत्ान्नमयस्य सवेभूतकारणव्वेन 
“धयतो वा इमानि भूतानि जायन्ते” इति छन्तणसमन्वयात्‌ प्रथममन्नं 
कारणतयाऽबगतम्‌ , ततः प्राणमयादीनां सर्वेषां भूतानाम्‌ , एवं सोषुप्तानन्द्‌- 
मयान्तानां कारणत्वेनाज्ञानोपदितस्वरूपं कारणतयाऽवगतम्‌ । ततस्तस्या- 


प्यधिष्ठानस्वरूपावगम इति सवेमुपपन्नम्‌ ॥ 
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जगत्कारणस्वं न देहादेः । 


न ह्न्नशब्दोऽत्र देहपरः; तत्कायेस्येवान्नरसमयस्य देहत्वात्‌ , तस्य 
च कार्यत्वस्येव स्वीकारेण कारणत्वाविवत्तया जगत्कारणप्वस्य देदादा- 
वनन्वयो न दोषाय । न च स्वभावसिद्धतञ्ज्ञानस्य विचारोपदेशः, किन्तु 
तत्कारणतन्मात्रसृक्ष्मभूतानामज्ञानान्तानां कारणानामेव विचारसाध्यं 
ज्ञानमन्नोपदिष्टम्‌ 1 

सूत्राक्षरस्वारस्यमदवेताभिप्र तेकबह्यतावाद्‌ एव । 

सत्राक्षरस्वारस्यं त्वानन्दमयपद्स्यान्नमयायुपढक्षणताऽस्वीकारात्‌ + अन्न- 
मयादिपयायेषु ब्रह्मराब्दाश्रवणेऽपि तद्‌भ्यासस्य श्टोकगतव्रह्मराब्द्‌- 
मेकमात्रमादायोपपादनात्‌ , अन्नरसमय-विज्ञानमयानन्दमयपदेष्वन्नरसा- 
दिषु विकारार्थ॑स्य मयटोऽसम्भवेऽपि मयडर्थमादाय “ विकारशव्दादि”ति 
सौत्रहेतोरन्वयस्वीकारात्‌ , “मान्त्रवणिकमि"ति सोत्रनपुंसकपदस्येकवच- 
नान्तस्यान्नमयादिपरतयापि योजनात्‌ , सिन्नविषयस्वेऽपि वल्छीद्रयस्ये- 
कविषयत्वे तद्रेयभ्यमविगणय्येकार्थस्वकल्पनात्‌ , अन्नमयान्नस्समयाना- 
मेकार्थ्यस्वीकायात्‌ , अन्यान्येश्च पूर्वोक्तः कारणेरन्नमयादानन्दमयान्ता- 
ब्रह्मस्ावधारणाच न द्वेतिनां पक्तेऽनुगुणम्‌ , स्वमतानुसारेण विवरणे स्पष्ट- 
श्रुतिविरुद्ध सूत्राणामथंवणेनं न युक्तं॑तत्खारस्यं स्वमताुगुणमपीति 
वोधनमात्रेण स्वयं सुत्राश्चरानावुगुण्यं मगवत्पादेः, तदुयायिभिवां स्थिरी- 
कृतमिति कल्पनाया अयोगात्‌ , सन्दिग्धवाक्यनिणेयाथंत्वात्‌ सृचाणामा- 
नन्दमये प्राधान्याभ्राधान्ययोस्सन्देहे “व्रह्म पुच्छं प्रतिषठ'तिवाक्यशेष्‌- 
स्येतन्निराकरणार्थत्वस्येव सूत्राणां युक्तत्वात्‌, आनन्दप्राचुयै- 
विवक्षायामप्यकामहतश्रोचियसाधास्णस्य तस्याब्रह्यलिङ्गव्वेनानन्दमय- 
परमात्मतायास्तन्मात्रेण निर्गेतुमशक्यत्वात्‌, पूर्वोत्तरपक्षयोरुपस्था- 
पकतयाऽऽनन्दमयपदस्य पक्षसमपकतया नयनसम्भवेनाभ्यासस्य हेतो- 
रन्यत्र मतेषु वाधितत्वेन सूत्रन्याख्यानमानन्दमयपद्भ्रयोगमात्रमादाय 
वक्तुं शक्यमिति भगवत्पादानां सूत्रार्थवणेनमेव स्वमताुसारेणापि कते- 
ठ्यमिति भाष्यते ॥ 

आनन्द्मयपदस्वारस्यमद्वेतवाद्‌ , न दे तवादे । 


आनन्दमयपदं तत्प्यायपरम्‌ , न तु तपदमात्रपरम्‌ । तत्र समन्वया- 
ध्याय आद्यं पादत्रयं सन्द्ग्धिपद्घटितवाक्यसमन्वयनिणैयाथम्‌+ न तु 
४८ 
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पद्विरदोषा्थनिणेयमात्राथम्‌। पद्विशोषमात्राथनिणेयस्तु तुरीये पाद एव, 
इत्यानन्दमयपद्स्य तत्पयांयपरत्वे न कथमपि सूत्रानानुगुण्यम्‌ । अन्तिमः 
पयायोऽयं प्राधान्येन ब्रह्म केनांशेन समपयतीति संशयप्रदशेनमात्रेण सूत्रा 
्षरानाल॒गाण्यम्‌ सूत्रात्तराणामन्यथानयनं वा कथम्‌ ९ द्रेतिनां लत्रान्नमया- 
दयुपठक्षणत्वस्वीकारात्‌ शिरः शूखमेव तत्‌ । अधिकं तु पुच्छव्रह्मवादप्राधा- 
न्यपक्तमादाय सूत्राणां विवरणे, तत्रेव स्वारस्ये च न्यायरक्षामणितोऽ- 
वगन्तव्यम्‌ ॥ 
मेदमिथ्यात्वे मेदन्यपदे कापदस्वारस्यस्‌ । 


“भेद्‌व्यपदेशादि"त्यत्र भेदस्य मिध्यालमभिमतम्‌ , न तु सत्यत- 
मित्यत्र तु व्यपदेरापदमेकमेव पर्याप्रम्‌। तेन दहि भेदस्य व्यपदेशमात्रम्‌, 
वाचारम्भणत्वमाच्रं वा, न तूपदेरशविपयत्वमिति ज्ञाप्यते ॥ 
 एतेन- 

“भेदो जीवेरायोर्भिथ्येव्येव मिथ्या स्वयं भवेत्‌ }" 
इति- परास्तम्‌ 


स्वल्पगुणवाचकानामपि 
गुणपूणेवाचकत्वशङकानिरासः । 
यत्त-समस्तगुणसामान्यवाचकेः, गुणवाचकेः, अध्यात्मविपयेश्च 
- दिशेषवाचिमि 5, © 9 सर्वेपां 
प्राणा : शब्दे भेगवानेव सुख्यतयोदितः; गुणवाचकानां सर्वेषां 
स्वल्पगुणवद्वाचकत्वकल्पनापेच्तया सर्व॑गुणवाचकत्वस्येवासङ्कोचेन स्वी- 
(~ र 

करणीयतया सवेगुणपूर्णैत्वस्य च भगवदेकविपयत्वात्‌ , तत्रैव सुख्यच्रत्तयु- 

पपत्तरिति प्रकृताधिकरणतात्पयेमधिकरणसिद्धान्तन्यायेन--इति ॥ 


तद्‌ यदि सवेस्य शब्दस्य ब्रह्मण्येव मुख्यव्रत्तिर्योगरूढे, रूढे, 
यौगिके, केधटयौगिके चेति मत्वा, तरिं अनेनैव न्यायेनाकारा-प्राण-उयोति- 
रादिपदानामेव मुख्यया वृत्त्या ब्रह्मपरत्वादधिकरणसिद्धन्यायेनाकारा- 
दाब्दस्य सृष्टया भूताकाशपस्वाभावात्‌ , आकाशादिवाक्ये संशयस्येवा- 
भावाच्च तदधिकरणवेयथ्येमापयेत ॥ 

गुणवाचकानां धमेपुरस्कारेण धर्मिबोधकानां छिङ्गात्मतयाऽस्मिन्‌ पादे 
तदसङ्गतिः । आनन्दमयपदस्य शुणिसामान्यवाचकराब्दोपख्त्तणववे 
“अभ्यासात्‌,” “श्राचु्ांदि"्यादिेतूनां सवे गुणसामान्यवाचकेष्व- 
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न्वेयायोगेनोक्ताधिकरणन्यायविपयत्वायोगः स्यात्‌ । सर्वथा त्वानन्दमया- 
धिकरणमिदं नान्नमयादिपच्चत्रह्मवादपन्ते स्वरसम्‌ ॥ 

“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” “जन्मायस्य यतः “शाख्रयोनिस्वात्‌” 
“तत्त॒ समन्वयात्‌” “क्षतेनांशब्दम्‌' इत्यादि “श्रुतत्त्वाचे"त्यन्तसूत्र- 
ज तावगतस्य सच्चिदात्मन। सर्वांपादानकारणस्य ब्रह्मण आनन्दात्मनाऽपि 
ज्ञानमेव राखरस्य छच्यम्‌ ॥ 

ब्रह्मोपसनाविधयस्तु कारणव्रह्मपर्यन्तमेव, नातीतकारणावस्थनिवि- 
शेषपयेन्तमिति विवेचयितुमेवानन्दमयाधिकरणान्ता संग्रहास्मिका ब्र्य- 
मीमासा ॥ 

उपरितनविचारस्य सङ्ग तिव्यवस्था, 
ब्रह्यद्ेरप्यस्य सप्रमाणता च । 

इतः परं तु कारणात्मसविशेष-निविरोपवाच्यानि कोषटशोधनिकान्यायेन 
सन्द्ग्धानि विचायं निधारयितुसुपरितनं प्रकरणम्‌ ॥ 

तत्र सच्िदात्मना ज्ञायमानकारणवाक्यानि तटस्थलक्षणविधया जन्मा- 
यधिकरणोपलक्लितमायोपदहितसविशोषत्रह्मपराणि, यत्र॒ ब्रह्मणो मायो 
पधानमनादिसिद्धमपि “भूयश्चान्ते विश्वमायानिन्रत्तिः इति वचनाद्‌ 
मायाया निचरत्तौ स्वयं निवतेते, अनारतं खण्डसचिदानन्दरूपं निर्विंरोष- 
मेव महावाक्यजातग्रतिपाद्यं तत्त्वम्‌ , इति कल्पितोपाधिकसविशेषपराणि 
वाक्यानि, निरस्तसमस्तोपाधि-निर्विशेषव्रह्मस्वरूपप्रतिपादनपराणि च 
वाक्यानि निर्विशेषब्रह्मपराणि विचारयितम्‌-“अन्तस्तद्धममो पदेशादि"त्या- 
दिभ्रपव्वः | 

तत्र॒ कानिचन सविशेषवाक्यान्यभ्युदयाथत्रह्मोपासनविधिपराणि, 
कानिचित्‌ क्रमसुक्स्यर्थोपासनपराणि, कानिचित्‌ कमेसमरद्ध.यर्थोपासन- 
पराणि, निरस्तोपाधिस्वरूपज्ञानमात्रपराणि त्वपराणि बाक्यानि॥ 

न चेदं द्वेरूप्यमप्रामाणिकम्‌; “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌। एकमेवा- 
द्वितीयम्‌" “यत्तदद्रेश्यमग्राह्यम्‌ ,“ “यः सवेज्ञः सवेवित्‌"' इत्यादिसद्धिया- 
परविद्यादिभ्रकरणेषु तत्र॒ तत्रोभयविधस्यापि ब्रह्मण उपदेशात्‌ । तत्रेक 
मायोपधानेन, अपरन्तु खत इति द्ररूप्यम्‌। परमाथतस्त्वेकमेव स्वरूपम्‌॥। 

अध्यारोपापवादन्यायेन द्वेरूप्यं 
ब्रह्मणः, न त॒ सविशेषत्वमात्रम्‌ । 
न च सनांणि वेदान्तवाक्यान्यसङ्ख्येयकल्याणगुणाकरसविशेषपराण्येव, 
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किन्त्वध्यारोपापवादन्यायेन तत्पराण्यपि, अततपराण्यपि ¦ नं च तावतां 
बरह्मणि विरोधः; एकत्र गुणानामारोपितत्वात्‌ , स्वरूपस्य चो भयत्रेकरूप्यात्‌। 
गुणारोप-तन्निदृत्तिमात्रेण हि द्वैरूप्यम्‌ , न तु स्वरूपतः । तत एव हयत्रैव 
प्रकरणे-““सदेव सोम्येदमि”ति सवेतादात्म्यम्‌ , “अद्धितीयमिति सजा- 
तीय-विजातीय-स्वगतभेदरःहिव्यं च प्रतिपाद्यते । ददं रजतमित्यादौ दीदमो 
रजतरूपेण, नेदं रजतमिति रजतनिपेधरूपेण चादुमवः, स्वरूपेक्येऽप्यारेपि- 
तरज्ञतरूपमात्रेण, तद्‌ भावरूपेण च प्रस्यक्षुः, इति द्वरूप्येऽप्यविरोधेन, असं 
कोचेन तात्पयं सम्भवति, संकोचेन वाक्रयविरोपस्यान्यथा नयनम्‌ , रूप- 
भेदाप्रामाणिकत्वकल्पनं च निरारम्बम्‌ ; अन्यथा द्वेतमतेऽपि सर्वज्ञत्व-सर्वे- 
श्वरत्व-सवान्तयामित्व-सौन्द्ोदायेविशिष्टतया, निदुं्तया च ब्रह्मवोधन- 
मात्रेण कथं न द्वरूप्यम्‌ ? 
असङ्छचितनिदुःशत्वसदेत एव । 


इयान्‌ विरोषः-निगणलम्‌ , सगुणव्वं च रूपद्धयमदटरेतमते, निदषटलव 
सगुणत्वं च द्रेतमते । तत्र मायादीनामपि शक्तीनाम्‌ , तत्सम्बन्धप्रयुक्तानां 
धमाणां च गुणत्वं यद्यवाघेन, तर्हिं यावदवाधं तेषां गुणशब्देन व्यप 
देशे नाद्रेतिनामपि विप्रतिपत्तिः । दोषत्वं हि मायाशक्तोनामपि श्रौतवा- 
धानुपपत्त्या । सति तु बाघे तच्र सर्वेषां तस्स्वरूपातिर्कतिनां न गुणत्मि- 
त्यभिग्रेत्य निगणत्वमप्यद्वेतमते । बाधिताश्च गुणा वस्तुगत्या दोषा 
एव, इति द्वेतिनां निदोंपत्वमेवाद्रेतिनां निरस्तोपाधिसम्बन्धस्वरूपत्वम्‌। 
यावत्तत्त्वसाक्षाक्रारं सगुणम्‌ , उत्पन्ने तु तत्त्वसान्ञत्कारे निगेणमिति 
तु विभागः, इ्युभयरूपत्वं नाद्रेतिनां विप्रतिपन्नम्‌- यदि भाविवाध- 
मादाय वस्तुगत्याऽभावोऽपि शाखदृश्ट्या स्वीक्रियते} निर्दप्वं 
तु ब्रह्मणो दोषाणां तत्राप्रसक्तयाऽग्रसक्तप्रतिपेधापन्त्या च दुरुपपादम्‌ , 
आरोपध्रसक्त्या तन्निषेधे तु तत्‌ सुपपादम्‌ ॥ 


अदे ताभिग्रेतदेरूप्यनिष्कर्षः । 


तत्र केषामारोपः, केषां तु नेत्यत्र विनिगमकाभावाद्‌ ब्रह्मसम्बन्धिनां 
सर्वेषां तत्रारेप इत्यद्रेतम्‌, यत्र॒ व्रह्मसम्बन्धिनां सर्वेषामपि निरासेन 
निरस्तसमस्तोपाधिस्वरूपमेव पारमार्थिकं स्वरूपमिति सिद्धान्तः, । स्वरूप- 
भेदस्तु नोभयत्र, इति न' द्ररूप्यमध्रामाणिकम्‌ । निष्कर्षस्त्वद्रेतिमते 
द्वरूप्यम , द्वेतमते तु बाहुरूप्यम्‌ , इति--आनन्द्मयस्तेकरूप एव ॥ 


न्यायसुधापरीक्षा । ३८१ 
बरह्मजित्तासोपक्रमादीनामप्यद तवाद्‌ एत्र स्वारस्यम्‌ । 


सति चेवम्‌-प्रथमाध्याये प्रथमपादे-“्राणस्तथाऽनुगमादि"व्यन्तिमाधि- 
करणे, जिज्ञासाधिकरणे जीव-ब्रह्मक्यस्योपक्रमे प्रस्तुतस्योपसंहारः, आनन्द्‌- 
मयाधिकरणेन तस्यव परामशः, प्रथमाध्यायद्धितीयपादादावपि सगुण-नि- 
गुंगविचाराः, त्रापि सृच्राणामध्यायानां पादानां चोपक्रम-परामर्शोपसं- 
हारा अद्रतवाद्‌।लुगणा एव वतेन्त इत्यादि विशदं भाष्यप्रदीपेऽस्मदीये द्वि- 
तीयाध्यायद्धितीयपाद्पयन्तप्रकाडिते नवन्याख्योपेतव्र्यसूत्र भाष्ये, इति 
तत एवाधिकमवगन्तव्यम्‌ ॥ 

व्रह्यजिक्ञासाया निविशेषप्राधान्येऽपि 
सविशेषविचारस्यापि सङ्गतिः । 


तत्र यद्यपि सविशेषवाक्यान्यविद्योपदितविषयपराणि; तथापि सबि- 
रोपोपासनस्याप्यन्तरङ्गसाधनत्वात्‌ तेषामप्यत्र निर्विशेषभ्रधानेऽपि शाखे 
विचारो नासङ्गतः; ससाधनज्ञानस्वरूपविषयकलाद्‌ ब्रह्मजिज्ञासायाः, 
यथा “सवापेक्षा च यज्ञादिश्रतेरश्चवदि"'ति बहिरङ्गसाधनस्यापि कमेणः, 
इति नात्र .साथांद्पि तस्छ्या वहवः इति न्यायप्रसरः ॥ 
सविरेपविचारस्य सङ्ख्खाधिक्यमप्रमोजकम्‌ 1 
चक्रवतिकल्पनि्विरोषत्रह्मप्रध(नानि न्थूनान्यप्यधिकरणानि नं 
वहुभिरपि तस्करप्रायं गुणविचारपरेरभिभवितं शक्यन्ते 
बहुत्वेऽपि तेषाम्‌। न हयन्धकारसदस्राण्यसङ्ख्येयान्यप्येकमपि सवितार- 
मभिभवन्ति । सब॑था तु. समन्वयप्रतिपादनपरप्रथमाभ्यायप्रथमपाद्‌ एका- 
द्दाधिकरणात्मकः-पड्भिरधिकरणेनिर्विंशेषपराणि वाक्यानि विचार- 
यति, पच्चभिस्तु सविशेपपराणि वाक्यानि ¦ तच्राप्येकमधिकरणम्‌-“अत 
एव प्राणः, इव्याक्ााधिकरणन्याय्रसमानन्यायपरसम्‌ , न स्वतन्त्रमधिक्ररणा- 
न्तरम्‌ , इति सङ्ख्याधिक्यं निर्विरोषयिचारस्येव ॥ 
वेदान्तवाक्येष्वपि निविशेपाणां 
सङ्ख्याधिक्यमकिल्ञित्करम्‌ । 


वस्तुतस्तु-निर्विंशेपवाक्यान्यपि प्रचुमकाशसवितसक्च।न्यल्पसङ्ख्य- 
मयेव महारज-चक्रवत्यांदिवद्‌ दृश्यन्ते, परं त्वसन्दिग्धानि, इति किं 
वा कृत्यमत्राधिकरणसङ्ख्याया आधिक्यस्य, ? प्रत्युत ॒परस्सदसखराणि 
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सबिशेषपराणि वाक्यानि दरयन्ते । तथापि विचार्यन्ते तु सतीव स्वल्पानि, 
४५४ (4 क 
इत्यर्मनेन सङ्ख्याल्पत्व-बहुलचचेयाऽकिञ्ित्कर्या ॥ 


दवेताभिमतप्रथमाध्यायविपयवाक्यविवेकः । 


तन्न॒ प्रथमाध्यायविषयवाक्यान्यन्यत्र प्रसिद्ध-नामात्मकशब्द्‌ धरि. 
तानि प्रथमपादे, लिङ्गात्मकान्यन्यच्रप्रसिद्धशब्दघरितानि द्वितीयपादे, 
उभयत्र प्रसिद्धनाम-खिङ्गात्मकराब्दघटितानि ठृतीयपादे, अन्यद्रैव 
प्रसिद्धाव्यक्तादिशब्दघटितानि तुरीयपाद्‌ इति द्रेतानुसारिणी व्यवस्था ॥ 


अष्ट ताभिप्रे तप्रथमाध्यायविपयः । 


अद्रेताचुसारिणी तु सा-स्पष्ठब्रह्मछिद्गवाक्यानि प्रथमपादस्य, 
सगुणप्रधानास्पष्व्रह्मछिङ्गवाक्यानि प्राचुर्येण द्वितीयपादस्य, निगणपरा- 
स्पष्टब्रह्मलिङ्गवाक्यानि प्राचुर्येण वृतीयपादस्य, अन्यत्रैव प्रसिद्धपद्विशेष- 
मात्रनिणेयमाचं तुरीयपादस्य विपयः--इति ॥ 


तत्र स्प्टास्प्टटिड्निरक्तिः । 


तत्र स्पष्टत्रह्मलिङ्गत्वं लिङ्गात्मकशब्द घरितवाक्येऽप्यानन्दमयवाक्य- 
विचारपरेऽधिकरणे वतेते, एवमन्तराधिकरणेऽपि । आकादा-प्राण-ञ्योति- 
वाक्यानि तु नामात्मकशब्दघटितानि । तत्र निर्णेयवाक्यघरकसंभाव्य- 
मानस्वारस्यब्रह्येतरलिङ्ाभिभूतत्रह्मलिङ्गकत्वमस्पष्व्रह्मलिङ्गकत्वम्‌ , तद्धि 
न्त्व स्पषठब्रह्मलिङ्गकतस्वमिव्येवं॒स्पष्टास्पष्ट ्रह्मलिङ्गनिरुक्तिपूदकं सर्वेषु 
तत्तद्विषयवाक्येषु छन्षणसमन्वयोऽद्रेतदीपिकायां विशदः, शङ्करपाद्‌- 
भूषणे च ॥ । 


वे तिविषयव्यवस्थायामनुपपत्तिः । 


तत्र साल्लाद्‌ धर्मिवाचिनो नाम।त्मकाः; धर्मद्वारा धमिपरा चिङ्गामकां 
ति विवेचनपूरवैकं नामग्रधानान्यत्रप्रसिद्धशब्दविचारः प्रथमे पाद्‌ इति 
दवेतिनो बदन्ति, परन्तु-आनन्दमयशब्दस्य, अन्नमयादिशब्दानां वा धम- 
द्वारा धर्मिवाचिनां बिपयताऽत्र दुबेचा; नामात्मकान्यत्रप्रसिद्धशब्दा- 
विषयकत्वादस्याधिकरणस्य । न चाऽद्रेतमते त्रापि स्पष्टास्पष्टब्रह्मलिङ्ग- 
कत्वस्य व्यभिचारः प्रथमपादे, द्वितीय-दतीयपादयोर्बेति ज्यक्तमन्यत्र ॥ 


| इत्यानन्दमयाधिकरणम्‌ ॥ 
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ओं 
$ अथान्तरधिकरणम्‌ ॐ 
॥ अन्तस्तद्भमापदेशात्‌ ॥ 


सविशेषवाक्यनां तत्राप्यन्तःशब्द्वरितवाक्य स्याच्र सङ तिः । 


तत्र स्पष्ठब्रह्मलिङ्गवाक्यान्तरमानन्दमयाधिकरणानिणीतं सविशेषपरं वाक्य 
मधिङृत्येद्मधिकरणम्‌ । आनन्द्मयाधिकरणं तु निविशोपपरं तादृशवाक्यम- 
युस॒व्येस्यद्धेतप्रक्रिया; ्रहमदधेरूप्यमादायेव ब्रह्ममीमांसायाः प्रवर्तः पूवेमुप- 
पादनात्‌ , निर्विशेषन्रहमज्ञानान्तरङ्गसाधनेषु सराणोपासनस्याप्यद्रेति- 
भिरपि स्वीकारात्‌ ॥ 


दवेतमतेऽप्यन्यत्र प्रसिद्धानां शब्दानां प्रथमपादविपयतया महायोगमा- 
श्रित्य गुणसामान्य॒वाचिनां ब्रह्मपरप्वभेवेति पूवोधिकरणसिद्धान्तन्यायेन 
सर्वेपां लिङ्गानामपि ब्रह्मपरता }! तत्र अन्तः प्रविष्टं कतांरमेतमन्तश्च- 
नद्रमसि मनसा चरन्तम्‌ । सहेव सन्तं न विजानन्ति देवाः 1 “इन्द्रो राजा 
जगतो य ईशे” इत्यादिवाक्यानामन्तःप्रविष्टत्व-देवत्व-दुर्विज्ञेयत्वादिलिङ्गा- 
त्मनां शब्दानामत्र विचारात्‌ पादसङ्गतिः ॥ 

दतमत एतद्धिकरणवंयर्थ्यम्‌ । 

अच्रेन्द्रपदेन सङ्कचितेश्वर्यवतो विवक्तणापेक्ञयाऽनवधिकेदवयेवत 
एव भ्र णदस्य पर्वांधिकरणसिद्ध।न्तन्यायेन ब्रह्यपरताया अपेक्तितस्य सिद्धः 
जगत्कारणत्व-राख्रयोनिख-समन्वयादीनां मगवदंशरूपेष्वपि ब्रह्म-रुद्रादि- 
ष्विवेन्द्रेऽप्यसम्भवाच्च न संशयलेशोऽपि, इति व्यथेमिदमधिकरणं तदी- 
याधिकरणसिद्ध,न्तन्यायेः ॥ 

अद्रेतसिद्धान्ते तु “अथ य एषोऽन्तरादित्ये दिरण्मयदमशरुर्दिरण्यकेश 
आश्रणखात्‌ सवै एव सुवर्णैः” इति वाक्यस्य स्पष्टब्रह्मछिङ्गस्यात्र विषयत्वे 
दोषाभावात्‌ “अन्तर उपपत्ते"रित्यधिकरणस्यास्पष्टत्रह्मलिङ्गवाक्यविषय- 
कत्वेन तेनास्याधिकरणस्यागताथेसेन।धिकरणद्यस्याप्यावङ्यकत्वात्‌ 
“अथ य एषोऽन्तरादित्ये” इति वाक्यस्यापि ब्रह्मपरत्वेन संशयनिवतेकत- 
योक्ताधिकरणप्रबत्तिस्वीकारेऽद्रेतसिद्धान्ते लेदातोऽपि दान्यसम्भवात्‌ 
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प्रसिद्धभाष्यकारोद्धूतवाक्यं निर्णयं परित्यज्य वाक्यान्तरस्य विषयताश्रबणं 
वितथम्‌ ; अधिकरणसिद्धान्तनयेन चपेक्षितवाक्यविदोषस्याप्यनेन नि्णैय- 
सम्भवात्‌ ॥ 
इन्द्रपद्स्य नामात्मकस्वनिणेय एव यदि प्रधानं टक््यम्‌ , तर्हि ““अन्तस्त. 
दधर्मोपदेशात्‌"' इति विषयवाक्यस्थान्तःप्रतीकेन किमथ महणम्‌ ? नामातक- 
स्यापीन्द्रपदस्य महायोगस्येव प्राबल्यात्‌ परमास्मपरत्वं निर्णीतं पूर्वाधिकर- 
णेन । “देवा न विदुरिति पुरन्द्रविपयत्वे नोपपद्यते } न हि खेपां राजा 
तेषां दुर्विज्ञेयः। ““देवेरत्रापि विचिकित्सितं पुरा” इत्यादौ परमात्मटिङ्गमेव 
ुर्विज्ञेयत्वामाम्नायते “यस्य ब्रह्म च क्षत्रं चोभे मवत ओदनः । म्युरयस्यो- 
पसेचनं क इत्था वेद्‌ यत्र सः" इत्यादिकमपि वाक्यजाटसच्रानुसन्धेयम्‌ , 
इति उयथैमिदमधिकरणं स्यात्‌ ॥ 
द्वो तिना विषयवाक्यस्य नात्र सङ्घतिः । 

पूर्वोक्तरीत्या पादासङ्गतिश्व; नामात्मकत।मावादन्तःप्रविष्टत्वादीनाम्‌। 
नामात्मकेन्द्रपदमपि ““इन्द्रं मित्र॑ वरुणमग्निमाहुः "'दइत्यदन्द्रशव्दस्य भगवति 
विद्भदरूढिसद्‌भावस्यावगम च्च वितथमिदसधिकरणम्‌ । अन्तरधिक्ररणान्तरा- 
धिकरणयोरुभयोरपि विषयभेदाद्‌वेय्यमद्रते नेकेनापरस्येति पूर्वमेवोक्तम्‌। 
सोत्रान्तःपदस्य प्रतीकमात्रस्य तदघटितसवेश्रकरणगतसवेशब्दनिणांयकल- 
मैव सू्राशाय इति तु प्रतीकान्तरेऽपि सन्देहे सव्येव युज्यते, न तु तद॑ 
शऽसन्देहे ॥ 

आनन्द्मयोऽभ्यासादि"स्यत्रानन्दमयांरोऽपरमात्मपरत्वनिरासमभि- 
त्येवं ॑तस्य प्रतीकम्रहणम्‌ । न चेन्द्रस्य दधानां राज्ञोऽश्चरेरिरखमपि, 
येनेन्द्रो राजा जगतो य ईशे इतीन्द्र परस्वेऽन्वितं स्यात्‌ ; निरङ्कशजगदी- 
रिष्रत्वस्य तत्र वाधात्‌ ॥ व 


वस्तुतस्तु - इन्द्रस्तुतिपरत्वादस्य प्रकरणस्येन्द्रपरत्वेऽपि न वाधा } न 
च सर्वेषां परमात्मपरत्वे व्याहतिः परविद्याव्वे; सवस्य विष्णुपरताया अवि- 
सेधात्‌। कर्मकाण्डगतानां पदानामल्पफटसाधनस्वादपरविध्यालस्यापि 
स्वीकारेणेन्द्रपदस्यापरविद्यातमस्या विद्याया अभिग्रत्येन्द्रपरत्वमपि न 
दोषाय ॥ 
इन्द्रपदस्प्र परमात्मपरत्वं न निणंयस्‌ । 
 . सर्वेषां परविद्यस्वोपपाद्कतया विष्णुपरत्वं तु समन्वयाधिकरणसिदधं 


>~ = क ॐ ४ 
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नात्र साधनीयं ऋङ्मन्त्राणाम्‌ । किं बहुना ? सर्वेषां मन्त्राणां परमात्- 
बोधकत्वेनाऽऽध्यात्मिकदृष्ट-यापि विवरणं सायणभाष्यस्यापि सम्मतम्‌ } परं 
त्वधिकारिभेदेनाधिदेविकादिपरतयाऽपि विवरणं न विरुद्धम्‌ । इन्द्रपद्स्य 
परमात्मपरत्वं निस्त ऽपि वेदाङ्ग एकेव देवतेति पक्ष निर्णीतमेव, इति 
नन्द्रादिपदानां वेदिकमन्त्रवटकानामपि परविदयात्वोपपादकाभ्यात्मिकदृष्टये- 
श्रपरत्वमच्र पुनरपि निणेयम्‌ ॥ 
दवेताभिमते विषयवाक्ये-न केवरं “अन्तःप्रविष्टमि"त्यादाचिन्दर पद्‌- 

मात्रस्य श्रति-लिङ्धे, किन्तु “व्रह्मन्द्रमग्निमि"ति ब्रह्माग्नि-त्व्-बहस्पतीनाम- 
पि । न चंकं वाक्यमनेकपरं युक्तम्‌ , इत्येकवाक्यतोपपनत्त्यथमेकवाच्यता स्वी 
कतेव्या | तत्र चेकप्राधान्येऽपरेषां प्रशंसा, अन्यथा नयनं वेति व्यवस्था ॥ 

सबेथा तलाऽऽध्यासिकदष्टया, आधिदेविकदृष्टया वेकदेवत्यपक्षे निरुक्त 
निर्णीतस्य निणेयो नात्रापेक््यते, अग्नि-वायादित्यास्तिस्रो देवता इति 
पक्षे तु प्रकरणाुरोधादादित्यः कदाचनेन्द्र पदाथः, अग्निवांयुर्ेति ॥ 

सर्वत्र कत्पेषु पुरन्दरो नामेवेन्द्रोऽग्रसिद्धः ; मन्वन्तरभेदेनेन्द्रभेदात्‌। न 
चेन्द्रपदं कु्ापि रूढम्‌ . किन्तु यौगिकमिति प्रकरणात्‌ प्राकरणिकेऽथे इन्द्रप- 
द्रवृत्तिः, विनियोगवशाद्गन्यादावपीन्द्रपदप्रवृत्तिः, यथा ““रन्द्रया गाहप 
त्यमुपतिष्ठते” इव्यगन्युपस्थाने विनियुक्तमन्त्रघटकेन्द्रपद्स्य “कदाचनस्तरी 
रसि नेन्द्र सश्चसि दाशपे” इत्यत्रेनद्रपदमग्निपरम्‌ , इतीन्द्रपदाथंनिणेयाथं 
यद्यधिकरणम्‌ , तर्ि परविद्यात्वमुपपादयितुभित्येव वक्तव्यम्‌ । तच पूवेमेवा- 
वधारितिम्‌ , इत्यन्तःपद्विवक्षितधरमिस्वरूपं नामात्मकशब्दावोध्यं निर्ेतुमेवे 
द्मधिकरणम्‌ ॥ 


तत्त॒ यदि ब्रह्मछिङ्गानुसारेण निर्णयम्‌ , तर्हिं ब्रह्मछिङ्गाभिभावकं 
किंचिद्‌ ब्रह्येतरलिङ्गमपि तत्र वाक्योपक्रमगतत्वेन, अन्येन वा निमित्तेन 
प्रवं श्रयत इति वक्तव्यम्‌| न “चान्तः प्रविष्टमि"त्यत्र तादशं ब्रह्मखिङ्गा- 
भिभावकं पूवेपक्षे करमपि, सिद्धान्ते तु तदभिभवायोग्यत्वाद्‌ ब्रह्मखिङ्गं 
प्रवरं वक्त शक्यते ॥ 


अथ “य एषोऽन्तरदिव्ये इति वाक्ये तु पृवेपक्षबीजम्‌ , सिद्धान्तोप- 
पत्तिश्चोभयमपि वतेते, इत्यद्रेतिनां विषयवाक्यमेवात्र बिषयतामहेति, 
इतीन्द्रपदांशो नास्य विषयः} अयमेव न्यायो बद्याग्नि-ब्हस्पत्यादिशब्देः 
ष्वपि | सवेथा तु “अन्तस्तद्धर्मोपदेशात” इति सुत्रमपि लिङ्गात्मकराब्द्‌- 
9: 
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घटितवाक्यविषयकमद्धेतिनां स्पष्टब्रह्मछिङ्गवाक्यविषयतायास्तत्र सत्तवा- 
देतत्परं सङ्गतमिति सवेमनवद्यम्‌ ॥ 


॥ इत्यन्तरधिकरणमर्‌ ॥ 


ॐ& अथकाशाधिकरशसम्‌ 
| आक्रासस्तिङ्गात्‌ ॥ 


विषयवाक्यस्य पादसङतिङभयन्न । 


पूवांधिकरणे सम्भाव्यमानस्वारस्यौपक्रभिकजीवलिङ्गेरव्यभिचारि 
सावातम्य-सवैदुरितविरहवाधायोगाद्‌ जीवचिङ्गानभिभतव्रह्मलिङ्गकत्वाच्च 
विषयवाक्यस्य पादसङ्गतिः । अत्राकाराश्चत्यभिभृतव्रह्यटिद्गकत्वाद्‌ ब्रह्मेतर- 
लिङ्गाभिभतव्रह्मछिङ्गकत्वं नास्तीति स्पष्टव्रह्मलिङ्गकत्वसमन्वयोऽद्रेतसि 
न्तदृष्टया, लोकप्रसिद्धनामात्मकान्यत्नप्रसिद्धवाक्यविषयत्वादस्याधिकर- 
णस्य द्वेतमते पादसङ्गतिसमन्वयः ॥ 

विषय-संशयोपपादनम्‌ । 

तत्र तापयां पनृंहितानन्तत्वछिङ्गस्यासङ्कचितस्य श्रुतिवाधकल्वम्‌ , 
भ्रतेरङ्गवाधकत्वम्‌ । तथादहि-“अस्य छोकस्य का गतिरिति प्रश्नस्या^यं 
लोकः” इत्युत्तरे “अन्तवद कि ते सामेति शाखावत्येनान्तवत्त्वेन 
दूषिते परचात्‌ अस्य रोकस्य का गतिरिति शाखावव्येन पष्ट उत्त- 
रम्‌-“आकाडच इति होवाच स एष परोवरीयायुद्गीथोऽनन्तः” इत्यनन्तं 
किच्िदुक्तम्‌ ॥ 

तत्राकाशपदं भूताकारापरं वा, आकाशशब्दश्रतिवशात्‌ , अनन्त- 
त्वलिङ्गेन श्रतिबाधाद्‌ ब्रह्मपरं वेति संशय-पूर्वोत्तरपक्षसङ्गतिविशेषेराकाशा- 
धिकरणम्‌, इत्यद्वेतदृष्ट या पादसङ्गतिः । द्वेतेऽप्यन्यत्र प्रसिद्धनामा- 
त्मकदाब्दस्य ब्रह्मपरत्वनिणेयाथंतात्‌ पाद सङ्गतिसमन्वयः ॥ 

देतवाद्‌ उक्ताधिकरणवेयर्थ्य॑म्‌ । 
उभयत्रापि “अस्य छोकस्य का गतिरिति आकाश इति होवाचे"व्या- 


दिद्धान्दोग्यवाक्यमेव विषयः । अ्राद्रेतिनां द्रेतिनां च सिद्धान्ते न कोऽपि 
विशेषः। तथापि द्रतवादे पूवेपन्ते सिद्धान्ते च सर्वेषां पदानां परमात्मन्येव ' 
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मुख्यत्वं विद्रदुद्टयेति पृ्वांधिकरणसिद्धान्तात्‌ तेनेवास्य गताथंतः 
योक्ताधिकरणवेयथ्यं दुष्परिहरम्‌ । इन्द्रादिपदवत्‌ चेतनवाचकशब्दाना- 
मेव तत्र निणेयः, अचेतने तु न स्वल्पमपि परमेदवराधीनं वचेष्टादिकं 
निरवकाश आका सम्भवतीति छत्वेद्मधिकरणमिति तु तेषामपि 
परमेश्वराधीनसत्ताकत्वमादायेव समाधीयत इति न युक्तम्‌ ॥ 


अचेतनपदस्यापि परमात्मपरत्वं न नि्णेयम्‌ । 


परविद्यास्वं सर्वेषां पदानां विष्णुवाचिव्वेनेति सिद्धान्तः समन्वयाधि- 
करणसिद्धो नाचेतनविपय इति पव कतोऽवगतम्‌ ? “जन्माद्यस्य यत 
इति ब्रह्मणो जगत्कारणत्वमाकाशादीनामपि कायेखमादायंव खलु । सति 
चेवं परमेश्वराधीनसत्ताकस्याकाशस्य कथं न परमात्मवाचित्वम्‌ ? आकाशा- 
दिशब्दानां भूत-तद्भिमानि-देहान्तयामिरूपाथंचतुष्टयं सिद्धवच्छृत्य खल्व- 
न्नमयादीनां परमात्मत्वमानन्दमयाधिकरणे व्यवस्थापितम्‌ , इति कथं 
भूताकाशमात्रपरत्वमादायाधिकाशङ्काया उत्थितिः ? इति पृबाधिकरण- 
सिद्धान्तन्यायेरेव गताथंस्वं दष्परिदरम्‌ ॥ 


अद्धेतमत उक्ताधिकरणसार्थक्यम्‌ । 


अद्धेतमते त॒ “सदेवेति वाक्ये सत्पदस्य चेतनाचेतनसाधारण्याद्‌ 
आकाशशब्दस्याचेतनमात्रपरत्वात्‌ , साङ्ख्यसिद्धान्त आकाशस्याप्यनन्त- 
त्वात्‌ पूर्वपक्षोस्थितिः, सिद्धान्तस्तु -“आकाशादेवे“स्यवधारणाुपपत्ति 
परमात्मासाधारण्यादाकाशपदस्य चिङ्खोपोद्रलितस्य तस्य परमात्मपरत्व- 
मादाय ॥ 


उदूगीथावयवरूपेणोपास्यस्येवाकारदास्य बिवत्षणादू मुख्यज्ञेयस्वरूपस्या- 
विवक्षणात्‌ , सविशेषस्येवाकारास्य विवक्षा, इति पूर्वाँ ्तरपक्षयोः फरभेद्‌- 
सङ्खव्यादिकम्‌ , अधिकरणसिद्धान्तन्यायेन पर्वण केनाप्यगताथैत्वमिति च न 


दोषः | 


सवेथा ववद्रेतसिद्धान्तस्य नात्र विरोधः; सविरोषन्रह्ममात्रस्यात्र 
विवक्षणात्‌ । विशेषस्तु द्वेतसिद्धान्ते, यत्र केवलं निमित्तकारणत्वं मन्यते 
ब्रह्मपरत्वं चास्य वाक्यस्य, तत्र-“अकाशादेव समुत्पद्यन्ते आकाशं प्रत्यस्तं 
ध 0 ख्याधिष्ठानत्वादिनाऽवगवोपादानत्ाजपपत्तिः, अद्रेतमते तु न 
ति॥ 
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तत्र पूवेपन्ते भूताकाशस्योपादानतापरतया नयनम्‌ , सिद्धान्ते तु निमि- 
तकारणतामात्रपरतया, इति पच्चम्यन्तपदवोध्यत्वम्‌ , ख्याधिष्ठानस्वं चोपा- 
दानत्वभ्रयोजकमिति स्वीकारात्‌ , सिद्धान्ते तदस्वीकाराच वेरूप्यम्‌ ॥ 
उभयत्रापि निमित्तकारणत्वविवक्षायां नाचेतनस्याकाडस्य कठत्वम्‌ , 

| *4 9 € क क कत, नोक्तवि @ चः 
दति कथं पूवेपक्षोत्थित्तिः १ अद्रेतसिद्धान्ते ठु नोक्तविधं वेरूप्यम्‌ ; आकाश 
परिणाम्युपादानतायाः, ब्रह्मविवताोंपादानतायाश्च स्वीकारादुभयोरप्युपादा- 
नत्ाविशेषाद्‌ आकाशशब्दस्य गोणत्वमेव स्वीकतेग्यम्‌ । तन्तु छुत्रेति विवे- 
[घ [^ ^ [^ ४५५ ४. 
चनाथंमाकाशाधिकरणमिति तु निष्कषेः ॥ 
॥ इत्याकाश्लाधिकरणम्‌ ॥ 


---- >< ~ 
ॐ& अथ घ्राणाधिकरणम्‌ 
॥ अत एव प्राणः ॥ 
विपय-संशयोपपत्तिर तवादे । 


अत्र-“भ्रस्तोतर्यां देवता प्रस्तावमन्वायत्ता तां चेद विद्धान्‌ प्रस्तोष्यसिं 
मूधा ते शतधा निपतिष्यति” | कतमा सा देवतेति प्राण इति दोवाचे- 
ति वाक्यं विषयः अत्र देवताशब्दोन चेतनपरः, किन्तु.चेतनाचेतनसाधा- 
रणोपास्यमात्रपरः, यथा प्रतिहारादीनामन्नरूपेणोपास्यत्वम्‌ ॥ 


सति चेवं तेन न्यायेन प्रस्तावोऽपि किं प्राणरूपेण, उत ब्रह्मरूपेणा- 
ल॒सन्धेय इति संशयः; चेतनाचेतनयोरुभयोरप्युपास्यदेवतात्वाप्रसिद्धाव- 
प्युपास्यस्वाविरोधात्‌ | अत एव “वाचं घेनुसुपासीते*त्यादौ वाचोऽ 
देवत।त्वेऽपि घेलुदृष्ेविधानम्‌, पच्चाग्निविद्यादावचेतनानामप्युपास्यत्ं 
प्रधानय॒दाहरणम्‌। गायञ्या भूत।दिपादत्वेनोपासनमपि प्रसिद्धम्‌ । अतो 
नात्रासंखशयः ॥ 
भदै तवादे पूवेपक्षोपपत्तिः । 


तत्र युख्यप्राण एव प्राणकब्दवाच्यः, ब्रह्म तु गोणम्‌ ? रक्त्यं वाऽऽ 
काशवत्‌ । तत्र सर्व॑भूतसंवेशनोद्गमनं योगिनां भ्रत्यक्षसिद्धम्‌ › अन्ये- 
घांमपि सुषुप्ि-जागस्योः “सुखमहमस्वाप्स "मिति परामशंस्य स्वीयस्या- 
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पपत्त्या साक्षिणा प्रस्यक्षमिति परेरपि स्वीकर्तव्यम्‌ , अन्यथाऽहमर्थस्य 
सुषुप्तौ भानसाधनासम्भवात्‌ ॥ 


तत्र च सुख्यप्राणो वतेत इति परेषां प्रत्यक्षम्‌ ; तत्र चत्तरादिव्यापा- 
रोपरमात्‌ , तेषां सर्वेषां सुख्यप्राणात्मनेवावस्थानात्‌ , भूतानामप्यविद्या- 
त्मनेवं सत्त्वाच्च तत्र स्थूररूपेणाभावः । जागरावस्थायां स्थूररूपेण सर्वेषा- 


माविर्भाव यथासम्भवं तत्तदिद्दियव्यापारेण सर्वेषां प्रत्यक्षत्वं 
च प्रत्यत्तम्‌ ॥ 


अस्प्राधिकरणस्याकाश्चाधिकरणां तिदेशत्वम्‌ । 


तत्र भूतसंवेशनोद्‌गमनमन्येषामामानिकम्‌ ; अन्यदीयाविद्याया अ- 
न्यत्राभावात्‌ ;, सुख्यग्राणस्य सुषुप्तावपि चेष्टादिदश्येनेन तदधीनत्वालुमान- 
सम्भवाच प्राणशब्दस्य सुख्यप्राणपरत्वं सम्भाव्यते । शाखदृष्टया उ भूत- 
संवेशनोद्गमनं सपुप्तावपि परमातमसम्बन्धादिति निधायेत इति लोक 
सिद्धादुभवम्‌ , प्राणशब्द्ुख्याथेत्वं चावलस्व्य पूवेपक्षः । शाखटृष्टेनिं 
दांषायाः प्राबल्येन सिद्धान्तः । प्राणशब्दस्य तु गोणत्वम्‌ 1 आकाराधिक- 
रणन्याय एवाच्रापि । अधिकारङ्कानिरकरणेन समानन्यायत्वस्यात्र सत्त्वा- 
दतिदेशाधिकरणमिदम्‌ ॥ 

“अत॒ एव प्राणः इति पूवेन्यायसमानत्वमेवास्य न्यायस्य 
सूत्रकारेणापि सूच्यते । “अत एव पदस्य तहिङ्गादित्येवाथः, इति सत्र 

पूवाधकरणसिद्धान्तनयसिद्धत्वं स्वीक्रत्यवाधिकाशङ्कामात्रमभिप्रत्ये 
दमधिकरणं विरचयति ॥ 


8 3 € 
दे तमत उक्ताधिकरणवेंयथ्येम्‌ । 


परमते स्वचेतनस्य प्राणस्य देवतात्वमेव नास्तीति नात्र संशयः, किन्तु 
बरह्मपरत्वनिणेय एव मन्यते । तत्र भूतस्वेशनोद्गमनयोः सुषुप्तावस्थायां 
प्राणसम्बन्धितयाऽनुमितयोः का वा गतिः ? यदि तस्याप्रयोजकत्वेन तस्य 
पारमे श्वर्कमेत्वमेव शाखदृषटेबेकीयस्त्वेन, तर्हि तन्न्यायसूचनमेवास्या- 
धिकरणस्य प्रधानं लच्त्यम्‌ ॥ 

परमते पूर्वोत्तरपश्वायोगः । 

त॑त्र लीकिकानुभव उक्तश्त्याऽनुगरदीतः प्रय इति पूवपक्चः, लोकानु- 

भवस्य कारणश्चुतिविरुद्धस्याप्रामाण्यम्‌ , इति सबैजगत्कारणत्वं ब्रह्मण इतिं 
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श्रतेरेवात्राजकरणमिति सिद्धान्तः । खोकाजुभवोऽपि सुषुप्तौ प्राज्ञात्मना 
जीवस्य प्रकाशात्‌ प्राज्ञसम्बन्धीन्येव प्राणोदूगमनादीनीति श्रस्यनु्रहेण 
वक्तव्यत्वाद्‌ न सम्भावितमाच्रमप्रमाणम्‌ ॥ 

परे तु ओौपनिषदं वाक्यं सं प्राणराब्दवदितं ब्रह्मपरं निन्धित्य तेत्तरी- 
याणामौपनिषदं वाक्यमत्रोदाह्यत्य तस्य ॒ब्रह्यपरतां सिद्धान्तयन्ति । तत्र 
कमेकाण्डगतानामपि पदानां विष्णुपरत्वब्युसादनायोगस्य पू्वैमेवोपपा- 
दनात्‌, प्राणादिहेत॒ना दष्टाधिकादाङ्कायाः-“कतमा सा देवता प्राण इति 
होवाचे"त्यत्रापि समानत्वात्‌, न्यायविदोपाभावाच्च नात्र विषयतः, 
न्यायतो वा. विषः । सवथा तूदाहरणमात्रमेदः ! तत्रोभयोरप्यनिभेरे 
नं किमपि प्रबलं निमित्तमस्ति ॥ 


॥ इति प्राणाधिकरणम्‌ ॥ 
छ अथ उयोतिरधिकरणसम्‌ ॐ 


इतः परं तु बिषयवाक्यविदोपाणामवटम्ब्याधिकरणरचनायां निवि 
शेषत्रह्मनिणेयविरोधिनो न्याया यत्र सुच्यन्ते, तत्रैवाद्रेतसिद्धान्तविरोधो 
मा भूदिति विचारः करिष्यते, उभयेषामपि सविशेषव्रह्मपरत्वे यत्र न 
विप्रतिपत्तिः, तत्रोपपादनप्रकारभेदमाव्रमधिक्रत्य तत्तस्रकारसाधुत्वासाधु- 
त्वविचारेण म्रन्थविस्तरमातरं मा भूत्‌--इति च ॥ 

तत्र॒ ““योतिश्चरणाभिधानात्‌ “छन्दोऽभिधानादिति चेदि”त्यादौ 
चोपासनाविधिपरेषु न विप्रतिपत्तिः विषयवाक्यभेदमा्रं लकिंच्चित्करम्‌ , 
इतीन्द्रभतद॑नाधिकरणमात्रे विप्रतिपन्ने विचारः प्रारभ्यते ॥ 


॥ इति ज्योतिरधिकरणम्‌ ॥ 
ॐ अथेन्द्रभतदंनाधिकरणम्‌ $& 
॥ श्राणस्तथाऽुगमात्‌ ॥ 


मतद्रयाभिमतविषयवाक्यविभागः 1 


इदं ह्यधिकरणम्‌ “शाखदृ्टथा तूपदेशो वामदेववत्‌” इति सूच्रमनु- 
सुत्याहमथं संविन्मात्रमभिप्रेति, यत्र भरत्यगात्मनो ब्रह्मणश्च न भेदः, किन्त- 
भेद इति सिद्धान्तो निरस्यते परेः ॥ 
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“अथातो ब्रह्मजिज्ञासा” इति प्रस्तुतम्‌, आनन्दमयाधिकरणेन परा- 
मृष्टं च जीवत्रह्मक्यं वेदान्तमहातात्पर्यविषय इ्युपक्रम-परामर्शोपसंहारे 
ब्रद्यजिज्ञासा द्रढयति) “श्राणोऽस्मि प्रज्ञाःमा तं मामायुरतमुपास्वे”ति 
वाक्यमद्रेतदृ्ट.या विषयवाक्यम्‌ , द्वेतदछया तु “ता वा एता शीषं 
श्रिता चक्षुः शरोत्रं मनो वाक्प्राणः । ततं देवा प्राणयन्त स एषोऽसुः प्राणः 
प्राण ऋच इत्येव विद्यात्‌ तदयं प्राणोऽधितिष्ठति इति विषयवाक्यम्‌ । 
उभयत्रापि णशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे न विप्रतिपत्तिः 


तत्र “श्राणोऽस्मि प्रज्ञात्मा तं मामायुरित्यहन्तादास्म्याजुभवः गास 
दृष्टया शाखश्रवण-सनननिदिध्यासनाधीनसाक्षाकारावस्थमिन्द्रमाश्चित्येव्य- 
द्ेतम्‌ 1 शास्त्रस्य शास्तुरन्तयांमिणोऽन्तःप्रवेरादन्तयांमिणमभिप्रेयेति 
देतमतम्‌ । इदमेव गृहीत्वा सर्वेषां पदानां न केबलं छौकिकभूतादिपरत्व- 
मात्रम्‌ , किन्त्वन्तयामिपरत्वमपीव्यानन्दमयाधिकरण उक्तम्‌ ॥ 


“अहं मनुरभवम्‌” “श्राणोऽस्मि प्रज्ञारमा तं मामायुरखतमपास्वे^त्य- 
यमप्यन्तयाम्युपासनविभ्यभिप्रायसेव । अतो नात्र जीव-त्रह्मेक्यं विव- 
क्षितम्‌ । तथाच सर्वत्राहं शब्दस्तत्तादन्तयांमिपर एव । “अदं मनुरभवं सूये- 
श्चे"त्यत्राप्येवमेव । न दि मनुसुयादिभवति वामदेवः, किन्तु सवेषाम- 
न्तयांमी वासुदेव इत्येवात्र विवक्षितम्‌ ॥ 

अहंपदस्या्तर्यामिपरत्वायोगः । 


तत्राहंशब्दस्यान्तयांमिपरत्वे ““प्राणोऽस्मी्युत्तमपुरुषभ्रयोगानुपपत्तिः। 
अस्मद्यपपदे समानाधिकरणे स्थानिन्यप्युत्तमपुरुपविधानात्‌ स च नित्य- 
महम्थं जीवात्मानमसिप्रव्येव, नान्त्यांमिणम्‌ ; अन्यथा सर्वेषां वाक्याना- 
मन्त्यामिपरेन प्रथम-मध्यमपुरुषयोनें कत्राप्यवसरः स्यात्‌। शरीराभि- 
मानिनमभिग्रेव्य यदि तस्रयोगसाधुत्वम्‌ , तर्हिं नान्तर्यामिपरतायां तत्सा- 
धुता । अहं गच्छामीत्यहमात्मनाऽध्यस्तशरीरतादात्म्यमादायोत्तमपुरुषप्रयो- 
गोऽप्यत एवोपपद्यते,इत्यहमर्थवाच्यतां बाधितम्‌ , अवाधितां वा वाक्याथ 
ज्ञानद्र।रावस्थामाश्रिव्योत्तमादिपुरुपा निवांद्याः ॥ 


अहं मनुरभवमित्यादौ न तादात्म्यं दतवादे । 


सति।बाघे लद्याथेमादाय शब्दबोघेऽपि प्रथमप्रतीताथमादाय साधुत्वं 
निरंह्यते । “अहं मनुरभवं सूयंश्चे”ति वाक्ये वामदेवस्य मन्वादितादाल्म्यं 
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भतिपाद्यमानं न वामदेव-मलु-सृयांणां तत्तद्‌भावेन भिन्नानां सम्भवति । 
सवां लुगतसंविदात्मना ठु कायांणामपि कारणास्मनामिवामेदः, ओपाधिकानां 
ह्वलुपितात्मनाऽभेद इति सिद्धान्तात्‌ शाख्रजनिताखण्डाकारवृत्तिमभ्य- 
स्यमानामाश्चिस्याभेदो न विरुभ्यते। तत्र यदयुपाघयः परित्यञ्यन्ते, तर्द बाम- 
देन॒-मलु-सूयांणामोपाधिकानांस्वरूपतोऽभावदशामाश्चिस्य सामानाधिकरण्य- 
म्रवाधितमन्तयामिपरव्वेऽपि । यद्यपि सर्वान्तर्यामिणामेक्यात्‌ सामानाधि- 
करण्यं निवोंदु' पायते; तथापि तत्तन्नियम्यानामपि विदोपणतया भाने 
नेक्योपपत्तिः, अन्यथा घट: पटो भवति, अन्धकारे दीप इत्यादिवाक्या- 
नामपि तत्तदृन्तयांमिपरतया प्रामाण्यापत्तिः | 

` नियम्यविशेपितस्यान्तयांमिस्वरूपमात्रस्य विवत्ता तु नियम्यापेश्षतवाद्‌ 
नियामकताया न सम्भवति । तत्र संविन्माच्नं निर्विषयं निराश्यं च 
विनाऽऽश्रय-विपयौ वृत्तिज्ञानमिव स्वरूपमात्रेण विवन्नितं न शक्यम्‌, यथा 
सुवणांत्मना कटक-कुण्डल-म्रवेयकाणां समानाधिकरण्येनासेदः ॥ 
न चान्तयामि-नियम्ययोः, तन्नियस्ययोवां केनापि रूपेणाभेदो द्वेत- 
सिद्धान्ते, येन नियामकभावेन नियम्यानामपि मनु-सुरय-वामदेव।नामेक्यं 
स्यात्‌ ॥ | 

भहु मनुरिति सामानाधिकरण्यं नान्त्यामिणमाभ्िद्य। 


अन्तर्यामित्वविवत्तायां तु मनोरहम्‌ , सूर्यस्यादम्‌ वामदेवस्याहमित्येव 
प्रतीतिः स्यात्‌, न तु अहं मनुरभवं सूयेदचेति, इति “प्राणोऽस्मि ्रज्ञा- 
त्मा तं माभायुरितीन्द्रवचनस्योपपत्तिरिनद्रपरमात्मस्वरूपो पाधिवाधविव- 
त्या, स्वरू पमात्राभेदविवक्षया वा सामानाधिकरण्येनेव वक्तव्या 
शाखदृष्ट-या वाधमादाय । इदं चाद्रतथाद एव युज्यते ॥ 


देतादेतप्रथमाध्यायप्रथमपादविषयतिभागः । 


तत्र द्वेतमते द्वादशाधिकरण।नि प्रथमाध्याये प्रथमे पादे । तत्र च 
तिखः पेटिकाः-प्रथमादिपञ्चमाधिकरणान्तेका पेटिका, ततो द्वितीया ह्यधि- 
करणद्भयातस्मिका, ठतीया तु ततः पक्वाधिकरणात्मिका ॥ 

अद्धेतमते तु प्रथमाध्यायप्रथमपाद एकादशाधिकरणानि। तत्र च द्वेत- 
सिद्धान्तवबदेव तिस्र एव पेटिकाः। तच्र प्रथमादिषष्ठाधिकरणान्ता निर्विशेष- 
जरह्मपरा रथमा पेटिका, सप्तमादिदशमान्ता चतुरधिकरणासिकोपास्य- 
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सविरोषत्रह्मावरम्बिनी द्वितीया पेटिका, वतीया तु प्रथमपेटिकेव जीव- 
[२ [4 
ब्रह्येक्यनिरूपणपरा ॥ 


तत्र द्रेतमत आये जिज्ञासाकतंव्यतोक्तिः, द्वितीये जिज्ञास्यत्रह्मणो 
जन्मादिकारणत्वोक्तिः, ठृतीये तत्रागमेषु पात्चरात्रमाचरप्रामाण्योक्तिः, तुरीये 
प्रमाणानामन्यपरत्वनिरासेन विष्णावेव समन्वयः, पञ्चमे स एवाखिलवेदसु- 
ख्याथेः, न निर्विशेषं किमपीति समन्वयसूत्रवटकसंशब्दार्थसामश््यमिति 
प्रथमपेटिकान्तगताः पादाथाँः ॥ 

तत्र द्वितीयपेटिकान्तगेताः-गुणिसामान्यम्‌ , वाक्यानां ब्रह्मणि सम- 
न्वयः, वस्तुविशेपप्रसिद्धनद्रादिपदानां विद्धदरूढ्या विष्णौ सामन्वयन्च 
विषयाः ॥ ५ 


तृतीयपेदिकागतास्तु विपयाः-अधिभूत-वाय्वाकाशादिशब्दान ब्रह्मणि 
समन्वयः, अभ्यात्मवाचकप्राणादिशब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, अयोतिरादिः- 
शब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, अधिदेवततगायच्यादिशब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, 
बहुश्रुति-लिङ्ग्रापितान्यपरत्वशङ्कानिरसनेन प्राणशब्दस्य ब्रह्मणि सम- 
न्वय इति द्रेतदृष्टया प्रथमाध्यायप्रथमपादार्थनिष्कषैः ॥ | 


तत्रान्तिमाधिकरणं सर्वेषामन्तयांभिपरत्वं व्युत्पादयति । तच्राकारा-प्राण- 
तेजश्शब्दानामाधिभोतिका , ज्योततिपदस्य चाधिभौतिकपरस्यः 
ब्रह्मपरत्वे न॒ विप्रतिपत्तिः} अन्तरधिकरणविषयवाक्येऽद्रेताभिमते न 
संशयः, इति न तस्य विचायेत्वम्‌ , किन्विन्द्रादिपद्‌ानामिति द्वेतमतम्‌ | 
“'छन्दोऽभिधानादिति तु प्रथगधिकरणमधिदेवतगायन्रीपदस्य ब्रह्मपरत्व- 
निर्णायकम्‌ । अन्तिमे सहम्पदस्यान्तर्यांमि परत्वमिति ॥ 

तब्ादरेते विशेषस्तु ““छन्दोऽभिधानादिश्ति न घ्रथगधिकरणम्‌ › 
किन्तु अयोतिःपदवाच्यस्य ब्रह्मण एव॒ गायच्युपदितरूपेणोपासनविधि 
एवमन्तिमेऽधिकरणेऽप्युक्तत्रेविध्यं विवक्षितम्‌ , न तु प्रत्येकं सर्वेषां 
प्राणादीनामन्तयामिपस्वम्‌। अहमर्थस्य प्रत्यगात्मनोऽपि संविन्मात्रस्यः 
निदिध्यासनावस्थाया बिवत्तणाद्‌ नोपासनारशब्दविधिविरोधः ॥ 


॥ इतीन्द्र प्रतदंनाधिकरणम्‌ ॥ 


 ॥ इति प्रथमाध्यायस्य प्रथम पाद्‌; ॥ ‰... 
५१० 


& ओं % 
ॐ अथ पथमाध्यायस्य द्वितीय पादः $ 
| सर्वत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌ ॥ 
॥ सवत्र भरसिद्धाधिकरणम्र ॥४ 


परथमद्वितीयपादविषया मतद्रयरप्स्या । 


तत्र प्रथमद्धितीयपादविषयाः सविशेषप्रधानास्प्टव्रहमरिद्गवाक्यान्यद्े 
तदृष्ट.या, द्वेतदष्ट या तु लिङ्गारमकान्यच्रप्रसिद्धशब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः| 


तत्न प्रथमे पादे सिद्धान्तदृष्टया यद्यपि सर्वेषां वाक्यानां योगिकत्वाद्‌ 
छिङ्गात्मकत्वमेव , तथाप्यापातदृष्य्येव नामात्मकत्व-खिङ्गातकलत्वविभागः। 
तेन च “यच्छब्दा योगनव्रत्तयः”” इत्यनेन न विरोधः । आपातदृष्टयाऽप्या- 
नन्दमयाधिकरणे लिद्धास्मकव्वेऽपि भ्रायिकल्वं नामात्मकानामेवेति न 
दोषः । तत्र मतद्भयेऽपि सप्ताधिकरणानि ॥ 

तत्र द्वेतमते “स्ेगतत्वरूपभावलिङ्गप्रतिपादकं प्रथमाधिकरणं 
प्रथमपेटिका, द्वितीय-दृतीयाधिकरणास्मिका तु सवांत्तत्वरूपसामान्यस्य 
कमेफलभोक्तत्वस्य च विचारास्मिका द्वितीया पेटिका | 

तरीयपच्चमाधिकरणे तु नियामकतयाऽन्तरवस्थानख्तषणक्रियारूपलिङ्- 
भ्रतिपादकाधिकरणद्रयात्मके ठृतीया पेटिका ॥ 


तत्राय नियामकतया चक्ञरन्तःस्थत्वोकितिः, द्वितीये सवैसत्तानियाः 
मकत्वरूपान्तयाभितवोक्तिरिति विभागः ॥ 


तुरीया पेटिका तु अदृश्यत्वाद्यभावाख्यलिङ्गभ्रतिपादकं षष्ठमधिकरणम्‌ । 
सप्तममधिकरणं बहुलिङ्गसमन्वयफर्कवेश्वानरनामसमन्वयप्रतिपादकं 
पद्व मी पेटिकेति विभागः । अव्राप्यापाततो बेङ्वानरशब्दो नामात्मक एव, 
न छिङ्गाव्मक इति पूर्वत्रानन्दमयाधिकरण इव नेकान्ततो छिङ्गासमकानां 
दाब्दानामेव विचार इति विशदम्‌ ॥ । 
द्ेतादेताभिमतविषयवाक्यविभागः। 


अत्र देताद्रेतयोर्विषयवाक्यभेद्‌ः भ्थमाधिकरणे, द्वितीयाधिकरणे 
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च । अन्यत्र तु विषयेक्यम्‌ । तच्र द्वेतमते प्रथमाधिकरणे “व्रह्म ततम्‌? 
इति ब्रह्मसर्वेगतत्वभ्रति पादकं वाक्यं विषयः । तच्र ब्रह्मशब्दाथः ““तस्ये- 
तस्यासावादित्यो रसः” इति वाक्यगोषाद्‌ आदित्य इति पूवेपक्चः । सिद्धा- 
न्तस्तु-“सव्यद्चायमशरीरः प्रज्ञात्मा” इत्यादिनोच्यमानो नारायण 
एब ब्रह्मपदाथेः, न स जीव इद्युक्ताधिकरणे विचारः ॥ 
| अद्धेताभिप्रेतं विषयवाक्यम्‌ | 

अद्रेतमते--“सबं खल्विदं॑ब्रह्मं तज्जलानिति शान्त उपासीत सं 
क्रतुं कुवीत मनोमयः प्रणश्षरीरो भारूपः सत्यकामः सत्यसङ्कल्प इति 
वाक्यमुक्ताधिकरणविषयः | | 

^“ सवं खलिवः?ति वाक्यस्य विपयत्वनिरासः । 

अत्र मनोमयो न परमात्मा; आनन्दमयाधिकरणे तत्परमात्मतार्यां 
निरासात्‌ । न च मनोमयस्तत्र व्रह्यरूपेणोपास्यतया प्रति- 
पाद्यते; तच्छुखोके हि “यतो वाचो निवतेन्ते । अप्राप्य मनसा 
सहे"ति वाङ्मनसागोचरत्वमुपन्यस्यते । इदं चेत्तत्यधिकरणसिद्धान्ते 
परमात्मनो वाच्यत्वस्य स्थापनात्‌ तस्य परमात्मपरत्वे विरुध्यते इति तदीय- 
शोक एव पयांप्तं कारणं नात्र परमात्मा विवक्ष्यत इत्यत्र ॥ 

मनोमयवाक््यविपयत्वसमर्थनम्‌ । 


अयं शोकः परमात्मग्रतिपत्तिद्रास्वेन परमातमसाम्यं प्रतिपादयितुं 
परमात्मानमेव प्ररंसितं च प्रवृत्तः, न तु सान्ञादू मनोमयस्य परमात्मत्वं बोध- 
यितुम्‌ , इत्येतद्धिषयवास््यस्य मनोभयत्वमवदयं निधारणीयभिति तदेवास्या- 
धिकरणस्य विषयः ॥ 
| पराभिमतविपयवाक्यनिरासः । 


न चात्मनः सवेगतव्वे संशयलेशोऽपि । “सत्यं ज्ञानमनन्तं नद्ये”तिं 
हि ब्रह्मणः सवेगतत्वं निश्चितमेव । आदिव्यमण्डलम्‌ , तदन्तरो नारायणो 
वा तदुपदितो न सवगतः; अन्यत्र तद्रपेणाभावात्‌ , इति नादित्यब्रह्य- 
सवेगतत्वप्रतिपाद्कवाक्य आदित्यपरत्वशङ्कोदेव्यपि ॥ 

अनिर्णीतसवंगतत्वनिरूपणासम्भवः । 


न च सवैगतत्वं ब्रह्मणोऽत्रोपपादनीयमपि । ब्रह्मणः स्वगुणपूणेतव- 
सिद्धये खल्वानन्दाद्यः, सष्टत्वादयश्च गुणास्तत्र तच्र प्रतिपायन्ते । न च 


-३९४ न्यायसुधापरीक्षां 


सवेगतत्वं ब्रह्मण आनन्दवद्‌ गुणः । तत्तच्छक्तिप्रेरकस्वं तु न स्वैगतत्वम्‌। 
-सवेसंयोगित्रूपं विभुत्वम्‌ , अन्यविधं वा किमपि सवेरात्तित्रेरक्तवादि 
नात्र किमपि भ्रतिप।दनीयम्‌ । अदश्यत्वाधिकरणविषये “नित्यं वियु स्वै 
गतमिशद्युभयविधस्यापि तस्य स्वयं श्रत्येव प्रतिपादनात्‌ ॥ 
परमत एतदधिकरणवेवर्थ्यम्‌ । 

एतेन- परविद्यायां सवेगतत्वमात्रयुक्तम्‌ , अत्र तु तत्तच्छक्तिग्रेरकल- 
मिति प्रकारभेदोक्तिरिपि- परास्ता; विञु-सर्वंगतपदाभ्यां सर्वविधस्य 
,सवेगतत्वस्य तत्र प्रतिपादनात्‌ । अथ यदि सवेत्र स्थितिरेव सर्वगतत्वम्‌ , 
तिं तस्य(प्यन्तयाम्यधिकररणविपयवाक्यरेवावगतस्वाद्‌ नात्र तदपि 
प्रतिपादनीयम्‌ । कं बहूना ? अन्तयाम्यधिकरणेन न सर्वत्र स्थितिमात्र 
परमात्मनो वण्यते, किन्तु सवेशक्तिप्रेरकत्यमपि, इति निरर्थकमिदमधि- 
करणम्‌ ॥। 

परमात्मान्तयामिवं प्रथिव्यादीनां पड्भावविकारशाक्तिमरेरकत्वेनेव, न 
तु सत्तामाच्रनियामकतवेन; अन्यथाऽन्तस्स्थत्वाधिकरणेनेव स्थितिप्रयोज- 
कत्वस्य ज्यवस्थापनादन्तयाम्यधिकरणं वितथं स्यात्‌ ॥। 

कतिपयान्तस्थत्वविवक्षाऽ- 
योगात्‌ परमते विपयानु पपक्तिः । 

एतेन--इन्द्रादिकतिपयान्तस्स्थत्वमेव तत्र प्रतिपादितमिति शङ्कापि- 
परास्ता; कतिपयान्तस्ध्यत्वस्य परमात्मलिङ्गत्वाभावेन तेनेन्द्रादिपदानां 
 परमात्मपरत्वसाधनासम्भवेन तदधिकरणसिद्धान्तस्यानवस्थित्यापन्तेः । नं 
च सर्वैमूतंसंयोगित्वं परममहापरिमाणसंयोगित्वं वा सवेगतत्वमच्र विवक्षितुं 
शक्यते; “अभकौकस्त्वादित्याशङ्काया अनुत्थितेः । अतो न द्वेतद्टये- 
तदधिकरणे संशय-पूर्वा ्तरपक्षा भवितुमर्हन्ति, इत्यद्रेत््टयेव ते 
वक्तव्याः । तत्राद्रेतमते ब्रह्मणस्सर्वगतत्वं नापलप्यते, किन्तु न तदसन्दिग्धं 
विचायं निर्णेतव्यमिव्येव तदाशयः ॥ 
| परमते जीवपूेपक्चासं भवः । 

तन्न ५“कर्म-कटैज्यपदेशाच्चे"ति जीवपूवेपक्षनिरासा्थ॑मिति सम्प्रति- 
पन्नम्‌ । तत्र परमात्मन एव सर्वेगतत्वधममेणोक्तवाक्यविषयत्वे निर्णीते 
द्वेतमतेऽणुपरिमाणस्य जीबस्याप्यादित्यादिवटुक्तवाक्याविषयत्वस्य सिद्ध- 
स्वात्‌ स्वत एव जीवपूर्वपक्षो निगच्छति, इति किमथ “ कम-कर्तृज्यपदेशा- 
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च्चेति तद्धथावर्तनाथं सुत्रम्‌ १ न च प्रथमसूत्रे “(आदित्य इव जीवोऽपि 

[+ क भ क [4 
पूवेपक्षविपयः । अद्रेतमते तु मनोमयपदेन जीवपूवैपत्तताया एव विवक्ष- 
णात्‌ , तद्रारणाथ॑सुक्तसुत्ं युक्तम्‌ ।। 


८सर्बं खलिविदमिति वाक्यस्येव 

सूत्रसूचितं विषयत्वम्‌ । 
। तत्र “सवत्र प्रसिद्धोपदेशात्‌” इति सूत्रे सर्वैत्रपदस्य, प्रसिद्धपद्स्य 
च प्रयोगात्‌ प्रथसमुपस्थितं भवति “सवै खल्विद्‌'"मिस्युपक्रमवाक्यम्‌ , 
तस्रसङ्गन चोत्तरवाच््यापेक्षितोपासनाविपयसमपैकस्ेन तस्य वाक्यस्य 
तत्रोपयोगोऽपि सूच्यते ¦ तेन कारणवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वयोऽप्युपासना- 
प्रकरणेऽध्यारोपापवादनयेनेव विरोषाणां ब्रह्मणि सम्बन्धः, न तु वस्तुगस्येति 
सुचनमपि “सवं खल्विदमि"'ति वाधायां सामानाधिकरण्यम्रयोगाद्वसीयते, 
इति प्रथमाध्यायप्रथमपादोपक्रान्तजन्मादिक्ारणलमपि वाधायां सामाना- 
धिकरण्योपपादकमेव स्वीकतंव्यमिति प्रथमपादार्थमनुक्रम्येव द्धितीयपाद्‌ 
इति प्रतीयते ॥ 


तत्रादधेतिनौ मतेऽपि यद्यपि यत्र ब्रह्मणः स्वैगतत्वं सन्दिग्धम्‌ , तस्यं 
यत्र कुत्रापि श्रूयमाणस्य विपयवाक्यत्वे न विप्रतिपत्तिः; तथापि “सवे 
खल्विदं ब्रद्मे"तिप्रस्तुतमनोमयादिवाक््यमपि सन्दिग्धं विचारणमर्हति, तेन 
च बाधायां सामानाधिकरण्यमेव काये-कारणयोरिति सुचनेन सविशेषवाक्या- 
नां कार्य-कारणभावमवष्टभ्य प्रवृत्तानां नाद्रेतेन विरोधः, इति तस्याद्रेतभा- 


` ष्येण विषयवाक्यान्तरावलम्बने न लेशतोऽपि विरोध इति तु निगदव्या- 


ख्यातम्‌ । अयमेव न्यायोऽनन्तरेऽत्ताधिकरणेऽपि ॥ 


॥ इति सर्वत्र प्रसिद्धाधिकरणम्‌ ॥ 


- ई अथात्ताधिकरणशस्‌ 


॥ अत्ता चराचरग्रहणात्‌ ॥ 
द्वौ तमते न विपयंक्यस्य सङ्गतिः । 


अच्र क सवांत्तस्वं ब्रह्मलिङ्गमित्यत्र न विप्रतिपत्तिः । परं 
त्वत्तूतवं ऽदनक्रियावत्त्वम्‌, अद्धेतमते तु सर्वैसंहतैत्वम्‌ । तत्र 
स्वैगतत्वमिव सर्वात्तृत्वमपि नानन्दसृष्ट्ादिवत्‌ ब्रह्मणो गुणः, इति तस्य 
गुणपूणैस्य विचारार्थायां ब्रह्मजिज्ञासायां नास्य विचारस्य सङ्गतिः ॥ 


तत्र “सवं खल्विदं ब्रह्म तञ्जलानिति शान्त उपासीतेव्यत्र जन्म- 
स्थिति-भङ्खत्रितयकारणत्वं यद्‌ श्र॒तम्‌, तद्‌ न समुदितं रक्षणम्‌ । तत्र च 
निमित्तकारणमात्रासाधारणं स्थितिकारणसमात्रम्‌ , असिन्ननिमित्तोपादी- 
नकारणत्वोपपादकं तु जन्मकारणत्वम्‌ , ख्यकारणत्वम्‌ , उभयं वा । स्थिति- 
कारणत्वं तु जन्म-ख्यान्यतरसमवदहितमेव-छन्तणमिति सुचयितुमन्तरधि- 
करणविषयवाक्ये सावातम्यं काये-कारणयोरुभयोरपि तत्तद्रूपेण प्रतीति- 
समयेऽपीति मत्वा जन्भकारणत्वं छन्षणतया विवक्तितम्‌ ॥ 


अद्टेतमत एव विषयवाक्यस्य सङ्धतिः । 


यत्तु कायं-कारणयोरुभयोरपि कारणभावावस्थायां कार्याणां लय 
काले ब्रह्मात्मनेवावस्थानम्‌, तदध्यारोपापवादन्यायेनान्तःकरणादीनां 
प्राज्ञसम्परिष्वक्तप्रत्यगात्मभावेनावस्थानम्‌ , एवं मायोपहितस्य सबिशेष- 
स्येश्वरस्यापि तदुपाध्यविद्याया विख्ये प्रत्यगात्मतेव परमार्थेत्यद्धततन्त्व- 
रहस्यं च विवेचयितुमत्राद्रेतिनां विषयवाक्यम्‌ “यस्य व्रह्म च क्षं चोभे 
भवत ओदनः । अ््युयेस्योपसेचनं क इत्था वेद्‌ यत्र सः” इति कठ- 
बल्लीगतम्‌ ॥ 

द्वे ताभिमतविषयवास्यविमर्चः । 

अनेन द्यद्रेततत्त्वं स्पष्टं सूत्रकारेण ज्ञाप्यते । तदिदमद्रेततच्त्वं 
भा बहिरलतरतादिति मत्वा विषयवाक्यान्तरं द्वेतिनाम-स यद्यदेवा- 
सजत तत्तदत्तमभियत । सवे वा अत्तीति तद्दितेरदितित्वमि"ति ॥ 


वातात पि 
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इदमेवात्रालोचनीयम्‌-को वा विदोषः- “यस्य ब्रह्य च क्षुरं च उभे 
भवत ओदनः” इति वाक्यं विद्ाय विषयवाक्यान्तरस्यात्र विवक्षितस्य ? . 
इभयतरात्तत्वस्य परमातलिद्गस्येव यद्यत्र साक्तात्‌ स्वीकारः, तदहि “यस्य 
बरह्म च क्षत्रं चे"ति वाक्यस्य साक्षादत्तत्वविषयस्य केन न्यायेन परमा- 
त्मपरत्वनिणेयः , 

किं वात्तत्वमुभयत्र परमात्मलिङ्गम--किमदनक्रियासामान्यं भोक्तृत्व 
मात्रम्‌ , उत भोक्तलविरोषः । उभयत्र क्रियाया अनित्याया न परमात्म- 
स्वरूपत्वमानन्दादेखि ॥ 

परमेश्धरस्य हि नित्यत्वं जन्मादिसूच्रसिद्धम्‌ । न च नित्यस्यानित्य- 
क्रिया स्वरूपम्‌ ; निव्यानिस्ययोः स्वरूपेक्यासम्भवात्‌ , इत्यगत्या नित्य- 
स्यानित्यधमेस्वरूपमध्यासादिति वक्तव्यम्‌ । अद्रेतमते त्वन्तुत्वमच्र 
संहदेत्वमात्नमुच्यते, यत्त मायोपाधिकं ब्रह्मणि सोपाधिकमध्याससिद्धम्‌ , 
इति न विरोधः | 

अन्तत्वं संहतुं त्वम्‌ , न भोक्तृत्वम्‌ । 


अत्ततेन चात्र संहरणक्रियाविशरेप एव विवज्ञितुं शक्यते, नात्तुत्व- 
सामान्यम्‌ ; “अनश्नन्नन्योऽभिचाकसीतीति परमात्मनोऽभोक्तत्वश्चवणात्‌। 
न च शुद्धप्रस्यगात्ममात्रविषयं तत्‌ ; संविन्मात्रताया उभयत्राविदोषात्‌ । 
सविशेषविपयमत्तत्वं संहदेत्वमद्वेतवादेऽपि यद्यप्यविरुद्धम्‌; तथापि 
न स तस्य स्वभावः ॥ 


न च तदपि संहव्ेत्वातिरिक्तं भोक्तत्वसामान्यरूपम्‌ ; “सम्भोग- 
्रा्निरिति चेन्न वेशेष्यात्‌ ” इति- 


“सवेज्ञताऽत्पज्ञताभेदात्‌ स्वेशक्तयल्पराक्तितः। 
स्वातन्त्य-पारतन्त्याभ्यां सम्भोगो नेश-जीवयोः ।\” 
इति _गारुडवचनानुसारिणा सूत्रेण तन्निरासत्‌ ; तद्रुपस्यात्तृत्व- 
स्वात्र विवक्षणेन न विशेषो वाक्यद्भयस्यापि; संहरणादिक्रिया 
हीश्वरस्य सविशेषस्य मायोपाधिकलत्व दनित्येव; तदुपाधेमांयाया अनित्यत्वेन 
तस्या अप्यनित्यत्वात्‌ । न द्योपाधिकं ठोदहिव्यं स्फटिकस्य स्वभावो नाम ॥ 


संहते त्वं सविशेषस्य, न निर्विशेषस्येति संप्रतिपन्नम्‌ । | 
“एकमेवाद्वितीयमि"ति द्वितीयसामान्यनिषेधेन, मायाया अपि श्रुत्यैव 
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बाधितत्वेन च श्रुतिसिद्धममायत्वं परमात्मनः संविन्मात्रस्य । सविशेषस्तु 
स्रोपाघेरनादितादाल्म्याध्यासनिष्पन्न ईश्यराख्योऽप्यौपाधिकोऽनिरंय एव, 
न निव्यः। द्वेतिनोऽप्यनिव्यक्रियावन्त्वं नित्यत्वं च विरुद्धं कथमन्यथा 
निवैहन्ति ? स्वरूपतो निव्यत्वमनित्यक्रियाश्रयस्वे कथम्‌ । त्रापि यदि 
परमेश्धरस्य शक्तिविरेपाद्‌ निवहः, तरिं सेव शक्तिमाया नामेति सी 
छरत्य मायोपाधिकमेव संहदैत्वादिधमेवत्वं मायानिव्रत्तौ निवतंते, अन्यथा 
तु न निवतंते। यावन्निवरृत्ति तु नित्या । अनन्तत्वं ह्युपाघेरनित्यत्वादौपाधि- 
कयाऽनित्यतया न व्याहन्यत इति मत्वा वा सन्तुष्यताम्‌ । श्रुतिसिद्धला- 
श्च मायायास्तदुपाधिकस्ये श्चरस्य, तत्संहतृत्वादेश्च क्रियायाः प्रमाणगम्यत्वादू- 
नं तत्र न पयेनुयोगावसरः; “किमिव पचनं न ढुर्यादि"ति न्यायात्‌ ॥ 


परोक्षत्वादीश्वरस्य यथाश्रुति स्वर्पमूरीकवैन्य्‌ । 


्रतिसिद्धदचेश्वरः परोक्ष एव; नापरोक्षोऽविदयोपदितस्वरूपत्वात्‌ , ` 
उपदहितरूपेण यावदावरणनिवरत्ति न सोऽपरोन्तः। सव्याम।वरणनिव्रन्ता- 
वखण्डनिर्विशेषरूपेण तु प्रदत्तः, न लीश्यररूपेण कदाऽप्यपरोक्षः । न च 
परमतेऽपीश्चरः प्रव्यक्त: स्वभावतः; अन्यथा सर्वपामपि तसप्रत्यक्ष॒तापत्तः । 
भक्ताराधितः. स स्वीयं रूपमपरोक्षयतीति तु भक्त्यतिशायसाध्यज्ञा- 
नादिष्रदानेनास्यावरणनिघ्रत्ति सम्पादय स्वीयं स्वरूपं प्रकारायतीत्यभिप्रायम्‌ , 
इव्यन्न को वा विप्रतिपद्यते ? 

स्वीयं च रूपं निदृत्ताविद्यमविद्याद्ुपदितमिति खन्यदेतत्‌ । ईश्वरश- 
क्तिबिशेषरूपा मायाऽपि निवतेत इति ““भूयश्चान्ते विशूमायानिन्रत्तिरिति 
श्रतिरेव श्रावयति,इति नात्रान।श्चासस्यावसरः ! सविशेषस्ये रस्य संहरणा- 
दिकमिव ज्ञानमपि मायापरिणामरूपमनिव्यमेव, मायानिव्त्तो तु तदपि 
निवतेत इव्यनित्यमेव ॥ 


सर्वभाष्यान्तरविषयवाक्याऽनादरानो चित्यम्‌ । 
सान्तिरूपमपि ज्ञानमवियोपहितं साक्षित्वेनोपदितरूपेणानित्यमेव, न 
तु नित्यम्‌ ; अुपदितस्वरूपेणेव तस्य नित्यत्वात्‌ । अत एव खट्व -संहतृ- 
त्वादीनां त॑त्तज्ीवधमांधमेनिमित्तटीलामात्रत्वात्‌ कादाचिल्कत्वम्‌ ; अन्यथा 
सद्‌ा सष्टृतव-संहतैत्वाद्यापतत्या कायेमात्र्षणिकल्वमापयेत ॥ 


मायारूपेण . विद्यामानानां तदा तद्‌ाऽभिव्यक्तिमात्रमिति वादस्तु 
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समान एवोभयत्र । सा च माया राक्तिरूपाऽऽबरण-विन्तेपराक्तिमती, इश्यर- 
स्वरूपातिरि्ता वेति त्वन्यदेतत्‌ । सर्वैथा तु “यस्य ब्रह्म च च्तत्रे चोभे 
मवत ओदनः" इति कटवद्धीवाक्यमपि यदि विषयः, साक्षात्‌ , परम्पस्या 
वा संहतत्वरूपस्यवात्तत्वस्य ब्रह्मटिङ्गस्यात्र साधनात्‌ , तहि वितथं भा- 
ष्यान्तरादतविषयवाक्यं विहाय विषयान्तरान्वेषणम्‌ ॥ 

कटठ्वस्ट्या नि्विशेपसंविन्माच्र एव॒ ताहपयम्‌ । 


तस्यापि यदि विषयत्वमधिकरणसिद्धान्तन्यायेन, तर्हि तत्र संह तवे 
न्यायेन विवक्षित ईश्वरः किं सविशोपः सविशेषरूपेण तात्पयंविपयः 
उत निर्विशेपसंविन्म।चाधिष्ठिततया परतन्त्रेण रूपेण ? आद्ये “क इत्था 
वेद यत्र सः” इति वाक्यदोपविरोधः, “येयं प्रेते विचिकित्सा मतुष्येऽस्ती- 
त्येके नायमस्ती'त॒वृतोयप्रश्नस्य जीवात्मतततवविषयकस्येश्चरविषय- 
कत्वाभावात्‌ न सखतन्त्रेश्रस्वरूपोपदेशः प्रकृतोपयुक्तन् ॥ 

न चात्रेश्वरप्रदनोऽधिकः कल्पयितु" शक्यते; वरत्रयातिरेकेण प्रश्न- 
कल्पनायां प्रमाणाभावात्‌ , निर्विशेपचंतन्याधिष्ठिततयेव “क इत्था वेद्‌ 
यत्र सः इति वाक्यवशादीश्चरस्वरूपविवक्षायां तु तत्त्वमसिमहावाक्यस्था- 
नीयस्यास्य जीव-ब्रह्क्यवोधन एव तात्पयेमूरीकर्तव्यम्‌ ॥ 


(धयस्य ब्रह्य, चति वाक्येऽत्तमान्र- 
निणेयः, न त॒ तेन पर्च॑वसानम्‌ । 


अस्मिन्‌ हि “क इट्था वेद्‌ यत्र सः” इत्यस्मिन्न॑शे प्रतीयमानां एव 
सुख्य।थैः, नान्य इत्यत्तस्वरूपमात्रे विशयःपूर्वोत्तरपन्ताणायुपस्थापनमिति 
वक्तव्यम्‌ , इति स इत्यस्यांशस्यान-न्वयः सहतु: स्वतन्तरस्यात्र ज्ञेयतापक्ते 
विशदः । अतः “अत्ता चराचरप्रहणादि" ति सूच्रमद्रतकल्प एव साधु 
कल्पते ॥ 


तेन च प्रथमाध्यायप्रथमपादे जगत्कारणत्वेन खक्तितव्रह्मस्वरूपमपि 
निर्विरेषात्मनेव शाखवोध्यसिव्यानन्दमयाधिकरणान्ताथं एव- “अत्ता 
चराचरम्रहणादि"त्यनेनापि नि्धायेते । न ह्यन्यथा “क इत्था वेद्‌ यत्र सः 
इत्यस्यान्वयः सम्भवति । तदेवं प्रथमाधिकरणयुपास्यसविशेषन्रह्मपरम्‌ , 
द्वितीयाधिकरणं तु निविशेषप्रधानसविशेषस्वरूपनिर्णायकमिति फलति, 
उभयत्रास्पष्टब्रह्मखिङ्गत्वमव्याहतम्‌ ; मनोमयत्वात्तत्वायापातग्रतीत्या ब्रह्य 
तरलिङ्गभावल्येन पर्वैपन्ञप्रवत्तेः ॥ 

९१ 
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“गुहां प्रविष्टावित्यत्रोपदितानुपदितसंविर्स्वरूपपरत्वम्‌ । 


अयमेव न्यायः-““गुहां प्रविष्टावात्मानो दि तदशंनादि"व्यधिकरणेऽपि । 
तत्राप्यत्ताधिकरणे संविन्माच्रे विगलिताद काराद्यपाधिकमीश्वराभिन्नं यथा 
प्रतिपाद्यते, एवमेवोपदहितजीवोःऽप्यनुपददितजीवात्मस्वरूपाधिष्ठितरूपेणेव 
पारमार्थिकः, न तूपदितरूपेण; सविशेपजीवस्वरूपस्यापि निर्विशषानुपदित- 
जीवाभिन्नस्वरूपस्येव पारमाधिकत्वादिति निरूपणमेव छक्यम्‌ ॥ 


तेन-जीवेश्वरयोरुभयोरप्युपदितरूपेणो भयोः, अन्यतरस्य वोपदित- 
त्वेऽपि भेद्‌ एव । द्वयोरप्यनुपदितरूपेणेवाभेद्‌ इद्यधिकरणद्भयनिणेयस्य 
विवेकः फठति । तेन चाभ्यामधिकरणाभ्यां सामान्य-विशेपाभ्यां क्रियारूपं 
लिङ्ग" विवक्ष्यत इति विषयविवेकोऽपि नावसरति । अधिकरणद्रयस्यापि 
निर्विदोषजीवेश्रपारमार्थिकरूपनिरूपणार्थत्वेन सविशेपपयन्तसेव प्रमाणस्य 
प्रवृत्तिः, न त॒ निर्विशेपपर्यन्तं सविशेषस्यापि प्रस्तावः; न च 
सविदोषवाक्यानाम्‌ , प्रमाणान्तराणां च निर्विदोपतटस्थटक्षणविधयेबो 
पयोग इति पयेवसन्नम्‌ | 

अस्पष्टव्रह्मलिद्गत्वं सविशोषमात्रपयेवसन्नं निर्विशेषसवरूपनिणेये द्वार 
मात्रभिव्यभिप्रेत्यवात्तः, संहतेवांऽधिष्ठितस्यव स्वरूपमन्र नणातम्‌, अधि- 
छ्ानस्वरूपं दुर्विज्ञेयमिति निरूपणेन ॥ 

एतत्पादार्थविपयनिष्कर्भः । 


अस्मिन्‌ पादेऽपि सप्तस्वधिकरणेषु द्वितीय-ठृतीय-तुरीय-पच्चम-पष्ठा- 
धिकरणानि पच्च निर्विदोषपराणि, प्रथमम्‌ , अन्तिमं च सविशेषव्रह्मलिङ्ग- 
परमिति विवेकः। अत्र सवेत्रास्पष्ट्रह्मलिङ्गत्वं समानम्‌ , सविशेषप्राधान्यं 
तूपक्रमोपसंहारयोः सविशेषविषयत्वमात्रेण, न तु सविशेषवाक्यविचार- 
स्य सङ्ख्याधिक्येन । तच्र प्रथम-द्ितीयाधिकरणे विहाय सवेत्र-विषय- 
वाक्यमविशिष्टम्‌ । परं तु निर्णयस्य सवेत्र सविशेषप्राधान्यं परमते 
अद्रेतसिद्धान्ते तु ्रथमान्तिमे, अन्तर्यास्यधिकरणम्‌ , अन्तराधिकरणं च 
सविरोषपरमिति विवेकः । द्वितीय-ठृतीय-षष्ठाधिकरणानि नि्विंशेषपराणि ॥ 


॥ इत्यत्ताधिकरणम्‌ ॥ 





$& अथ गुदाधिकरणम्‌ ॐ 
॥ गुहां प्रविष्टावात्मानो हि तदशनात्‌ ॥ 


विपयवाक्योपस्यासः । 


अत्र “ऋतं पिबन्तौ सुकृतस्य रोके गुहां प्रविष्टौ परमे परार्ध्ये । छायाऽ5- 
तपौ ब्रह्मविदो बदन्ति पच्चाग्नयो ये च चरिणाचिकेताः''इत्येव विषय- 
वाक्यसुभयत्रापि ! 


आत्मभेद्‌ उपाध्युपधानानुपाधानमात्रेण, न स्वरूपेण । 


तन्न सुकृतफरभोक्तृत्वमप्येकस्येव, न दयोरित्यत्रापि न विसंवादः । 
स॒ भोक्ताऽहमर्थों जीव -एव, विगलिताह ङारसंविन्मात्रम्‌-अधिकरण- 
विषयवाक्ये यत्र शब्दनिर्दिष्टमीश्चरस्याप्यधिष्ठानम्‌ , यस्य न भोक्तत्वम्‌ ; 
भोक्ता तु जीवः संहतेंति ॥ 

तत्रोपाधिद्धायऽध्यस्तोऽप्यध्यस्तात्मना भिन्नः, संविन्मात्रेण तभिन्नः। 
अत एव गुहां प्रविष्टाविति द्धम्‌ । तत्रैकस्य मुख्यात्मत्वम्‌, अपरस्य 
त्वौपाधिकं मिध्यात्मत्वम्‌ । कमेफलभोक्तुत्वं तत्कतुरुपदितमिथ्यात्मन 
एव, न त्वनुपदितस्य संविन्मात्रस्य, तस्य कतुस्व-मोक्तुत्वयोरुभयोरपि 
बाधितत्वात्‌ ॥ 


तस्य॒ पुण्य-पापोभयफटमोक्तृत्वेऽप्यतमिति पुण्यफख्मात्रभोक्तृतवो- 
क्तिस्तु दिरण्यगभान्तस्य दिव्यशरीप्स्यापि वद्धत्वाविशेषसूचनाथेम्‌ । 
अथवा-“इतरस्याप्येवमसंश्लेष"इति न्यायात्‌ पापफठस्याप्युप- 
लक्षणमिति न विरोधः ॥ 
आत्मानाविति दत्वं कल्पिहसश्रीरत्व- 
परमाधिकाश्चरीरत्वाभिप्रायेण । 


सवेथा ठु जीबात्म-परमात्मानावत्राध्यारोपापवाद्विषयौ प्रतिपाद्यो । तेन 
“येयं प्रेते विचिकित्सा मनुष्येऽस्तीव्येके नायमस्तीति चके" इति प्रभोऽ- 
पि समाहितो भवति । अयं हि बद्ध-मुक्तातमनोः, सकीरत्वारारीरत्वयोवां 
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विविच्य ज्ञानाथेमेव । तथाच सशरीरत्वं न सक्तात्मनः, किन्त्वदारीरत्वमेव, 
सशरीरत्वं मिथ्या, अशरीरत्वं पारमार्थिकमिति तत्त्वमुपदिं भवति ॥ 


पराभिमतात्मद्वित्वस्‌ , तदनुपपत्तिश्च । 


दवेतभाष्यं तु एक एव आत्मा दरिरात्ान्तरतस्मभेदेन भिन्नः, अतोऽत्र 
द्विवचनम्‌ । पुण्यफटमोक्वृस्व॑तु परमात्मरूपेणेव, इति परमात्मेव फल- 
भो क्ताऽत्र विविक्त इति । तच्र।नश्नन्नन्योऽभिचाकदी”ति श्रतिविरोधो 
विशदः । जीवायं नाभातीति विवरणं तकतंसात्‌ परमात्मनः, अन्यकरत- 
स्यान्येन भोगायोगात्‌ , अन्यथा छतदानाछरताभ्यागमप्रसङ्गात्‌ , पुण्य- 
फलवत्‌ पापफलस्यापि भोक्ठृत्वापत्तेश्च न युक्तम्‌ । “तयोरन्यः पिप्पलं 
स्वाद्रत्ति'” इत्यविद्रदभिप्रायम्‌ , अविदुषां भोगकाले स्वादुता संधानाद्रोप- 
पद्यते । तदुक्तम- 

४५. 


नन्‌ पापषटमिच्छन्ति पापं कचन्ति मानवाः | 
इति ॥ 


परमत उक्ताधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 


पूवैसिमिन्नधिकरणे हि परमात्मन एवात्तत्रम्‌ , तत्त॒ संहतेत्वरूपमेव विव- 
क्षितम्‌-"“तजलान' ति पृवाोधकरणविपयप्रस्तुतमाश्रस्य, न तु कमेफट- 
त्वमपि; अन्यथा तेनेवात्रापि परमात्मपरत्वस्य निणयात्‌ निष्फलमिदमधि- 
करणम्‌ । एतेन-क्रियासामान्यलिङ्गः पूवांधिकरणे, अत्र तु क्रियाविशेषो 
छिङ्गमिव्यपि- प्रसयुक्तम्‌ ; अन्यथा तेन संहतैत्वस्यापि साधनासम्भवाद्‌ 
नात्त्जोवव्यतिरिक्तत्वं निणीतं स्यात्‌ । अनत्तत्सामान्यं हि जीवस्यापि 
प्रसिद्धम्‌ , “अच्धिरन्नादः' इति चाग्नेरपि । चराचरात्तत्वमपि पयायेण 
जीवस्यापि सम्भवति । सृष्टस्यादनं संहार एव; तयोः सवत्र सहेव पाठात्‌; 
इति परमात्मनोऽन्तूत्वपरतयाऽस्य वाक्यस्य योजनं न सङ्गतम्‌ ॥ 


न च कठ्वह्छथां सुक्तात्मसरूपातिरिक्तपरमात्मभरश्नः, तदुपन्यासो 
धा भाधान्येनात्र, उत्तरत्र वा। न च परमात्मनो रूपभेदध्रश्नोऽपि, येन 
रूपभेदेन भिन्नं परमात्मरूपमादायात्र निवहः ॥। 


अद्र तवाद उक्ताधिकरणसराधक्यम्‌ | 


सर्वथा तु द्वेतमत इदमधिकरणं उ्यथेम्‌ । अद्रे तमति त्विद्याकल्पितं 
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भेदमनूद्य वस्तुगत्यौपाधिकस्य जीवस्य मिथ्याखोपपादनद्वारा संविन्मात्र- 
विवक्षां ज्ञापयितुमव्रोक्तमधिकरणम्‌ । तथाच परमात्मनः कमेफठभोक्तृत्व 
मुपपादयितुमिद्मधिकरणम्‌। न च सर्व॑संहतृत्वारिक्तं परमारमनः 
सरवातततवं प्रामाणिकम्‌ 1 न वा जीवस्य सर्वतत्वं संहर त्वरूपमपि , येन 
सवांत्तृत्वस्य तत्रातिव्याप्तिः स्यात्‌ । तत्र शुभफलभोक्तुतवं विद्धद्ष्टया प्रायि- 
कत्वेन । विदुपामपि प्रारन्धपापफङभोक्ततम्‌ , “भोगेन वितर ज्षपयत्वा” 
इति सूत्रसिद्धत्वात्‌ तथाच जीव-परमास्मानावित्येव सिद्धान्तः न 
त्वात्मान्तरात्मभेदभिन्ने विष्णुरूपे ॥ 


 वस्तुतस्त्वात्मान्तरात्मानावुपद्ितानुपदितरूपावेव, न तु रूपान्तरम्‌ । 
जीवन्मुक्तो दिं सवेमपि भोग्यम्‌ , अन्तःकरणादिकं करणम्‌ , शरीरमाल- 
म्बनम्‌ , प्रमातारं च भोक्तारमात्मनमेव पर्यन्‌ छायादिवदात्मनो वस्तुगत्याऽ- 
भोक्तत्वमेवानुसन्दधातीति ब्रह्मसिद्धयादौ व्यक्तम्‌ । अतोऽद्रेतसिद्धान्ता- 
नुगुणसुक्ताधिकरणयोजनम्‌ ॥ | 
अद्ध तदृष्टया परमात्मपदार्थनिप्कर्प : । 


वस्तुतस्तु - गां भ्रविष्टावात्मानो जीव-परमत्मानाविति सिद्धान्ते जीव- 
पदं शरीरेन्द्रियमनोयुक्त्वद्धभोक््रास्मपरम्‌ परमात्मपदं तु विगलित- 
शरीरादिसर्वोपाधिशुद्धप्रव्यगात्मपरम्‌ । “व्यक्त चेतत्‌-तयाणामेव 
चैवमुपन्यासः प्रदनद्च"स्यत्र ॥ 

अत एव-+“ऋतं पिबन्तौ सुद्तस्य लोके” इत्यत्र वाक्यशेषे “आत्मानं 
रथिनं विद्धि शरीरं रथमेव तु वुद्धि तु सारथिं विद्धि मनः भ्रम्रहमेव चे^त्या- 
दिना “आस्मेन्द्रियमनोयुक्तभोक्तेत्याहूमनीषिणः” इत्यन्तेन शरीरेन्द्रियादि- 
संयुक्तं भोक्तारं प्रस्तुत्य “इन्दियेभ्यः परा ह्यथां अर्थेभ्यश्च परं मनः” इत्या- 
दिना शरीरेन्द्रियादिविविक्त एव पुरुषः परकाष्टारूपः प्रत्यगात्मा भ्रति- 
पाद्यते । स च तथेव “अस्तीत्येवोपलब्धव्यः' इति जीवस्याशरीरतेव पार- 
मार्थिकस्वरूपम्‌, न तु सशरीरत्वं य॒क्तिनामेति विधया विविच्यते ॥ 


श्रीरास्मनो रथ-रथ्यादिरूपेणरूपकस्य रक्ष्यम्‌ । 
अयमेव न्यायः- “द्रा सुपणां सयुजा सखाया” इत्यत्रापि । विशेषस्तु 


कटवल्ल्यां शरीरस्य रथरूपेण रूपकम्‌ , सुण्डके तु वृक्षरूपेण, आत्मनस्तु 
रथिरूपेण, पक्षिरूपेण च । भोक्ठत्वं स शरीरस्य, अभोक्ठत्वं॑तु तद्धिग- 
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मेन 1 अधिकमन्यत्र । तेत्तिरीयेऽन्नमयाद्यानन्दमयान्तानां पक्िरूपेणं रूपक- 
मप्येवमाशयमेव । इदमप्यधिकरणमत्ताधिकरणमिव जीवन्रद्येक्योपपाद्कं 
्तेत्रत्ते्ज्ञविवेकटष्टया ॥ 


तत्र॒त्तेत्रह्ो द्विविधः-व्यष्टिरूपोऽन्तःकरणादिपरिच्छिन्नः, समष्टि 
रूपश्च मायावच्छिन्नः। तत्र पूवेस्मिन्न धिकरणे मायारूपन्तेत्रविवेकेनात्मसरूपं 
समष्टिजीवाधिष्ठानं विवेचितम्‌ , अच्र त्वन्तःकरणोपाधिविविक्तसंविन्मात्र- 
विवेचनम्‌ › उभाभ्यां मिलित्वा तु ^नते्रज्ञं चापि मां विद्धि” इति जीवे. 
श्धरेक्यं व्यवस्थाप्यत इति वस्तुस्थितिः ॥ 
अधिकरणद्वयविषय्रविवेकः । 


अत एवाव्यदहितवाक्यद्रयमेकप्रकरणगतमादायाधिकरणद्रयम्‌ ; युख- 
भेदेन जीवेश्वरेक्यस्योभयविषयत्वात्‌ । अत्र जीवेश्वरेक्यसुपाध्यनुपधान- 
दशामाश्रिव्येव, न तुपदितावस्थाम्‌ › इति न “सत्यं भिदा सत्यं भिदे*ति 
पङ्किशरुतिविरोधः ; तयोरभेदस्येव यावज्जीवे ्चरविरिष्टस्वरूपसन्त्वमद्धेतवादेऽ- 
ऽपि स्वीकारात्‌ , भेददशायामभेदानङ्गीकारात्‌ , सत्यपद्स्य व्यावहारिकः 
सत्यपरत्वात्‌ , इति “यथेश्धरो जीवश्च सत्यभेदौ परस्परम्‌ । तेन सव्येन मां 
देवा खरायन्तु सह केशवाः इति वचनमपि-व्याख्यातम्‌ ; अन्यथा एक 
प्रकरणगतयोरव्यवदितयोवांक्ययोर्निणेयाथंमधिकरणद्वयम्‌ , अव्यवहित 
वाक्यद्रयपरीक्षणं वा निष्प्रयोजनम्‌ ॥ 


॥ इति गुहाधिकरणम्‌ ॥ 


| 
॥ 1 


क& अथान्तराधिक्रणम्‌ ॐ 


॥ अन्तर उपपत्तेः ॥ 
टौ तिनामष्टे तिना च विषयविवेकः। 
अत्र “शय एष आदित्ये पुरुषः योऽहमस्मि” इतिवाक्यं विषयः । एवमेव 
य एषोऽक्षिणि पुरुषो ददयते” इति च । उभयत्राप्यग्निरेबोच्यते | 
(तद्यथा पुष्करपलाश आपो न श्रष्यन्त एवमेवं विदि पापं कमे न शिक्ष्यते 
इत्यग्निज्ञानादेव सर्व॑पाप्मासंेषात्‌ मोक्षोपपत्तिरिति दवेत भाष्यं पूवेपन्ञ- 
विषयम्‌। सिद्धान्तस्तु परमात्मेवाक्निस्थः पुरुषः ॥ 
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अत्र सिद्धान्त उभयोरप्यविरोषः । पूर्वपत्ते तु छायापुरुष इत्यद्धेतमतम्‌ । 
अन्तरधिकरणेनागतार्थत्वादि । 


“एष दृश्यत" इत्येतत्‌ प्रत्यक्षोऽयं प्रयुज्यते । 
परोक्षं व्रह्म न तथा भ्रतिचिम्वे तु युज्यते ॥ 
इति पूवेपक्चसारः । सिद्धान्तसारस्तु- 
““अनिष्पन्नाभिधाने द्वे सवेनामपदे सती ॥ 
प्राप्य संनिदहितस्याथे भवेतामभिधादृणी 


इति । तथा चाख्रतत्वाभयत्वादिरूपात्मध्मेणेबोपक्रमिष्यमाणस्य यदेत- 
च्छब्दाभ्यां म्रहणात्‌ › तस्य॒ परोश्चस्यापि परमात्मलिङ्गभूयस्वसनत्तवेन 
परमात्मपरत्वमिति व्यवस्था । तच्राग्निपूवेपक्षः प्राकरणिकवाक्यशेषवङा- 
यदपि मवति; तथाप्यक्षिण्यग्नेरप्रव्यक्षत्वाद्‌ न स सम्भवति । सवेथा तु 
नात्र द्वेताद्रेतवादयोः सिद्धान्तभेदः; परमास्मोपासनस्यवात्र विवक्ष- 
णात्‌ ; श्रतोपनिषत्कगत्यभिधानाच्च ॥। 
इदमधिकरणं मतद्रयेऽपि सविदोपपरमेव । अच्रान्तर इति, पूवैस्मिन्‌ पादे 
` (“अन्तरिति चोपादानात्‌ , “य॒ एषोऽन्तरादित्ये” “य एषोऽन्तरक्षिणि"? 
इति चान्तश्डाब्द्‌ घटितं वाक्यं स्पष्टब्रह्मिङ्ग' तत्र विषयः, अच्रतु श्य 
एषोऽक्षिणि पुरूषः” इति विनान्तश्शब्दं एष इति विशेषणवशादन्तर इत्यर्थो 
विवक्ष्यते, इ्यस्पष्टब्रह्मलिङ्गं विपय इत्यभिप्राय इति मन्तव्यम्‌ ॥ 


अस्पष्टब्रह्मलिङ्गत्वं चास्य “एष दृश्यते इप्युपक्रमस्थप्रत्यक्षत्वस्य 
ब्रह्मे्रलिङ्गस्य श्रवणात्‌ । अत्रान्तर इति प्रयोगेणोपास्यसत्वरूपे न विरोष 
कोऽपि } सुखरूपत्वं तु सुखविरिष्टाभिधानादेव चेत्यनेनेव सिद्धम्‌। न च 
तत्रान्तरविशेषणस्य किमपि प्रयोजनम्‌ ; अन्यथा ““अन्तरुपपत्तेः इत्यत्रेवा- 
तिखाघवं सूत्रस्य स्यात्‌ › इति छृतमनेनोपास्यस्वरूपायुपयुक्ताथे 
विवक्षाभिप्रायेणान्तरशब्दाथंविषरणक्तेगेन । अत्रागनेरन्तः पुरुषस्य बोपास्य- 
त्वं निरीश्वरवादित्व एवेति पवपक्षिणो युज्यते; सेश्वरवादिनामपि “वाचं 
धेनुमुपासीत” तिवदुपासनाविवत्ञायां बाधकाभावात्‌ ॥ 


आस्तिक-नास्तिकयोः पक्ष-प्रतिपक्षौ । 


न चात्रेन्र-बिरोचनयोः पूर्वोत्तरपक्षौ, किन्तु प्रजापतिवाक्यपूवांपरस- 
नदुभसमाललोचनया । तत्रेरा्गीकारानङ्गीकारावप्रयोजकौ । अभिषु 
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ताऽप्युपकोसल्वियायायुदाख्कोपकोसख्योरीश्चरवादिनोरास्तिकयोरेव ॥ 

न चेकस्येन्द्रविरोचनयोरिवान्यतरस्यान्तन्तो गला नास्तिकत्वेन । उपा- 
स्यस्वरूपनिणैयो दि तत्तदुपास्यस्वरूपमात्रसत्वमाहार्यम्‌ , अनादाय वाऽ- 
पेत्तते । अत्र चश्चुरन्तस्थत्वं सयंगतत्वेन, तन्नियामकखेन वा वक्तव्यम्‌ | 
तत्रा्ययमादयाधिकरणगतम्‌ , द्वितीयमनन्तराधिकरणेन गमिष्यति, इत्येत- 
द्धिकरणसाध्यं न किमपि, . इव्यात्मतवाख्रतत्वायुपपन्तिमात्रेण सिद्धान्त 
इति वक्तव्यम्‌ ॥ | 

देतमत एतद्धिकरणवेंतध्यम्‌ । 

सर्वत्रावस्थानं हि ब्रह्मणः कारणस्य जन्माधिकरणेनेव सिद्धम्‌ , इति 
नास्याधिकरणस्य फलम्‌ । नियामकतयाऽन्तरबस्थानोक्तिरन्तर्यामित्वं हि 
द्वेतमते ““शाखदष्टया तूपदेशो वामदेवादि"ति न्यायेनेव साधितं प्रथम एव 
पादे, इति व्यथं पुनरत्र । किं बहुना ? उन्तराधिकरणेनापि साधयिष्यते, 
इति वितथानि बहून्यधिकरणान्यन्तयांमिस्वं साधयितुम्‌ ॥ 

तत्र॒ यदि सात्तादन्त्यांमित्वसाधनमनन्तर एवाधिकरणे, तर्हिं कि 
प्रयोजनं प्रथमपादान्तेऽपि तत्साधनम्‌ ? अन्तर्यामित्वं हि नियामकत्वं 
तदधीनसत्ताकत्वेन, तदधीनस्थितिकत्वेन,तदधीनमानेन, किं बहुना ? तद्‌- 
धीनषड़्मावविकारेरपि, इति न तदधीनस्थिस्यभि प्रायेण, तदधीनसत्ताशये- 
नान्तयांमित्वस्य समन्वयाथं वहून्यधिकरणानि; अन्यथा तदधीनापक्तय- 
विनाश-परिणाम-वृद्धण्यादीनायुपपादयितुमपि प्रथगधिकरणान्यापयेरन्‌ 

निविशेषस्वरूपमेवान्तर्यामि । 

अन्तर्यामित्वं ह्यधिष्ठानस्वरूप॑ निर्विशेषस्य ब्रह्मण एव, इति नान्त- 
रोपासनमप्यन्तर्याम्युपासनं तन्निदिध्यासनं वा । अन्तयांमिब्राह्यणं दहि 
चक्चराद्यन्तरवस्थानम्‌ , किं बहुना ? सवान्तरवस्थानं परमात्माधीनसुपदि- 
शति । प्राणनियामकव्वेन, चक्षुर्नियामकत्वेन वाऽन्तर्यामित्वं न प्रयोजन 
विशेषेण सफलम्‌ ॥ 

इनद्रभरतदेनाधिकरणे वामदेवस्य मनु-सूरयांस्मतया स्वस्वरूपावस्थानम्‌ , 
इन्द्रस्य वा स्वनियामकस्योपासनोपदेशस्तेषामासमनाऽन्तर्यामिणा सामाना- 
धकरण्योपदेरो वा नाधिष्ठानातिरिक्तत्वेऽन्तर्यामिण उपपद्यते । विषय- 
वाक्यान्तरं सतन्त्रमादाथान्तर्यामिसरूपनि्णैयोऽधिकरणान्तरेणेव निर्वाह्य 
इति तुं निंष्कषैः ॥ ¦ 
॥ इत्यन्तराधिकरणम्र्‌ ॥ 


& अथान्तर्याम्यधिकरशणशम्‌ %& 


॥ अन्तयाम्यधिकरणम्‌ ॥ 
दतवाद्‌ उक्ताधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 

“यं परथिवी न वेद्‌ यः प्रथिव्या अन्तरा यः प्रथिवीमन्तरो यमयती- 
त्यादिवाक्यमेवोभयत्र॒ विषयोऽस्य सूत्रस्य । तत्रान्तरत्वात्‌ प्रथग्‌ यः 
प्रथिवीमन्तरा यमयतीति निर्दंशादन्तरवस्थितिमात्रेण न नियामकलत्वम्‌ , 
किन्तु ततोऽतिरिक्तमेव तत्‌, अन्तर्यामित्वं वेति सूच्यते । तेन च “अन्तर 
उपपत्तेरि"त्यप्यन्तयांमित्वस्य रूपान्तरं विषय इति परास्तम्‌ ॥ 

इदमत्राचुव्याख्यानम्‌- 

रमणं नातियत्नस्य विन्ेपादेव युज्यते ॥ 
इति चेत्‌ सवेनियमो यस्य कस्माद्‌ न शक्यते ॥ 
स्वात्मना नियतं वस्तु प्रतीपं ह्यात्मनो भवेत्‌ । 
स्वाधीनसत्त-शक्तयादि कथमात्मप्रदीपकम्‌ ॥ 
इति ॥ 
एतद्धिकरणसाध्यान्तर्यामित्वदुरवं चत्वम्‌ । 


तत्र॒ स्वाधीनस्थिव्या नियामकत्वं यद्यतिक्लेशसाध्यं परमेश्यर- 
स्यापि, तर्हिं स्वाधीनसत्ताकत्वेन प्रप्चस्य तदन्तयामित्वमप्यतिक्लेश- 
साध्यम्‌, इति सवेविधमप्यन्तयांमित्वं बाधितं स्यात्‌, इस्यनवस्थापातात्‌ पर- 
मेश्वरशक्तथा अचिन्त्यतवेनेवोक्तराङ्का परिहरणीया । सा च पूवांधिकरणेनापि 
सुपरिदरा, इति व्यथेमिद्मधिकरणम्‌ । अत्रेवान्ता रमणत्वमन्तयेमयिक्तेन 
प्रथिव्यादिसत्ताप्रयोजकत्ववत्‌ तस्स्थितिप्रयोजकत्वस्यापि अन्तरः इति, 
अन्तयांमीति च श्रवणात्‌ साधनसम्भवाद्‌ व्यथेमिदम्‌ , पूबाधिकरणं वा ॥ 


न चात्राप्यधिकरणपूर्वोत्तरपत्तादौ प्रायेण विशेषः; तथाप्यधिष्ठानविशेष- 
त्प्रयुक्तमेव नियम्यसत्ताप्रयोजकत्वमिति सिद्धान्तो । द्वेतमते तु केवल- 
निभित्तकारणत्वाद्‌ ब्रह्मणो नाधिष्ठानत्वम्‌ । उभयत्र सविशेषं ब्रह्मैवान्त- 
यामि, परं तु तत्तच्छरीरकत्वादिना, तत्तदुपाधिकव्वेन वेति विरोषोऽद्वेतमते॥। 


॥ इत्यन्तयाम्यधिकरणम्‌ ॥ 
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ॐ अथाटश्यलाधिकरणम्‌ ‰ 
॥ अदृश्यत्वादिगुणको धर्मोक्तेः ॥ 
अभावलिङ्घंन ब्रह्यनिर्णयोऽत्रेति तवादः । 


अत्रारृश्यत्वं हश्यभेदो गणो ब्रह्मणो लिङ्गं प्रतीयते, इत्यभावरूप- 
छिङ्बोधकशब्दविचारत्वात्‌ पादसमन्वयः । अन्यत्र सवेत्र भावरूपा धमां 
पूवेयुक्ताः › अत्राभावरूपः, इति तेर्नास्य गताथेतेति द्वेतिनः ! तत्रानन्दसर- 
ष्टृत्वादीनामिवाभावस्य ब्रह्मस्वरूपत्वाभावात्‌ कथं तद्धिङ्गत्वमिति शङ्का 
तु नावसरति ; अन्योन्याभावस्य धर्मिस्वरूपत्वात्‌ ॥ 


भभावस्य धर्मिस्वरूपत्वेन गुणत्वम्‌ । 


न च॒ धम्येन्योन्याभावयोर्विरोधः । न दि भेदोऽन्योन्याभावो वा 
नञ्पदेनेव व्यवहियते, किन्तु मेदपदेनापि। न हि पटस्याघटस्म्‌ घटादन्य- 
त्वं च भिन्न केवलं भेदशब्दभा्रेण । प्रथक्तमपि भेद एव , न गुण 
र तदू भेदविवक्षया । "तस्मात्‌ प्रथक्त्वमिःत्यपि प्रयोगो 

|| 


भेदस्य भावस्य गुणत्वो पपत्तिः ॥ 


आरोग्यं गुणः, अक्रौयं गुण इत्यादौ रोगाभावादौ गणत्वन्यवहारोऽपि 
तत्र गुणत्वस्य विधानेनोपपद्यते । “अृर्यत्वादिगुणकः इति प्रकृतेऽ- 
प्यदृश्यत्वादिगुणोक्तिरभावस्य गुणत्वेन विधानेन विधिप्रतिपेधरूपत्वेना- 
विरोधं सूत्रकार एव द्रढयति ॥। 


अभावस्य भिध्यात्वरूपस्य न ब्रह्मस्वभावत्वम्‌ । 


अत्यन्ताभावस्तु धर्मों निषेधरूपो न॒ सरूपम्‌ , किन्तु धमः । अतो 
हर्यभिन्नत्वरूपमदश्यत्वं ब्रह्मणः स्वरूपमिति तदङ्गमिति द्वैतिनः ॥ 

अद्वेतिनस्तु--यदि “अगो्रमि"त्यादो गोच्राभावो धमो ब्रह्मणि विव 
ह्यते, तर्हिं गोत्रभ्रसक्तिस्तत्र गोत्रारोपेणेवेति वक्तव्यम्‌, इति गो्नमिथ्या- 
त्वाभिभ्रायमद्वितीयपदृमिव, इति तन्मिथ्यात्वमादाय तत्र भिथ्यास्यापिं 
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मिथ्यात्वेन गोच्राभावोऽपि न ब्रह्मणो धर्मः, न वा मिथ्यात्वमिथ्यात्वेऽपि 
प्रपच्चसत्यत्वम्‌ ॥ 


अहदरयत्वपदं सिथ्यात्वभिथ्यात्वाविरोधसूचकम्‌ । 


अयमेव न्यायोऽदश्यत्वपदेऽपि } तत्रापि बहुव्रीहिसमासाश्रयेण दश्य- 
सामान्याभावरूपधमं एव बोध्यते । तत्र “अगोत्रमचष्चरश्रोत्रमि"त्यादौ 
सर्व॑मिथ्यात्वे बोधितेऽपि भिभ्यात्वमिथ्यात्वसपि दश्यतवेनेव, न तु 
मिथ्याव्वेनेति वोधयितुमदश्यत्वपदम्‌ ॥ 


अत एव प्रतियोग्यभावयोरत्राविरोधोऽपि; निपेध्यतावच्छेदकेक्यात्‌ , 
इति रजताभावमिध्याखे रजतसत्यत्वद्‌ न॒ मिभ्यात्वमिथ्याव्वेनं 
प्रपञ््चसत्यस्वमिति न्यायः सूच्यते } तत्र ददयत्वम्‌ = दक्तादात्म्यापन्नत्वम्‌ ; 
अग्राह्यत्म्‌ -अग्रमेयत्वम्‌ = फलाव्याप्यत्वं वेति तयोर्भेदः ॥ 

अभावस्य चह्यस्वभावत्वसपि न विडम्‌ 1 


साङ्ख्यानां प्रत्यवस्थानं तु नञ्तद्पुरुषमसिप्रेस्य । अतो नात्र ब्रह्मस्व 
रूपामावलिङ्गता । प्रपच्चाभावस्यापि मिथ्यात्वात्‌ तस्य धमेत्वमपि कल्पि- 
तमेव तेन तेन रूपेण । न च तावता सेद्धर्मिस्वरूपतावादस्योस्थितिः। 
तदिदं मिथ्यातस्यापि मिभ्यालरमसिप्रेस्य । तत्सस्यव्वेऽपि दरयात्यन्ताव- 
त्वोपठक्षितस्वरूपस्य ब्रह्यस्वरूपत्वाद्‌ अभावाधिकरणस्वरूपवाद्‌ इव दश्या- 
त्यन्ताभावस्यापि ब्रह्मस्वरूपत्वं नाद्रेतिनामपि विरुद्धम्‌ । तदनन्यत्वमदरय- 
त्वमिति तु निष्कैः । तत्र गुणपदं मिध्यात्वमिथ्याखकल्पेन ॥ 

मेदस्य धर्मिस्वरूपत्वायोगः । 


वस्तुतस्तु-भेदस्य धर्मिस्वरूपत्वं दुवचम्‌ ; तस्य प्रतियोग्यनुयोगिसपे- 
त्षत्वनियमेन तन्निरपेक्षधर्मिस्वरूपताया अयोगात्‌ , अन्यथा धर्मिस्वरू 
पज्ञानादेव तदितरभेदज्ञाने शक्तिज्ञानदशायां रजतभेदस्यापि गृहीतत्वाद्‌ 


रजतभेदग्रहे सति रजतभेदाग्रहरूपभ्रमकारणाभावात्‌ शुक्त यादौ रजतश्रम- 
निर्वादायोगः ॥ 


देतौ लिङ्पदसुपदेश्यपदं च विहाय 
धर्मोकिंतपदमदत एव स्वरसम्‌ । 


नञ्ततपुरुषेण द्दयभेद एवात्र यदि विवक्ष्यते, तरि द्वेतमते ब्रह्मणो- 
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७, 

ऽपि द्वेतवादे ददयत्वेन दश्यभिन्नत्मसम्भवदुक्तिकम्‌ । “अदृदयत्ादिश- 
णको धर्मोक्तेः इति ध्मोक्तिपदेन सर्वज्ञत्वादिधर्भो विवक्षित उभयत्र ] तत्र 
धमेस्योक्तिमात्रं श्रौतव्वेऽप्युच्यमानं तत्र तात्पर्याभावं सूचयति । “आका- 
शस्तलिङ्गादि"तिवद्‌ लिङ्गपदाप्रयोगेणामावस्य छि्गत्यं सूत्रकारो वार 
यति । अत एव--अपहतपाप्मत्वादीनामभावरूपाणां सविशेषत्रह्यासाधार 
णानां प्रहणं कतेव्यमिति “अन्तस्तद्धर्मोपदेशादि"त्यत्र धर्मपदम्‌ , न 
जिङ्गपदम्‌ । तस्य लिङ्गत्वं तु तत्पदेनासाधारण्यसूचनेन, न ठु धमेत्वमा- 
त्रेण । अ्रोपदेशपदप्रयोगेणोपासनास्थले सविशेषस्य ब्रह्मणो विरोषस्य, 
तद्धमाणां च मिथ्यात्वेऽपि यः. कोऽपि धमो नोपास्यतामहैति, किन्तु 
यथोपदिष्टमेव धमांणासुपासनं कतेव्यमि ति सूच्यते ॥ 

अभावस्य स्वतो निर्विदोपटिङ्धलस्वमेव । 


सर्वथा स्वभावस्य न ब्रह्मलिङ्गत्वम्‌ , न वा धमे-गुणपदयोलिङ्गपदेने- 
कार्थ्यम्‌ , अन्यथा “अन्तस्तद्धर्मो पदेशात्‌ "' इत्यनन्तरसूत्रे ^“तद्धर्मोपद्‌- 
शादि"त्यस्यानुद्त्त्या निवहे “आकाशश्च” इत्येव सूत्ररचनापत्तिः। 
अत एव प्राणः” इतिवत्‌ , “अत एवाकाश”? इति वा सूत्ररचनापत्तिः। 
अत एवादश्यत्वादिछिङ्गको धमोँक्तरित्यसूत्रयित्वा “अदृश्यत्वादिगुणकः” 
इति गुणपदम्‌ , धर्मपदं च । न पन्ते देतो वा लिङ्गपदम्‌ ॥ 

न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गमि" त्यत्र लिङ्गपदं सविदोपासाधरण- 
भावधर्मांणां छिङ्गत्वमपेश्य । अभावस्य लिङ्गत्वं निर्विशोपस्य । सविशेषस्य 
तु भावधर्म एव छिङ्गम्‌ , नाभावरूपः, अपदहतपाप्मस्वादिकं तु निर्विशेषस्य 
लिङ्गम्‌ । अतः सविरोषचिङ्गत्वं भावधमैस्य, अभावस्य धमेस्य शिङ्गतवं 
तु निर्विशेषतादारम्यपेक्त्येव ॥ 

छिङ्कपदघरितसूत्रसंश्रहः । 

तत्र छिङ्गपदं।हि ब्रह्ममीमांसायाम-(१) “आकाश्चस्तलिङ्गात्‌"१(२,.जीव- 
मुख्यप्राणखिङ्गात्‌ #” (३) “गति-शब्दाभ्यां तथाहि दष्टं खङ्गं चः” (४) 
“्रतिज्ञासिद्धर्खिज्गमाश्मरथ्यः०२,(५)“श्षत्रियत्वावगतेश्च चेत्ररथेन लिङ्गात्‌”, 
“तदभिध्यानादेव तु तलिङ्गात्‌ सः,” (७) “अन्तरा विज्ञान-मनसी 
क्रमेण तलिङ्गादिति चेन्नाविरोषात्‌", (८) “न स्थानतोऽपि परस्योभय- 
लिङ्ग" सवत्र दि,” (8) “खिङ्गभूयस्त्वाद्धि वरीयस्तदपि, (१०) “सेधा 
तु त एवोभयलिङ्गात्‌", (११) “अतस्तितरद्‌ ज्यायो लिङ्गाच” (१२) 
"लिङ्गाच्च, (१३) ““भोगमात्रसाम्यलिङ्गाच्चे'तित्रयोदशसतरषु निरदिंर्यते ॥ 
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तत्र (१)५अकाशस्तल्ठिङ्गात्‌'*(१-१-१२) इत्यत्र नित्यत्वं परोवरीयस्त्वादि- 
कं च भावधमं एव लिङ्गम्‌ ,(२)“जीव-मुख्यप्राणलिङ्गान्नेति चेन्न (१-१-३१) 
इत्यत्रापि जीव-मुख्यप्राणिङ्गं भावरूप एव, ( ३ ) “गति-शब्दाभ्यां तथा 
हि दष्टं लिंङ्ग' च(१-३-१५)इत्यत्रापि सुग्राप्यत्वं भावरूपमेव लिङ्गम्‌ (४) 
“श्षुन्नियत्वावगतेश्च चे्ररथेन लिङ्गात्‌" ( १-३-३५ ) इत्यत्र पौत्रायणकतेक- 
वेद्विचाये लिङ्गं भावरूपमेव, ( ५ ) “जीव-सुख्यप्राणलिङ्गादिति चेत्‌ 
तद्‌ ठउयाख्यातम्‌ (१-४-१७) इव्यत्रापि प्राणलिदङ्ग' भावरूपम्‌ , (£) “प्रतिज्ञा- 
सिद्धर्टिंङ्गमादमरथ्यः” ( १-४-२० ) इत्यत्र भूतेभ्यस्सुत्थानम्‌ , अन्यद्वा 
भावरूपमेव छिङ्गम्‌ (७) “तदभिध्यानादेव तु तल्लिङ्गात्‌ सः” (२-३-१३) 
इत्यत्र भगवदिच्छाधीनस्वं भावरूपं दवेतावुगाणं लिङ्गपदार्थः, अद्धेतदृष्टथा 
त्न्तयांमितम्‌ , (८) “अन्तरा विज्ञान-मनसी क्रमेण तल्लिङ्गात्‌ सः" 
(२-३-१५) इत्यत्रादरेतदृष्ट.या बुद्धि-मनसोः श्रुतिसिद्धत्वं भावरूपं लिङ्गम्‌ + 
द्वेतमते उत्पत्ति-प्रख्ययोः क्रमो भावरूपं लिङ्गम्‌ ॥ 


“न स्थानतोऽपि परस्योभयलिङ्गम्‌"(३-२-११)३त्यत्न भिन्नस्थानत्वाुमानं 
भावरूपं लिङ्गं दवेतद्टया, अद्रेतदरष्ट.या तु सविशेषलिङ्गम्‌ , निर्विंशेषरिङ्ग 
च, तथाचाभावरूपं लिङ्गं न सविशोषस्य,(१०) “लिङ्गभूयस्त्वाद्धि, बरीयस्त- 
द्पि'( २-४-४४ ) इत्यत्र सर्वभूतान्वेषणं भावरूपमद्वेते, गुरुप्रसादभ्राबल्यं 
द्वेतमते, (११) “सर्वथापि तु त एवोभयलिङ्गात्‌" (२-४-३४) इत्यत्र योग्य- 
तान्वयव्यत्िरेकद्शेनं भावधमैरूपं लिङ्ग दवेतमते, श्रुति-स्यृतिलिङ्गमद्धेते, 
(१२) “अतस्तितर्ज्यायो लिङ्गा (२-४-३६) इत्यत्र श्रुति-स्मृती भावरूपे 
लिङ्गम्‌ ,(१३., “लिङ्गाच्च” (४-१-२) इत्यत्र रश्मिबहूत्वविज्ञानश्रवणं भावरूपं 
छिश्गमद्रेते, “पुनरेव बरूणं पितरमुपससरे”ति श्रवणं द्रेते, (१४) “आति- 
वाहिकास्तल्लिङ्गात्‌” (४-३-४) इत्यत्र वायोः पूवैप्राप्यत्वछिङ्गादातिवादिकत्ं 
भावरूपं द्वेते लिङ्गम्‌, अद्रेतेऽमानवस्य गमयितृत्वं तत्‌ ॥ 
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अन्यत्रापि छिङ्गपद्घटितेषु सत्रेषु सविशेषलिङ्ग भावधमं एवा? 

यते, इत्य“दृश्यत्वादिगुणकः” इत्यस्य ब्रह्यस्वरूपाभावलिङ्गविषयकत्वं न 

युक्तम्‌ । कथच्छनात्र गुणशब्देन छिङ्गस्य विवक्षायामप्यदद्यत्वं दरयसामा- 

न्याभाववत्तवं॑टश्यत्वे सर्वाभावस्वरूपं ब्रह्मैव निर्विशेषं ज्ञापयितुं 

शक्नोति, इत्यदृश्यत्वाधिकरणं निर्विशेषन्रह्मवाद्मेव पोषयति; न तु सवि- 

दोषत्रह्मवादम्‌ ; निर्विशेषव्रह्मविद्याया एव परविद्याल्रात्‌ , अपरविद्यात्वाञ्च 
सविशेषविद्यायाः | 
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"अक्षरात्‌ परतः परः› इत्यादौ जडाजडउसर्वभेदः- 

परमात्मनो हरेरिति ढेतमतम््‌ । 
““विरोषण-भेद्ग्यपदेशाभ्यां च नेतरौ” ““रूपोपन्यासाच"' इति सूत्राभ्यां 
जडाजडगम्रकृतिट्धयातिर्ति हरिरेवाक्षरात्‌ परतः पर इत्युच्यते । न च स 
ब्रह्मा, रुद्रो वा । तच “यः: सवेज्ञः सवेवित्‌"” “तस्मादेतत्‌ ब्रह्म नाम रूपमन्नं 
च जायते “जुष्टं यदा पश्यस्यन्यमीशमस्य मदिमानमिति वीतशोकः” 
इत्यादिवाक्येषु “यस्सवेज्ञ' इत्यनेन जडाजडग्र्रतेरनिरासः; सर्वज्ञ इति 
विशेषणात्‌ , “तस्मादेतद्‌ ब्रह्म इति सृञ्यकोटौ प्रवेशेनार्थतो ब्रह्मणः, 
“जुष्टं यदा पश्यत्यन्यमि"तीशस्याप्येतन्मदिमल्वणैनेन ततश्च भेदोऽ- 

वगम्यते इति द्वेतभाष्यम्‌ ॥ 

प्रक़ृति-जीवमात्रव्युदासोऽदवे तादे । 
अद्धेतमते तु प्रकृतिव्युदासः, जीवव्युदासश्च । न चाजडा प्रकृतिः 
कापि प्रसिद्धोपनिषत्सु । परप्रकृतित्वं तु जीवस्य गीतायां शुद्धरत्यगा- 
त्मेक्याभिप्रायम्‌. ब्रह्म-रुद्रयोरपि विष्णुलात्‌, सविशेषव्रह्मण एव रूप- 
भेदाद्‌ नं तन्निरासः। दिरण्यग्भैस्य सरादिजीवत्वात्‌ तस्य जीवपक्षनिरा- 
नैव निरासः । सर्वत्र जीवपूेपक्षो हिरण्यगभं समष्टिजीवमादायापीति 
मन्तव्यम्‌ । “जुष्टं यदा पदयव्यन्यमीशमि"ति तु ग्रकृतिसंसगेभ्रयुक्त एव 

परमात्मनः-सवतो भेद्‌ः, न तु स्वरूपत इत्यथंपरम्‌ ॥ 

॥ इत्यदष्यत्वाधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अथ व्रेश्चानराधिकरशणम्‌ ॥ 


॥ वैश्वानरः साधारणश्ब्दविशेषात्‌ ॥ 
द्वेतवादे नामपदस्यात्नासङ्गतिः। 
अत्र पूर्वोत्तरपक्योने विसंबादः; सबिरोषपरमात्मोपासनविधिपरत्वा- 
दुभयत्रापि । लेङ्गिकानामेव शब्दानां समन्वयपरे द्वितीयपादे नास्याधि- 
संकरणस्य संगतिरिति परं द्र तवादे विरोषः ॥ 
। एतेन- 
बहुलिङ्गसमायुक्तेवेहुभी रूढनामभिः । 
प्रसिद्धेरन्यगत्वेन वाच्यः साक्षाज्जनादंनः ॥ 
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वेश्धानराद्यः शब्दा अपि तद्वाचिनस्ततः । 
तानि लिङ्गानि ते शब्दा अपि तदूगा हि सवशः ॥ 
बहुखाऽप्यज्ञरूडिस्तसराज्ञरूढिं न वाधते ।” 


इत्यनुव्याख्यानमपि-- व्याख्यातम्‌ । एवं सति हि “अन्तस्तद्धमों पदेशा- 
दिश्त्यत्नापि बहुलिङ्गसमावेशादिन्द्रपदधटितस्य तस्यापि वाक्यस्यानेनेव 
गतार्थत्वात्‌ तदधिकरणवेयभ्यापत्तिः । पादद्धयरेषस्वेन नामराब्दानामप्यत्र 
विचार इति तु पादद्भयादित्वेन पादद्धयमध्यत्वेनेत्ये वं कल्पनया यत्र कुत्रापि 
यस्य कस्यचिद्धिचारस्यापि समथेनं प्रौटिमात्रम्‌ , न व्यवस्थापकम्‌ । अत्र 
वेश्वानसरशब्दोऽस्नाविष्णुवा चक इति " द्रेतमते, अद्रेतमते तु जाठराभिः, 
तदु देवता, जीवः; ईग्रो वेति पक्षा इति विवेकः। सिद्धान्तांदो तु 
न फटभेद्‌ः ॥ 


॥ इति वेशधानराधिकरणम्‌ ॥ 
॥ इति प्रथमाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 
---- :- 





& ओं 
प्रथ प्रथमाध्यायस्य ततीयः पादः । 
॥ य॒भ्वाद्यधिकरणम्‌ ॥ 


॥। द्युभ्वाद्यायतनं स्वशब्दात्‌ ॥ 
एतत्पादार्थविभागः । 


प्रथमाध्यायवृतीयपाद्‌ उभयत्र प्रसिद्धानां नाम-खिङ्गात्मकानां रशब्दा- 
नां ब्रह्मणि समन्वयः, उभयत्र छोकप्रसिद्धस्य महारुढ'या तत्तद्वाक्ये 
ब्रहमेतरपदत्वव्युदासः प्रयोजनमिति द्वेतभरक्रिया । अद्रेते तु निर्विरोषप्रधाना- 
स्पष्टव्रह्मटिङ्गवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वयस्वृतीयपादाथेः । सङ्गतिषिहोषात्‌ 
सविरोषवाक्यानामपि पूर्वस्मिन्‌ पाद्‌ इव निर्विशेषपराणामपि विषयता । 
तत्रानन्तरसङ्गतिः पोढा-प्रसङ्गोपोद्‌ घतावसरप्राप्ति-कायं-कारणमावेकाथ- 
तल्भेदेन । तत्र प्रथमा स्मारकवशात्‌ , द्वितीया तदधीनसिद्धया, दतीया 
समन्वयरेषेणावरोधात्‌, तरोयोत्तरविचारकारणतवेन, पच्चमी पूवेविचार- 
कायंतेनेति सम्प्रतिपन्नम्‌ ॥ 

तत्र द्वेतदृष्टया चलुदशाधिकरणानि ॥ “पत्यादिशबदेभ्य्ः” इति 
पादान्तिमसत्रस्य पृथगधिकरणत्वात्‌ › अद्रतच््टया तु त्रयोद्शाधिकर 
णानि । उभयत्र देवताधिकरणापशुद्राधिकरणयोः “मदुष्याधिकारत्वाञच्च 
शा्ञस्ये”ति सूत्रस्मरितत्वात्‌ `्रसङ्गगतिः । अन्येषां तु यथायथमन्याः 
सङ्गतयः । तत्र निर्विरोपवाक्यविचारः- ८ १) दुभ्बाद्यधिकरणे, (२) 
भूमाधिकरणे, ( ३ ) अक्षराधिकरणे, ( ४ ) अनुकरत्यधिकरणे, ( ५) 
प्रमिताधिकरणे, ८ & ) कम्पनाधिकरणे, ( ७ ) अ्योतिरधिकरणे, (८) 
आकाशाथान्तरत्वाधिकरणे, ( € ) सुषुष्टयुत्कान्त्यधिकरणे च । सविशेष- 
विचारस्तु ( १) दहराधिकरणे, (२) ईक्षतिकमाधिकरणेः च । अव- 
शिष्टे देवताऽपशद्राधिकरणे प्रासङ्िके इति विभागः | 

तच द्रेतमतेऽन्यत्र प्रसिद्धनामास्मकरब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः ( १) 
ययुभ्बाद्यधिकरणे, (२) अक्षराधिकरणे, ( ३ ) दहराधिकरणे,, ( ४) 

९३ | 
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कम्पनाधिकरणे, ( ५ ) ज्योतिरधिकरणे, ( ७ ) अव्याकृताकाशाधिकरणे, 
( ७ ) पत्यधिकरणे च } अपरत्र देवताऽपद्राधिकरणव्यतिरिक्तेषु पत्सु 
जिङ्गात्मकराब्दानामिति विभागः ॥ । 


ह्यमीमांसामिप्रे तश्चुद्यादिरक्षणानि । 


तत्र ब्रह्ममीमांसाश्ितश्रत्यादिलक्षणं सम्प्रतिपन्नम्‌ । श्रुतिः = वाचक 
शब्दः, छिङ्गम्‌ = असाध।रणधमेः, लक्षणं वा; वाक्यम्‌ = निरपेक्षाणि 
पदानि, प्रकरणम्‌ = प्रसिद्धम्‌, स्थानम्‌ = विभ्रकीणेप्रकरणगतसमानोक्तिः, 
समाख्या = अध्यायादिप्रबन्धविशोषः- इति ॥ 

तत्र नामप्राधान्येन पूवपक्तः, छिङ्गप्राधान्येन सिद्धान्तः । नामातमक- 
शब्दानां ब्रह्मणि समन्वयः, लिङ्गानां तु प्रवख्लिङ्गेन दुबेखरिङ्गस्यान्यथा- 
नयनम्‌ । तत्न दुभ्वाद्यायतनं ब्रह्मेति सम्प्रतिपत्तिरुभयत्र ॥ | 


॥ दुभ्वा्यधिकरणम्‌ ॥ 
~~ 5 | 
॥ अथ भूमाधिकरणम्‌ ॥ 


॥ भूमा स सप्रसादादध्युपदेशात्‌ ॥ 
* दे ताद्टैतयोः सिद्धान्तविमन्ञ; । 
भूम धिकरणेऽपि पूर्बोत्तरपक्चयोनै विप्रतिपत्तिः, न वा फलभेदः; 
तथापि “सम्प्रसादादध्युपदेशादि "त्यस्य विवरणे प्रकारभेदमाच्रम्‌ । तता 
दवेतसिद्धान्ते सम्प्रसादः प्राणः “प्राणो वा आशाया भूयानिव्युपसंहतः; 
तस्माद्धिकं ततोऽप्यनन्तरं भूम्न उपदिश्यमानत्वादिति ॥ 


दरेतमते तु सम्प्रसादः = सुखाधिक इति साध्यनिर्देशमात्रम-“यो वे 
भूमा तत्‌ सुखमि^ति वाक्यशेषात्‌ । “अध्युपदेशादि""त्येव हेतुः । अधि- 
दाब्दस्येश्वरवाचित्वमखिलेरस्येव सखखाधिकस्योपदेदोऽ्र--इति ॥ 

तत्र भूयस्त्वोपदेशपरम्पराया; प्राणेन परिसमाप्निरिति निरूपणाथंतया 
सम्प्रसादादध्युपदेश इति विशिष्टस्येव देतुस्वविवक्षेन युक्ता; अन्यथा 
प्ाणदाब्दुस्येव बहामपरत्वे सिसाधयिषिते तस्य प्रथमपादु एव निर्णीत्‌- 
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त्वादिदमधिकरणं वितथम्‌ । अपरो विशेषस्तु भूमाऽयं निर्विशेषं ब्रह्मैव, 
न तु सविरोषम्‌ ; ५अथातोऽदङ्कारादेशः" “अथात आत्मादेशः” इति 
भूमानुकर्षंणाहमथेविविक्तात्मरूपताया उपदेशात्‌ ॥ 


| इति भूमाधिकरणम्‌ ॥ 


श्य © छोय 


॥ अथात्तराधि करणम्‌ ॥ 


॥ अक्षरमम्ब रीन्तध्ते ॥ 
अस्थुषत्वादिविरोधशङ्काः । 
अत्र-- “एतद्ध तदक्षरं गार्गि” इति म्रस्तुत्य॒प्रटृत्तम्‌-“अस्थू- 
ख्मनण्वहस्वमदीघेमखोदहितमच्छायमतमोऽवाय्वनाकादामगन्धमरसममनोऽ 
चष्रुष्कमप्राणमसुखमगोच्रमनन्तरमबाह्य न तदश्नाति किच्वने""ति- 
वाक्यमत्र विषयः । तत्रास्थूलानणुखादीषेत्वानां परस्परविरुद्धानां परमा- 
त्मनि समवेशो बाधित, न वेति संशयेऽन्यत्र तयोर्विरोधेऽपि परमात्मनि 
न विरोधः; श्रुतिसिद्धत्वात्‌ । भ्रमाणसिद्धे चाणुत्व-महत्वादौ न पयेलुयोग- 
संभावनापि । तथाच श्रुतिः-“अणोरणीयान्महतो मदीयानि"ति ॥ 
निर्विंशेषपरत्वेन विरोधपरिहारः । 


` अच्रास्थूलादिवाक्येन जडस्वभाववस्तुव्याव्रत्तिमा््रं विवक्ष्यते, तेन 
च तेष्विव स्थूरत्वाणुत्वादीनामच्र नावसर्‌ इत्येव विवक्षितम्‌ । कथं तरि 
विरुद्धयोः सहावस्थानं ब्रह्मणि ? स्वभावभेदादिति द्वेतिनः ॥ 


अध्यारोपापवादनयेन विरोधपरिहारः । 


अद्धेतमतेऽत्र यद्यपि विरुद्धधर्माणाम- बहूनां सवेषां स्थूख-सृक्ष्म- 
शरीरादीनां बाह्याभ्यन्तरवस्तूनां चाभावः सवेकारणे ब्रह्मणि प्रतिपाद्यते । 
न चात्र श्रुतिसिद्धेऽनाश्वासावरो द्वेतमत इव, परं तु विरोधपरिहारक्रमो 
भिन्न एव, यथा गवि तुरगत्व-महिषत्वयोर्विरुद्धयोः सहावस्थानसुभयोरपि 
कल्पितत्वेन परमा्थतोऽधिष्ठानारोप्यभावेन, आरोपितरूपेण सत्त्वेन च 
विरोधपरिहारः, तेन॒ चाध्यारोपापवादन्यायसिद्धमदश्यत्वादिगुणक सूचन 
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विचारिताक्षरब्रह्मपरापरविद्यकवाक्यत।वगतं च निर्विंशेषन्रह्मवाद्‌ एवोक्त 
[^> ^ ४५५ [**4 
श्रतेस्तात्पयेमिति पयेवस्यति ॥ 
प्रत्यक्षापेक्चया श्चुतिप्रावल्येनाचत्र व्यवस्था । 


न च खोकज्यतिक्रमेणेकान्ततः श्रुत्यर्थो विरुद्धोऽपि न स्वीकर्तव्य इति 
संभवति; अन्यथा भ्रत्यक्षविरोघेन श्रतेः प्रपव्वमिथ्यात्वपरायाः, जीवेश्वर 
क्यपराया वा श्ुतेर्वाधकथामात्रमपि सम्भवद्संभवद्रा नोत्तिष्टव्यपि, न वा 
“शाख्रयोनित्वादि""ति प्रत्यक्षविरोध आगमस्येव प्रावल्यम्‌- 


“श्रावल्यमागमस्येव जात्या तेषु त्रिषु स्मृतम्‌!” 
इति वचनावगतसुपपयेत ॥ 


अध्यारोपापवाद्न्यायेनेवास्यभावव्यान्रृत्तिः । 


एतेन--“अन्यभावव्यावृत्तिरपि-व्याख्याता । तथाहि- “नान्यदतोऽस्ति 

इषटु""इति प्रतिपादितं द्रष्टरस्वं प्रधानादिपरिप्रहे न भवतीत्येवाथेः । न तु 
दिवेख 

घटादिवेखक्षण्यमात्रमस्थूटत्वानणुत्वादीनामविरोधसमथेनाथेम्‌ ॥ 


तत्र ब्रह्मणो घटादिवेकन्तण्यं छोकसिद्धं किमर्थं वा प्रतिपाद्यते ? यदि 
घटादीनामिव भराकृतत्वं॒निपेद्धुम्‌, तर्हि व्यथेमिदम्‌ न। हिं रह्म 
प्राकृतमिति वाद्‌: कोऽपि । अच्र त्रलोदहितत्वागोत्रत्राबाह्यत्वादिसबीत्य- 
न्ताभावाधिकरणत्वं बोध्यमानं शब्दत एव सवैस्थूख्वैटश्षण्यमपि बोधयति, 
अरारीरत्वं च ॥ 

यदि तु श्रधानादीनों परिणाभिकारणानां स्वसमानसत्ताकत्वात्‌ कायस्य 
नान्यभावव्याब्रत्तिः संभवति, ब्रह्मणस्तु विवर्तोपादानतात्‌ तद्‌ व्यतिरेकेण 
स्थूलावस्थ-सृक्ष्मावस्थसवेकायोभावात्‌ परमाथतो नान्यभावः; सद्रूपेण 
भासमानत्वेऽपि कार्यसामान्यस्य, तर्हि “अस्थूलमनण्वि"त्यादीनां पूर्वो 
्तविधयाऽध्यारोपापवादन्यायेनेवाविरोधसमथेनं सूत्रकाराभिमतमितिप्रती- 
यते । स्वैथा त्वक्षराधिकरणमद्वैतसिद्धान्तस्येबोपष्टम्भकम्‌ । निस्स्वभावं 
तु ब्रह्म, इति न सखभावतोऽविरोधोपपादनमपि युक्तम्‌ ॥ 


निर्विश्ेषपादे युक्तोपरप्यसृष्राविरोधः । 


न च निर्विरोषस्येव शास्रा्थत्वे सुक्तोपसृप्यव्यपदेशानुपपत्तिः; तस्य 
भेदगभत्वादिति शङ्काऽवसरतिः; सवेषु मोक्तवादिषु सुक्तोपसृप्यं न ब्रह्म 
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ब्रह्मप्रापेरेव म॒क्त्त्विन सुक्तित्वेन मुक्तप्राप्यताविरोधात्‌ , इयुपसप्यश्ुक्त 
रूपत्वादिवयेवार्थो वणैनीयः । उपसपेणं च सुक्तरविद्यानिव्र््युपलक्तित- 

संविदास्मनाऽवस्थानमेव । तस्य साध्यत्वं तु तदुपलक्तणस्य, विशेषणस्य 
वाऽवियानिव्र्तेज्ञानसाध्यत्वमात्रेण, इत्यविदयानिचरत्त्युपलक्षितसंबिन्मात्ं 
सरवांधिष्ठानतया द्युभ्वाद्यायतनमिति सुत्राथः, इति न तत्‌ सच्चं निर्विशेष 
वाद्विरोधि । अत एव “भिद्यते हृदयम्रन्थिदिद्धयन्ते सवेसंशयाः । त्तीयन्ते 
चास्य कमांणि तस्मिन्‌ दृष्टे परावर उति बन्धानन्रात्तमात्रमात्मसाक्षाक्का- 
रसाभ्यम्‌ ; न तु साभ्याऽपरा काऽपि सुक्तिरिति श्रूयते ॥ 


॥ इत्यक्षराधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अथ भ्रमिताधिकरणस्‌ ॥ 
॥ शब्दादेव प्रमितः ॥ 
अस्प्रापि निर्विशेपपरत्वे स्वारस्यम्‌ । 


. “शब्दादेव प्रमितः” इति सूत्रे वामनस्य परमात्मं साधितं देतिभिः। 
सविशेषपरत्वं 0 भ अद्धेते (~ 

सवेत्र सविशेषपरत्वं तु तन्मते, अद्रते तु “शब्दादेव प्रमितः” इत्यत्रापी- 

शानपद्श्ुत्याऽपि परमात्मस्वरूपं निर्विशेषमेव बोध्यते ॥ 


| इति प्रमिताधिकरणम्‌ ॥ 


॥ अथ देवताधिकरशणम्‌ ॥ 


॥ तदुपयंपि बादरायण सम्भवाय ॥ 


अत्र “मध्वादिष्वसंभवादनधिकारं जेभिनिरि"ति भ्रस्तुतजेमिनिपक्तस्य 
न परिहारो दश्यते । अतो ज्ञायते यत्रोपासने, विद्यायां वाऽधिकारस्संभवति, 
तन्न देवतानामप्यधिकारो जेमिनेरपि संमतः । एवं बाद्रायणस्यापि यत्न 
मध्वादावुपासनाविधिस्तत्र नाधिकार इत्येव मतमित्यत्रोभयत्र स्वस्वरूप- 


४२१ व्यायसधापरीक्षा 


साक्षात्कारार्थायामात्मविद्यायां कर्तत्वाद्यनुसन्धाननिरपेत्तायां हिरण्यगर्भं 
न्तस्यास्त्येवाधिकारः । तदुक्तम्‌- 


“(ब्रह्मणा सद्‌ ते सर्वे सम्प्राप्ते प्रतिसच्चरे। 
परस्यान्ते कृतात्मानः प्रविशन्ति परं पद्म्‌ |“ 
इति । तेन च सान्तात्कृत।त्मतन्वानाम्‌ अभ्यस्यमानपटुतरसात्तात्का- 
रबताम्‌ , स्वस्वाधिकारसमाप्तौ निवत्ताविद्यानां सर्वातीतानावृतसंविन्मात्र- 
निर्विशेषभावप्रयोजकन्रह्मविद्यायां सर्वाधिकारस्तद्‌ःधकारप्रयोजकसाधन- 
सम्पन्नानामिति ज्ञप्यते । अन्येषु त्वधिकरणेषु शब्दविशेषाणां ब्रह्मपरत्वे 
न विप्रतिपत्तिः ॥ 


॥ इति देवताधिकरणम्र ॥ 


एवमनुकरृत्यधिकरणेऽन्यत्र च यत्र नोपासनविधिः, किन्तु ज्ञानमात्र 
तात्पयम्‌। तदेवं पत्यादिरशब्देभ्य इत्यन्तं द्वेताद्वेतसम्भरदायानुसारिणी 
व्यवस्था ॥ 


#& इति प्रथमाध्यायस्य तरतोयः पादः € 


[मी 


8 ओं ॐ । 
॥ ष्रथमाध्यायस्य तुरीयः पादुः ॥ 


॥ आनुमानिकाधिकरणम्‌ ॥ 


आदुमानिकमप्येकेषामिति त॒ शरीररूपकः 
विन्यस्तगरहीतेदं शयति च ॥ 
प्रथमतुरीयपादार्था मतद्वयाभिमक्तः । 


भ्रति-चिङ्घाभ्यामन्यत्रेव प्रसिद्धानां पदानाम्‌ , तद्‌घटितवाक्यानां च कमा- 
दिपराणामव्रह्मपराणामपि यया कयाचन विधया योगेन ब्रह्मणि समन्वयः 
प्रथमाध्यायतुरीयपादा्थैः ॥ 
तत्र (१) “आनुमानिकमप्येकेषामिति चेन्न शरीररूपकविन्यस्तः 
गृहीते दशयति च,” (२) ““उयोतिरूपक्रमा तु तथा ह्यधीयत एके" (३) “न 
सङ्ख्योपसंग्रहादपि नानाभावादतिरे काञ्च” (४) “कारणत्वेन चाकाशादिषु 
यथाव्यपदिष्टोक्तेः"(५) “समाकर्षात्‌” (६)/“प्रक्ृतिश्च प्रतिज्ञा-दष्टान्तानुपरो- 
धात्‌" (७) ““एतेन सर्वे व्याख्याताः” इत्यधिकरणेः - (१) अव्यक्त (२) 
उयोतिवेसन्ते-वषड-वेषडादिः ( ३ ) बहुवचनान्तपच्चजन ( ४ ) कारणत्वेन 
निर्दिष्टाकाशपदा (५ ) कमेकरणादिपरसवेवाक्य ८ & ) भ्रकत्यादि- 
स्व॑स्रीखिङ्गपदा (७ ) सच्छूल्यादिपदानां विष्णौ समन्वयस्तत्तस्प्रवत्ति- 
निमित्तसूचनद्रारा प्रतिपायते-““सवं वेदा यत्पदमामनन्ति” “सर्वाणि 
रूपाणि विचित्य धीरो नामानि कृत्वाऽभिवदन्‌ यद्‌ स्ते इत्यादिश्चुतिभ्य 
इति द्वेतिनां मर्यादा ॥ 
अद्रेतिनां तु “महतः परमन्यक्तमि"त्यत्राव्यक्तपदं न प्रधानपरम्‌ , 
किन्तु सृष्ष्मावस्थपच्भूतात्मकरारीरपरम्‌ ( २ ) “अजामेका"मित्यत्रापि 
तेजोऽशन्नात्मकतया न प्रकृतिपरमजापदम्‌ ८ ३ ) “पच्च पक्वजना” इत्यत्र न 
पत्चर्िंरतितनत्त्वपरता, (४ ) कारणवाक्यानां कारणस्वरूपविषय एेकरस्यम्‌ , 
( ५ ) “अस्मा वा द्रष्टव्यः" इत्यत्रात्मपदस्य परमात्मपरत्वम्‌ (€) भरक्ृति- 
इचे"ति सनेण जन्मादिकारणत्वोपसंहारः (७) बह्यातिरिक्तकारणत्वनिरासो- 
पृसंदार्ाधिकरणसप्तकसिद्धान्तविषय इति मयाद्‌। | . 
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४ 


देतवाद्‌ एतावतामधिकरणानां वैतथ्यम्‌ । 


तत्र यथा कथञ्चित्‌ सर्वेषां शब्दानां त्रद्यणो गुणपृणैस्वं व्युत्पादयितुं 
““उयोतिरुपक्रमा तु” इति न्यायेन खोकव्यवहाराविरोधेन यदि व्युत्पाद्‌- 
नीयम्‌ , तर्हिं एतावन्त्यधिकरणानि वितथानि । न हि पद्विशेषाणां वब्रह्म- 
परत्वव्युतपादनमात्र ब्रह्ममीमांसाया छ्च्यम्‌ । सणि नामानि यदि ब्रह्म 
पराणि, तर्हि वेदिकशब्दानामिव डॐोकिंकशब्द्‌ानामप्यन्यत्रव प्रसिद्धानां 
यया कयाचन विधया ब्रह्मपरत्वस्यावश्यकत्वेन वेदिकपदमाच्नस्य ब्रह्मणि 
समन्वयो नोपपद्यते ॥ 


विपरीतक्रमेण चतुस्सूच्यर्थ॑संकलनम्‌ । 


सर्वैवेदाम्नायमानत्वं कारणस्य, ज्ञेयस्य वा ब्रह्मणः स्वतिरेकेणान्या- 
भावनिरूपणेन “तत्त॒ समन्वयादिति शाखारम्भोपपाद्कचलुःसृच्यन्तगेत- 
तुरीयसूच्रसिद्धान्तस्य, तथेव शाखयोनित्वस्य च विनि्णैय इति विपरीत- 
क्रमेणोपसंहाराथं खलु तुरीयपादः ॥ 

तत्रेक्ञत्यधिकरणसिद्धान्तस्य शासरोपसंहारव्याजेन प्रथमाध्यायतुरीय- 
पाद्‌।दिमाधिकरणत्रयेणालु सन्धानम्‌ । तत्र गतिसामान्यमीत्तत्यधिकरणसि- 
द्वमुपपादयितु तुरीयं कारणत्वेन चेत्यधिकरणम्‌ , “तत्त॒ समन्वयादिति 
्रस्तुतसमन्वयो जावेक्य एवेव्यंशस्योपसंहदारार्थमन्वयपद्घटितं वाक्या- 
न्वयाधिकरणम्‌ , येन राखयोनित्वमप्यथंसिद्धम्‌ ॥ 


` ततो जन्माधिकरणप्रतिपादितकारणत्वमभिन्ननिमित्तोपादानत्वमेव, 
यत इति पच्छम्या हेतुस।मान्यपराया उपादानवेऽपि प्रयोगात्‌ , यथा 
“गोमयाद्‌ वृश्चिको जायते” “हिमवतो गङ्गा प्रवहती"त्यादौ, इति ब्रह्मण 
उपादानत्वमपीति व्यवस्थयोपसंहतेम-“श्रकरृतिश्च प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुप- 
रोधादि"त्यधिकरणम्‌ ॥ 


अभिन्ननिमित्तोपादानं चेतनं ब्रह्मैव “अथातो ब्रह्मजिज्ञासे“ति सूत्र 
्रस्तुतमिति जिज्ञासाधिकरणसुपसंदतुम- “एतेन सवे व्याख्याता व्या- 
ख्याताः” इत्यधिकरणम्‌ . येनाचेतनःत्‌ , प्रधानात्‌ , अणुभ्यः, अभावात्‌ , 
जीवात्‌ , स्वभावाद्धा न प्रपच्वाविभावः, इति सम्पूणंशाखाथेस्य प्रथमा- 
ध्यायप्रथमपादेऽलुक्रमेण प्रस्तुतस्य व्युच्रमरूपेणोपसंहार एव सुव्र्रारस्य 


लक्ष्यमिति प्रतीयते ॥ 


भवा" चक चके व क चक 
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वेदान्तानामदेत एद खुख्यं तात्पर्यम्‌ । 


तच्र वेदान्तवाक्यानि तटस्थखक्षणविधया कारणत्वेन सविशेपमवान्तर- 
तात्पर्यगोचरतया, निर्विशेषं तु मदहातात्पयेविषयतया प्रतिपादयन्ति । 
न चैतादृशं कारणम्‌ , ज्ञेयं वा साङ्ख्यददोनसिद्धं प्रधानमितीक्ष॒त्यधिकरणेन 
बरह्म-प्रधानसाधारणसत्पदघटितसद्धियातात्पर्यविपयस्तस्रकरणस्योपक्रमोप- 
संहारादिविरुदधत्वात्‌ प्रधानकरारणतावादस्य, इति सत्पदमाच्रमादाय 
दङ्कितपूवेपन्तनिरासः छतः । तेन च न केवटमवान्तरतारपयेविषयतया, 
किन्तु कारणस्य विना वेदान्तं दुविज्ञेयस्य ज्ञेयतया शास्त्रेण भ्रतिपादनादू 
शाखमुख्यतारपयेविपयो निर्विशेषं ब्रह्मेति पर्यवस्यति ॥ 

आनुमानिकाधिकरणरक्ष्यम्‌ | 


तदुपरि तु साङ्ख्यानां प्रत्यस्थानम्‌-प्रधान-पुरुषविवेकस्येव मोक्षसाध- 
नात्‌ , सोक्षसाधनज्ञानविषयस्येव शाखरमुख्यतारयेविषयत्वाच्च स्वद्‌- 
दीनप्रसिद्धं प्रधानपुरुषविवेकनज्ञानं कठवल्ल्यां प्रस्तूयते, यत्र कारणतया न 
पुरुषः प्रस्तुतः, किन्तु त्तेत्रविविक्ततया, प्रकृतिविविक्ततया च, तेन चाव- 
गम्यते- पुरूषविविक्तं॑ प्रधानं कारणतयापि प्रतिपिपादयिषितम्‌- 
कृठवल्ल्येकवाक्यतया सद्वि्ययेति शङ्कानिराकरणाथेमाटमानिकाधि- 
करणम्‌ ॥ 


सादख्यादिनिरासस्यान्तभावलक्षणसङ्कत्यविरोधः । 


न दि ब्रह्म कारणतयेव जिज्ञास्यम्‌ , किन्तु ज्ञेयतयाऽपि । तत्र कारण- 
तया ज्ञानं द्वारमात्रम ; निर्विशेषस्यैव सुख्यतया ज्ञेयत्वात्‌ । तथाचानव्य- 
्तराब्दवाच्यत्वेन प्रधानस्य कठवल्ल्यां निणैयस्य प्रथमाध्यायसुख्या्थैत्वाद्‌ 
नावाव्यक्तराब्दवाच्यतनिपेधस्य नान्तभावटक्षणा संगतिः ॥ 


अविरोधाध्याये साङ्ख्यस्य, ¦ वेदान्तस्य च भिन्नविषयत्वम्‌ , भिन्न- 
प्रस्थानव्वं च; वेदान्त-योग-पाञ्युपत-पाञ्चराच्राणामास्तिकदशेनानामिव, सौग- 
तादत-वेदान्तानामिव वेति तत्र तज्निरासः प्रस्थानभेदमादाय । समन्वया- 
ध्याये साङ्ख्यमृतचचां तु तत्रापि वेदमूख्त्वं छत्वाचिन्तयाऽभ्युपगम्येति 
द्वेताद्रेठविशि्टादरेतदशंनानामिव साङ्ख्यदर्शनस्यांशविरेषे वेदान्तेनैकवा- 
क्यतया तत्परत्वमेव वेदान्तानामिति पूर्वपक्षनिरसेन बरह्मणि समन्वयस्यैव 


भयमाध्यायाथेललादू नात्र साङख्यसिद्धान्तानवसरन्यवस्थाया असंगतिः; 
९४ | 
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येन नान्तभावलक्षणा संगतिः स्यात्‌ , इति ब्रह्मण्येव समन्वयस्थे्यायेवाच 
साङ्ख्यमतनिरासः । द्वितीयद्धितीयस्य तु परमतनियासनमेव खक््यम्‌ , इति 
दष्टिभेदेनेवाध्यायट्रयेऽपि साङ्ख्यमतनिरसनम्‌ ॥ 

साङ्ल्यनिरासस्य लक्षयं प्रधानकारणतानिरासः । 

अत एव “"विप्रतिपेधाचासमञ्जसमि''ति कस्मिश्चनांरो साम्येऽपि 
बहुशो विप्रतिषेधोऽपीति छरत्वेव तन्निरसनं द्वितीयाध्याये, इति प्रधानस्या- 
व्यक्तदाब्दवाच्यत्वनिपेधोऽत्र न तावन्मात्रफ़टः, किन्तु तन्मुखेन तस्य 
सुख्यज्ञेयत्वस्य, तद्‌ द्वारतया कारणतया ज्ञेयत्वस्य वा निरासा्थैः, इत्यत्र न 
वाच्यतामात्रनिपेधः भ्रधानस्य ॥ 

«महतः परमन्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरपः परः” इव्युदाह्ृतवाक्ये यद्यपि न 
कारणतयाऽग्यक्तं निर्दिदयते; तथापि ज्ञेयस्वरूपसमपंणं वतेते, ज्ञेयत्वं 
व्वात्राव्यक्तस्य ज्ञेयपुरुषविवेकप्रतियोगितया; प्रधान-पुरुषविवेकस्येव तन्मते 
मोक्षसाधनत्वात्‌ । तच्च व्यष्टि-समष्टिदारोरविविक्ततया निविरेषतया ज्ञापने- 
नेबोपपद्यते ॥ 


प्रधानकारणतानिराससङ्घत्यविरोधः । 


` “एतेन-- “यस्मिन्‌ पञ्च पञ्चजनाः” इत्यपि-व्याख्यातम्‌ । तत्र यदि 
साङ्ख्योक्तानां पच्चविंशतितन््वानामेव निर्देशः, तर्हि तदीयः प्रधान-पुरुष- 
विवेकमोक्षसाधनतापक्ष एव श्रौत इति स्याम्‌, तेन चाचेतमकारणत- 
वादः, उपासनामोक्षसाधनतावादः, न तु निर्विशेषन्ञानमोक्षसाधनतावाद 
इत्यद्धेते सवैदशनसिद्धान्तविरोधः, इति प्रधानमह्ः साङ्ख्यो नामेति 
तन्निरासस्य समन्वयाध्यायो मुख्यं स्थानम्‌ ॥ | 
तत्र पञ्चविंडातिनन्त्वसंकटनम्‌ , यथायथं तत्तरस्वरूपोपयोगादिकमपि 
तदीयमेव मत्वाऽयं विचारः । एतेन- 
““मूलम्रकृतिरविकृतिमेहदायाः प्रकृतिविकृतयस्सप्त । 
षोडशकश्च विकारो न प्रकृतिने विचतिः पुरुषः ॥” 
इति प्रस्तुतास्सर्वाः भ्रक्रियास्तदीयाश्थरुतिसंमताः । अयमेव न्यायो 
“महतः परमव्यक्तमि"व्यादौ तत्तन्नाममाच्रनिदेशेनापि, इत्यग्यक्तप्रधान- 
कारणतावादः श्रौत इति पूवेपत्ते “महतः परमव्यक्तम्‌"” “पञ्च पञ्चजनाः 
इति शब्दुमात्नं त॒दीयप्रक्रियाणासुपस्थापनद्रारा ब्रह्मकारणतावादस्य, तन्म्‌- 
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भर्ञेयतावादस्य वा प्रतिवन्दि, इति कत्वेवात्र॒तन्मतनिरासः, इति ब्रह्मणि 
समन्वयविरोधित्वाद्‌ तन्निरसनस्यात्र नासङ्गतिः ; अन्यथा द्वतवादेऽपि 
निर्विेषव्रह्मवादस्य पाशुपतागमादेरन्यस्य वा द्वेतमतदृष्टयाऽपि पूवेपक्षस्य 
कथं प्रथमाध्यायेऽन्तर्भावसङ्गतिः १ यदि समन्वयस्थेम्ने , तर्हि द्धिती- 
याध्यायार्थोऽपि प्रथमाध्याया्थैः कथं नेति प्रतिबन्दी दुष्परिहरा ॥ 

तत्र “महतः परमव्यक्तम्‌ इति महदव्यक्तयोः काल-विप्रकृष्टत्वाभावा- 
वगमात्‌ , ततः कार्य-कारणभावोऽप्यनुमेयः, संभाव्यो वा । तत्र यद्यपि 
काये-कारणभावविकलयोरपि परापरभावः; तथापि न स कायं-कारणभाव- 
विकख्योरेव ! तत्र च कार्य-कारणभाव ख्व तयोरिति साङ्ख्यप्रक्रियेव परा- 
मृषेति शङ्कानिरसं विना न साङ्ख्यमतानुदधेवः कठवङ्यामिति स्थापयितुं 
शक्यते, इति तन्निरासोऽप्यवश्यमच्र कतेव्यः । संभावनाम।्रसिद्ध एव 
हि पृवैपक्षो नाम, न तु प्रमित एव; अन्यथा पूवेपक्षत्वव्याहतेः, इति 
तृतीयाधिकरणमद्ेतमतावुसारि नात्रासङ्गतम्‌ ॥ 

एतेन-“चमसबदविरोपात्‌ ” इति द्वितीयाधिकरणमपि-व्याख्या- 
तम्‌ । तत्र हि-“अजमेकां लोहितशक्छ-छरष्णां बहवं भ्रजां जनयन्तीं 
सरूपामि"ति सनत्व-रजस्तमआत्मना भ्रकरति-विदरतिसवरूपमाच्रकारणप्रधा- 
नपसिमरहयो विशद्‌ एव, इटयुक्तश्ुतेः प्रथानकारणतामाद्‌ाय पूवेपक्निरसोऽ- 
वश्यमेव, इति नास्याव्रासङ्गतिशङ्का ॥ 

यत्तु-तत्‌ किं ब्रह्मपरं करिष्यते--इति, सत्यं न तत्‌ ब्रह्मपरं करि 
ष्यते , किन्तु नेदं प्रधानपरभिति करिष्यते । तावन्मात्रं हि साङ्ख्यमत- 
निरासार्थं कतव्यम्‌। तेन च “सदेवेव्यादिवांक्यस्य ब्रह्मपरत्वात्तेपपरि- 
हारः सिद्ध एव, इति कारणवा्यानि सर्वाणि ब्रह्मपराणि पूवेपत्तप्रति- 
क्षेपमात्रेण कृतग्रायाणि भवन्ति ॥ 

अजादिङ्नाब्डानां प्रधानपरत्वनिरासस्येक्षत्य- 
धिकरणोपचरंदणार्थत्वम्‌ । 

अजामेकामि'ति वाक्याथस्त॒ तेजोऽवन्नास्मकप्रकृतिकारणतापरम्‌ । 
तेजोऽबन्नात्मकवं तु पच्चीकरतभ्रक्रियया । सा च चेतनाधिष्ठितभ्रकृतिकाय- 
तयेतिक्रमेण केवलाचेतनकारणतावादस्य निरासोऽ्थ॑सिद्धो भवति, यदेवेक्ष- 
त्यधिकरणस्यापि कृत्यम्‌, इत्यधिकरणत्रयमपीक्षस्यधिकरणोपन्र हणमात्रम्‌ $ 
इति न व्याघरेणोरणे नीते का हानिः ? वृकेणोरणे नीते को लाभ इति लोकि 
काभाणस्थानमिदम्‌ ॥ | 
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“सदेव सोम्येदमि"'ति वाक्यस्येवेतद्राक्याुसारिणाऽन्तेपेणाक्षिप्ततात्‌ 
तदाक्तेपे निल्त्तेऽप्रतिहता चेतनकारणवासिद्धिः, इति नाघाजादिदाब्दानां 
बरह्मपरत्वसमथेनम्‌ ; गतिसामान्या्तेपेण परिदार्मात्रत्वार्थत्वादेतद्वाक्यस्य, 
येन भ्रधानपरत्वव्युदसनेनाथैसिद्धं गतिसामान्येन ब्रह्मकारणत्वं स्थिरी्तं 
भवति । अत एवोक्तम्‌-ईश्चत्यधिकरणोपच्र"हणार्थानीमान्यधिकरणानीति, 
इति सर्वेषां पदानां ब्रह्मणि समन्वयसमथेनाथमिदम्‌- यत्तु न व्यर्थम्‌ , 
न बाधितम्‌ , नाध्रयोजनं च । व्यक्तीकरिष्यते चेदमुपरिषात्‌ ॥ 


प्रथमाध्यायान्तेऽपि प्रधानवादनिरासः उपसंहारमात्रार्थः। 


ईश्षत्यधिकरणानन्तरमेव यद्यपीमान्यधिकसरणानि भवितुमर्हन्ति; तथापि 
तदथस्येव पूर्वोक्तविधयोपसंहारार्थत्यात्‌ तदेकवाक्यतयेव योजनमेषामधि- 
करणानां विवक्षितम्‌ ; तेन चोपक्रमोपसंहारेकरूप्येण सूत्राणामप्यभिन्ननि- 
मित्तोपाद्‌।ने ब्रह्मण्येव पयंवसानम्‌ , न केवटनिमित्तकारणे, न वा परिणा- 
भिकारणविधयाऽभिन्ननिभित्तोपाद्‌ाने, नापि केवलाचेतनोपाद्ानतावाद्‌ 
इत्ययमथां विदादी भवति ॥ 

अत एव॒ चिपादीमतिक्रम्याच्ोपसंदाराथः प्रधानकारणतावादस्य 
 सात्तात्‌ › परम्परया वा निरासः प्रथमपादाथों पसंहारपरत्वाच पूरवांक्तविधया 
तुरीयस्य पादस्य ॥ 

कारणत्वेनाकाशाधिकरणस्यात्र स्तिः । 


एतेन-“कारणत्वेन चाकाशादिषु यथाग्यपदिष्टोक्त"रित्यधिकरणमपि- 
व्याख्यात । गतिसामान्यं हि कारणांडातायामेव, इति काये विशेपविगानम- 
किंच्ित्करमिति निरूपणाथेमिदमधिकरणम्‌ । तत्र चाकाशादि- 
सृष्टेः, तेजओआदिसृष्टेः, अक्रमेण सृष्टेः, युगपत्सुष्टे श्रुतौ दशनं कमा- 
क्रमविपयंयसष्ट। वेदान्तवाक्यानां युख्यतात्पयांभावाद्‌ न किच्ित्करम्‌; 
जन्मादिकारणत्वानपायात्‌ , इति तदपि गतिसामान्यस्याविरोधेनोपव- 
हणमेव ॥ 

न च साङ्खल्यनिरासमात्रमत्र क्ष्यम्‌ . किन्तु दिरण्यगभांख्यादिजीव- 
कारणत्ववादिषैरण्यगभेवादस्वभाववादनिरासः, अभाववाद्निरासश्च । 
अत्रास; कमाक्रमयौगपयेन स्वभाववादोऽपि प्रतीयते; (तद्धेदं 
तह्यव्याङ्कतमासदि"व्यादौ खयंकतैकाया अपि सुष्टेराम्नानात्‌ › 
“असदेवेदमग्र आसीदिधत्यमावकारणतायाश्च । अत एव जन्मादिः 
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क वाः [थ [^ 
पूत्रमाष्येऽचेतनप्रधानाणु खभावामाब-जीवकारणंतानिरासः सिद्धान्त- 
साध्यो विवक्ष्यते, इति जन्मादिसूव्रसिद्धकायै-कारण मावो ब्रह्म-जगतोरेतेति 
निणेयोपसंहार एवात्र । तच्र प्रधानकारणवादनिर। सोऽप्यन्यतमात्रम्‌ ॥ 

त॒रीयपादा्थंनिष्कर्षः | 
. तदयं निष्कप :- निविशेषत्रह्मवादन्यतिरिक्तवादगतपारिभाषिकरब्द्‌- 
विशेषाणां श्रुतौ श्रूयमाणानां निविशेपत्रह्मवादाविरोघेन नयनं प्रथम-तुरीय- 
पाद्ाथैः | तत्र प्रथम।धिकरणेऽव्यक्तपदं प्रधानकारणवादोपष्टम्भकं ब्रह्म 
कारणवादाविरोषेन योजितम्‌ ॥ 


तुरोयाधिकरणं तु स्वभावक्रारणवादोपष्टम्भकस्वयंग्याक्रियादिपरतया 
प्रतीयमानं ब्रह्मकारणतावादाविरोधितया योजितम्‌ ॥ 


पच्वमाधिकरणं तु प्राणशब्द्वाच्यहिरण्यगर्भकारणतामतोपष्टम्भकवत्‌ 
प्रतयमानं ब्रह्मकारणवादाविरोधितया योजितम्‌ ॥ 

वाक्यान्वयाधिकरणं तु जीवत्रह्मभेदवादनिरासेन तदेक्यवादपर- 
तया“आत्म वा अरे” इति वाक्यस्य योजनपरम्‌ ॥ 

परक्रस्यधिकरणं तु ब्रह्मपरिणामिकारणतानिषेधपरतया, योजितम्‌ , 
तन्तिमित्तकार्णतामात्रनिपेधपरतया च ॥ 

तत्राद्याधिकरणेऽव्यक्तशब्द्स्य सृक्ष्मशरीरपरत्वमपि, न प्रधानपरत्व- 
मेव, इति न तन्मात्रेण साङ्ख्यप्रस्यवस्थानस्यावसर इति ज्ञाप्यते, न तु 
प्रध,नस्याव्यक्तशब्दावाच्यतेकान्तेन, येनाव्यक्तशब्दवाच्यतेव प्रधानस्य 
निषिध्यत इति नोपपन्नमिति वाचो युक्तिरवसरेत्‌ ॥ 

प्रधानमात्रस्याव्यक्तराब्दवाच्यतानिरासो हि तत्रार्थिकः } श्रौतं त्व्वं 
प्रधानातिरिक्तस्येव  सृक््मावस्थापन्नशरीरस्याव्यक्तशाब्द्वाच्यतव समध्येत 
एकान्ततः प्रधानस्येवाग्यक्तराब्दावाच्यत्वे केवख्मत्र पयेवस्यति। न हि 
प्रधानवाचकं पदं यत्रङ्खत्रापि नास्ती्युक्ताधिकरणाथैः। साङ्ख्याभिमत- 
स्वतन्त्रपरिणामिप्रधानमात्रस्य वाचकम्‌, खक्षकं वा पदं वेदे कुत्रापि 
नास्तीति खलु तद्धिकरणाथ॑निष्कषेः ॥ 


क 


एतन - 


““विकारजननीमज्ञामष्टरूपामजा पराम्‌ । 
ध्यायतेऽध्यासिता तेन तन्यते प्रेयेते पुनः।।" 
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इत्याथवेणश्रुतिरिति--व्याख्याता । तव्रासतन्व्राया एव ॒भ्रकृतेराम्ना- 
नेन साङ्ख्याभिमतप्रकृतेरबोधनात्‌ ॥ 


“सत्त्वं रजस्तम इति गुणाः प्रकरतिसम्भवाः। 
निबध्नन्ति महावाहो देहे देहिनमव्ययम्‌ 11 


इति स्मृतिस्तु सनत्त्व-रजस्तमोगुणाधिक्यापेक्ष॒या गुणानां वन्धकल्वप्रति- 
पादनपरा न तत्समावस्थेश्वरानधिष्ठितसाङ्ख्याभिमतप्रकृतिपरा । अत एव- 


“मम योनिर्महद्‌ व्रह्म तस्मिन्‌ गमं दधाम्यहम्‌ ।” 
इतीश्राधिष्ठिताया एव प्रकृतेजंगञ्जननीत्वं प्रतिपाद्यमानमुपपद्यते । 
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अथवेणश्रुतिरपि “विकारजननी"मिति जननीशब्दभ्रयोगेणेममथं प्रत्यभि 
ज्ञापयति ॥ 


स्वतन्त्रप्रधानवादो श्रौतः । 


` न दि त्रिगुणात्मकं परिणामिकारणं प्रधानं प्रच्रत्यपरपयायम्‌ , तद्रा 
चकः शब्दो वा श्रुति-स्य्रति-पुराणेतिदहासेपु, किं बहुना ? भगवत्पाद भाष्येऽपि 
नास्ति । साङ्ख्याभिमतस्वरूपं प्रद्रत्यपरपयांयं स्वतन्त्रपरिणामिभ्रधान- 
मवान्तरतात्पयेविंषयतया, युख्यतात्पयैविषयतया वा तत्र नास्ति, इति 
शरीरादीनामव्यक्तपदेन बोधनमिदं वस्तुगत्या शरीरस्यापि सृक्ष्मावस्थस्य 
प्रकृतित्वेऽपि संविन्मात्राधिष्ठिततयेव कारणत्वं प्रतिपायते-शरीरस्ये- 
बाट्मानधिष्टानकत्वेऽकायकारिखात्‌ प्रकृतेरिति सूचयितुमेव “शरीररूप- 
कविन्यस्तगृीतेः?” इति तत्र प्रकरणे शरीरपरत्वं सूत्रकारः सतत्रितम्‌ ॥ 


करठ्वद्ल्यां छद्धप्रत्यगात्मपराया- 
भव्यक्तपेन कारणप्रधानपरिमहानवसरः । 


इद्‌ हि प्रकरणं कठटवल्ल्यां ज्ञेयस्वरूपं प्रतिपादयति , न कारणस्वरू- 
पम्‌ । तच्च प्रकृतिविविक्तमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ । तत्र च शरीरस्याग्यक्तपद्‌- 
वाच्यत्वे प्रत्यगात्मनः शद्ध स्वरूपमुपदिष्टं भवति । न च प्रत्यगात्मनो 
जीवत्वम्‌ , बन्धो वा स्वोंपादानप्रकृयुपधानेन, किन्तु ततकायभूतसुक्ष्मा- 
म्तःकरणाद्युपधानेनेव साङ्ख्यमतेऽपि, इति स्थूल-सृक्ष्म-कारणव्यष्टि-दारीर- 
विविक्तात्मस्वरूपनिरूपणावसरे सवंजगत्कारणमूलप्रकृतेरव्यक्तराब्दवाच्य- 
ताबोधो न नोपयुज्यते ॥ 
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ततपदाथब्रह्मो पाधिर्हि माया, प्रकृतिः, अव्यक्तं वा न तत्पदारथजगत्का- 
रणनिरूपणप्रसङ्गे, ज्ञेयस्वरूपततस्पदलक््याथेस्वरूपणपरे वा प्रकरणे वतेते, 
इति साङ्ख्यप्रत्यवस्थानस्य नात्रावसरलेरोऽपि ॥ 


तेन च कठवल्ल्यां मुक्तात्मजीवस्वरूपनिष्कपेपरायामग्यक्तपदं “सदेवे"- 
त्यादिवाक्यग्रतिपाद्प्रकृतिपरमिति वक्तं न शक्यमि्युक्ताधिकरणतात्पयेम्‌। 
अव्यक्तपदमात्रं न पयां प्रधानक्रारणवादस्येव श्रौतत्वव्यवस्थापनार्थम्‌ ; 
तस्य प्रकरणभेदेन भिन्नाथेत्व।त्‌ , कठवल्ल्यां जीवस्वरूपविवेकपरायां तस्य 
स्थूल-सृक्ष्म-कारणशरीरपरत्वेन प्रधानपरत्वाभावाच्च ॥ 


सृक्ष्मभूतस्यात्न न प्रधानत्वम्‌ । 


` एतेन--अनादेरुपादानस्य जडस्य भूतसुच्मराब्दाभिधेयस्याङ्गीकारे 
प्रधानं नेति रिक्तं वचः; तल्छन्तणत्वात्‌ प्रधानस्य, नाम्नि विवादायोगादिति- 
परस्तम्‌ । भृतसुक्ष्ं ह्यनादि स्थूलभूतोपादानं तत्तदूगुणमेदेन व्यष्टि-सम- 
्टयात्मना पच्प्राण-मनो-वुद्धि-दशेन्द्रियसमुदायकारणं तदन्तरप्रतिपत्तिनयेन 
जन्मान्तरेऽप्यनुवतेमानं प्राकृतं जीवमात्रोपाधिसुक्तावननुवतैमानं प्रकृति- 
शब्द्वाच्यप्रध।नकायमहददह क्कास्काये न प्रधानम्‌, किन्तु तस्य कार्यमेवेति 
दि कापिलाः, अन्ये च सर्वै तन्निव्यत्वानित्यत्ववादिनः, इति भूतसुक्ष्मस्या- 
चेतनस्यानादेरुपादानस्याङ्गीकारः कथं वा प्रधानाङ्गीकारः? कथं वा 
नाममात्रे विवादः नात्र १ स्वैथातु नात्र प्रकरणेऽव्यक्तशब्देन मूल्भकते- 
रुत्लेखशङ्काऽवसरत्यपि ॥ 


` भूतसृक्ष्मस्यापि प्रधानकायंत्वात्‌ प्रधानात्मत्वमेव वस्तुत . इति कत्वा 

प्रधानपरिप्रहपयंवसानेऽपि ““तद्धीनवादथेवदि"ति सूत्रेण प्रधानस्य 

स्वतन्त्रस्य नात्र ब्रहणमिति सूत्रकारः स्वयं विशदयति । न दहि ` सूत्रकारः 

स्वतन्त्रं तेजोऽवन्नात्मकं कारणमभ्युपगच्छति, किन्तु ब्रह्मपरतन्त्रमेवाचेतनं ` 
कारणमितीक्षुत्यधिकरणे व्यक्तम्‌ ॥ 

प्रधानसस्वे न कस्यापि विप्रतिपत्तिः, किन्तु तस्व कारणत्वे । 
ततर त्रह्याधीनं प्रधानकारणत्वं प्रधानोपहितत्वेनेव ब्रह्मणोऽपि, 
परं तु रूपभेदेन । . अनादिव्वादविद्या-चिद्योगस्य नात्रान्योन्याश्रयः। 


सवेथा तु प्रधानास्ते न विवाद; | तत्कारणत्वं तु ब्रह्माधीनम्‌ न तु स्व- 
तट््मति कापिखानाम्‌, अन्येषां वेदिकानां च विप्रतिपुन्नम्‌। तत्न चाव्य- 
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्तराब्देन न भ्रधानस्य परिप्रह इति व्णंनतात्पयं तु शरीरवत्‌ तत्पारतन्त्य- 
ठयुत्पादन एव, न तु प्रधानं नाम तत्त्वमेव नास्तीति पूवमेव निरूपितम्‌ ॥ 
एतेन-प्रधानस्वातन्त्यं साङ्ख्येन चोदनीयम्‌ , तात्पारतन्त्यं बाऽद्र 
तिभिवेणेनीयम्‌ । अव्यक्तपदेन प्रधानपरिग्रहनिरासस्त विफल इति 
भर्युक्तम्‌ ; अच्राव्यक्तपदेन शरीरस्येव प्रहणमित्येवं व्यवस्थापनस्यान्नत्या- 
व्यक्तपदाथेस्य परम्परया प्रधानपरत्वेऽपि शरीरवत्‌ पारतन्त्याद्‌ न सा- 
ङख्यपरिकिल्पितस्वतन्त्रप्रधानपरिग्रह तात्पयंमित्यत्र व तात्पर्यात्‌ ॥ 


कटवर्ट्याः स्वतन्तप्रधाननिरस एव तात्पर्यम्‌ । 


कटवद्धीगताव्यक्तपद्स्य साङ्खख्याभिमतग्रधान एव तात्पयेमिति वदन्‌ 
हि पृ वपक्षी न परतन्च' किमपि प्रधानं नाम स्वीकरोति, इति स्वतन्त्रपदा- 
भावेऽपि स्वतन्त्रप्रधानपरिप्रह एवान्यक्तशब्देनेव्येव पूर्वपक्षस्याशयो बणै- 
नीयः तादृशं. च प्रधानं न श्रीतम्‌ , शरीरस्थानल्वादिति तु सिद्धान्त 
तात्पयेम्‌ ॥ 


“अव्यक्तात्‌ पुरुषः परः इति” तु पूवेपक्तटृ्ट.या तयोविवेकमात्रपरम्‌ , 
न स्वव्यक्तस्य पराधीनतापरम्‌ , अन्यथा तु न पूवेपत्तः, न वा साङ्ख्य 
मतनिराकरणमत्रेति साङ्ख्यमतनिराकरणपरतायां विवक्षितायां पूरवांक्तरी 
तिरेवात्र शरणीकतव्या ॥ 
` यत्त-अत्राव्यक्तपदेन प्रधानमेवोच्यते चेदपराधः कः-इति, न को- 
ऽप्यपराधो यदि परतन्त्रं श्रौतं प्रधानं सिद्धान्ताभिमतं विवक््यते 
साङ्ख्यपरिकल्पितस्वतन्त्रप्रधानपरिग्रहे तु चेतनन्रह्मकारणतासिद्धान्त- 
विघातो ब्रह्महत्येव महानपराधस्तत्र । साङ्ख्यमतेन पूवेपक्षकथाऽत्र 
स्वतन्त्रप्रधानवादमेव पुरस्करोतीति दि निगदव्याख्यातम्‌ ॥ 


अजावाक्येऽप्यन्न न प्रधानविवक्षा । 
एतेन-“अजामेकां लोदहित-दक्ल-छृष्णामि'ति विषयवाक्यमधिदत्य 
प्रघत्तं “चमसबद्विशेषादि"व्यधिकरणमषि-- व्याख्यातम्‌; अच्नापि तेजोऽ- 


बन्नात्मक्रपरतन्त्रप्रकरतेरेव विवक्षणेन साङ्ख्यपरिकल्पितप्रधानपरिपरदाभा- 
वात्‌ , अन्यथेक्षत्यधिकरणसिद्धान्तविरोत्‌ , पूरवो दाहतगीतादि विरोधाच्च ॥ 


| परेषामीक्षत्यधिकरणव्याख्यानमपव्याखूपानम्‌ । 
ध्ये 
. यथाः चेक्षव्यधिकरणस्यान्यथाव्याख्यानमपव्यास्यानम्‌ ; तथा तत्रव 
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व्यक्तम्‌ , अन्यथा द्वेतमतेऽपि प्रधानपरिणासकारणतायाः स्वीकारात्‌ 
तत्परतयाऽजामन्त्रादीनां विवरणासाधुव्वे ब्रह्मनिमित्तकारणतावादोऽपि 
लुप्यते । तच्र यदि तस्या श्धरशाक्तिरूपव्वान्न स्वातन्त्र्यम्‌ , तद्यज।मन्त्रस्योक्त- 
विधशक्तिपरताव्याख्यानं ऊतः ? कतो वोक्तसाङ्ख्याभिमततत्सातच्छ्य- 
वादस्य न निरासः ? 


यदि वाक्यान्तरवशात्‌ , तहि घट्रकुख्यां प्रभातम्‌ ; अस्वतन्नाया एब 
प्रकृतेरत्र विवत्तेति साङुख्यसिद्धान्ताश्रौतसस्थापनमप्यधिकरणस्य लक््यभिति 


दहि वक्तत्यम्‌ । अयमेव न्यायः-आनुमानिकाधकरणविषयवाक्य, अन्यत्र च 
 साङ्ख्यप्रातवाद्‌दहखवदा मासमानेपु वाक्यपु ॥ 


तवादे प्रधाननिरासवेयर््य॑म्‌ । 
तदू यदि जन्माधिकरणन्यायेन श।खयोनित्वनयेन च सिद्धम्‌ ; - तर्हिं 


ब्रह्मणः सवेरखब्डवाच्यत्वम्‌ , सवेवाक्यवोध्यत्वम्‌ , अन्यच्च यद्यदुक्तपाद्‌ा- 


सेयम्‌ , सवं “तत्त॒ समन्वयादि"व्यनेनेव सिद्धम्‌ , इति किमनेन विस्दृतेन 
प्रथमध्यायतुरीयपादेन ? 


यदि को ए्रश्चोधनिकान्ययेन तत्त द्राक्योदाहरणेन समन्वयतस्रयोजनम्‌ 


तहीत्ततयधिकरण स! धितस्येव प्रथमप्रस्तुतस्य साङ्ख्यमतनिरयासस्य समन्वय- 


स्योपक्रमोपसंहारन्यायेनात्रोदादस्णविशेषावखम्बनेन विशदीकरणमद्धेत- 
सिद्धान्तेऽपीति समानम्‌ 
सवपा पदाना चद्यपरत्वासागः। 


सति चंवमद्रे तिनामीक्ञप्यधिकरणव्याख्यानं यद्यपव्याख्यानम्‌ , तर्हिं 


द्वातना समन्वयाधकरणन्याख्यानमपव्याख्यानामति समानम्‌ । न हधकस्य 


वाक्यस्य, वाक्यघटकतत्तत्पद विशेषाणां वाऽनेकार्थसवेऽपि तासयंविषयेक्राथे 
त्वमतिर्च्यानेकाथें सकृटुचरितस्य भवितुमहेति, विशिष्य च वेदिकस्य 
वाक्यस्य, तत्पदानां वा पौरुपेयाणामुञ्चारणावर्तिमात्रेण, इति यदि सर्वेषां 
ब्रह्मपरत्व एव ॒सुख्यं तात्पयेम्‌ । तर्हिं कमंकाण्डानां न कर्मणि तात्पयेम्‌ + ` 
इत्यापत्त्या प्रतीक-सम्पदाद्यपासनानि तत्तत्कायेविरोषाश्च तन्तन्मात्ाधिका- 
रकाः , अधिकारिपरस्य शब्दस्यापि परम।स्मपरत्वे साधनपदानाम्‌ अङ्गवा- 
कथानां सर्वेषां परमात्मपरत्वे च सवे विधि-प्रतिपेधाः, विकल्पोत्सगांपवादा 
स्वँ छोक्रिक वेदिकज्यवह।राः, स्वांणि च शाखराणि .विधि-मतिषेध-मोच्तञ 
णि, सवांणि द्ेतादिभाष्यगत।नि पदानि चानन्विततत्तसदार्थमानरपय 
१९ 
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वसन्नानि, अन्वयपदस्यापि परात्मपरव्वेनानन्विताथेमात्रवोधकलाच्च 
राब्द्प्रमाणकथेव लुप्येत ॥ 

“सर्वे वेदा यत्पदमामनन्तीति तु मोक्षपर्यवसायित्वम्‌ , जीव-त्रह्मेक्य- 
प्यवसायित्वं वा साक्षात्‌ परम्परया वा वोधयति-साधनविरोष-तदिति 
कतेग्यतावान्तरफलविशेषादिवोधनद्रारेव्येव वक्तव्यम्‌, न तु सर्वेषां पदा- 
नाम्‌ , वाक्यानां च परमात्मस्वरूपमेव वाच्यविधया प्रमेयमिति | 


अन्यथा सवो छोकरिको वेदिकन्च व्यवहारो लुप्येत, कमेयोग-भक्ति- 
योगादिसाधनोपदेशो मोक्तोपदेशश्चसंभावितः स्यात्‌ । फलसाधनार्दिप- 
दानामपि ब्रह्मपरत्वात्‌ किं साधनम्‌ ? किं फलम्‌ ? को वाचार्यादिपदार्थः ! 
परमात्मातिरिक्तः ? तत्र यद्यवान्तरं तात्पये सवषां वाक्यानाम्‌ , पदानां च 
खोकसिद्धेऽथेऽपि, तर्हि करं वा प्रयोजनं सर्वेपां वाक्यानाम्‌ , पदानां च 


परमात्मपरत्वेन समन्वयसिद्धान्तस्य ? 
। दवेतिनामपि साङ्ख्यमतनिरासावश्यकता । 


अस्तु वेक्षत्यधिकरण व्याख्यानं द्ेतिनां नापव्याख्यानमिति, एवमपि 
जन्मादिसूत्रेण; शख्रयोनित्वसूत्रेण च पाच्चरात्रातिर्क्तागमानामप्राम- 
ण्यवस्थापनात्‌- 


“साङ्ख्यं योगः पाच्वरात्र॑ वेदाः पाशुपतं तथा । 
[^ विद्धि ~ क, 
ज्ञानान्येतानि राजं बिद्धि नानामतानि बे।। 


इति वचननिर्दिष्टेषु पाशुपतस्येव साङ्ख्यस्याप्यशाखत्वस्य द्वे्यभिम- 
तत्वात्‌ सङूख्याभिमतस्वतन्त्रप्रधानकारणतावाद्स्याप्यप्रामाण्यात्‌ तन्निरा- 
करणमपि ब्रह्ममीमांसायां कतेव्यम्‌ ॥ 


तच्र च यदि साङ्ख्यसिद्ध।न्तमेव श्रौतं मन्यमानानां श्रतीनामपि तत्रेव 
तातपय॑व्यवस्थापयतां च॒ दोवागमपन्ञपातिनां श्रतिग्याख्यानिरसनेन 
बिष्णुपरतासमर्थनवत्‌ निरसनेन ब्रह्मण्येव समथेनमावश्यकम्‌ › तर्हि 
स्वतन्त्रप्रधानकारणपरतया कठवछयादिवाक्यानां योजनं कथं न समुचितम्‌ , 
इति तद्योग व्यवस्थापनपरतयाऽऽनुमानिकादययधिकरणानां विवरणं 
दवेतिनामवदयकतेव्यम्‌ । अन्यथा- 


“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ॥" 


ग्ण प्रीय 
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इति वचननिर्दिष्टकापिलसाङ्ख्यस्यापि शाखत्वाप्या तस्य, पाव्वरा- 
त्रस्य च सुन्दोपसुन्द्न्यायेन परस्परहन्दत्वापत्या च पाच्चरात्रप्रामाण्यकथाऽ 
प्यस्तमियात्‌ ॥ 
तथाच कठवद्धीवाक्यगताव्यक्तपद्स्य छोकदृष्ट या, अवान्तरतात्पये- 
विषयया वा प्रधानपरत्वं संभवति वा न वेति चर्चँव प्रथमं कतेव्या, न तु 
तस्य, अन्वयस्य, पदस्य, वाक्यस्य वा ब्रह्मपरत्वमिति । तत्र चाव्यक्तपदं श्रति- 
लिङ्काभ्यामन्यत्रेव प्रसिद्धमिति का खलु “महतः परमनव्यक्तमव्यक्तात्‌ 
पुरुपः परः” इति कठवह्टीवाक्यमच्र विषयतया द्रेतिभिरपि स्वीक्रियते ॥ 
अव्यक्तादिपदानां परमप्त्मपरस्वायोगः । 
तत्र यद्यव्यक्तपदं परमात्मपरमव्र, तद्यव्यक्तस्येव परमात्मत्वात्‌ तस्मा- 
दपि परः को वा द्ंतामिमतोऽच्र विवक््यते ? सर्वेषां पदानां परमात्मपरत्व- 
मिति सिद्धान्तमवलम्ब्याव्यक्तपदस्य परमात्मपरत्वे- 
“इन्द्रियेभ्यः परा द्यथा अर्थेभ्यश्च परं मनः । 
मनसस्तु परा वुद्धिवेदधेरात्मा महान्‌ परः ॥ 
महतः परमन्यक्तमव्यक्तात्‌ पुरुषः परः ॥" 
इति वाक्यघटकेन्द्रियार्थ-मनो-वुद्धि-महस्पुरुषपदानां स्वैषामपि पर- 
मात्मपरत्वे समाने को वा निभेरातिरायोऽव्यक्तपदमाच्रस्य परमात्मपरत्व- 
ठयुत्पादने ? किं बहुना ? वपट्वौपट्‌-अ्योतिरादिपदानां स्वमनोरथमानवि- 
ज॒म्भितज्युत्पत्तिविशेपावलम्बनेन परमात्मपरत्वं व्यवस्थापयतामन्यक्तपदे; 
पव्वजनराब्दे, अजापदे, असत्पदे, शून्यपदे, सवेस्त्रीलिङ्गानामन्येषां च 
तत्तु समन्वयसूत्रमात्रशरणानामः 


८भयस्य कस्य तयोमृं येन केनापि मिश्रितम्‌ । 
येन केनापि भोक्तव्यं यद्भवा तद्धा भविष्यति ॥ 


इति न्यायेन का वाऽपेक्षा--विशिष्य परमात्मपरत्वग्युत्पादनस्य 
सूत्रकाराणाम्‌ , ततोऽपि स्वतन्त्रेच्छानां नियोगपयेदयोगानदीणाम्‌ ॥ 

तत्रान्यत्रेव प्रसिद्धानि पदानीव्यत्रान्यत्रपदं यदि शस्नान्तरपसरम्‌ ; 
तरदं नाग्यक्तपदम्‌, पच्चपच्चजनपदम्‌, अजापदम्‌, असस्पद्म्‌ 
अन्यद्वा किमपि राखान्तर एव प्रसिद्धम्‌ । यदि तु शास्त्रान्तरेऽ- 
थेविशेषपरिभाषितपरपदम्‌ , तर्हिं साङ्ख्यादिप्रसिद्धाथेपरं शरोतमव्यक्ता- 
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दिपदमिति शङ्कानिरासेन वाक्यविशेषाणां तत्सिद्धान्तपक्तपाततित्वनिरासेन 
च तुरीयपादस्यापि वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वय एव लच््यमितिं 
भवति, इति शास्ान्तभावसङ्गतिस्तुरीयपादस्यापि वाक्यविरोषाणां 
ब्रह्मणि समन्वय एव, न तु पद्विशेषाणां ब्रह्मणि समन्वये । “अथातो 
ब्रह्मजिज्ञासा” इति वेदान्तवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वय एव प्रतिन्नायते-- 
“नत्त समन्वयादि'"ति यस्य परामशः, वाक्यान्वयादिव्यपसंहारश् । अतं 
एवं न पंदृमात्रमत्रोदार्दियते, किन्तु वाक्यमेवात्रापि पादे ॥ 


॥ इत्यायुमानिकाधिकरणम्र्‌ ॥ 


ॐ अथ चमस्ाधिक्ररणस्‌ #& 


॥ चमसदविदोषात्‌ ॥ 
अजापदस्य प्र तिपरतया द्वै तिविवरणनिरासः । 


` ` एतेन-“अजामेकामि'"स्यत्र अजाशब्देन न तावद्रढ्या छाग 
स्वीकलैमुचिता, विद्याप्रकरणत्वात्‌ , नापि परं व्रह्म; खोदितादिरूपलवा- 
भावात्‌ , भोग्यत्वानुपपत्त्च । अत एव न जीवः; भोक्ततया पथग- 
भिधानात्‌ , नाप्यन्यत्‌ किंच्िदचेतनम्‌ ; अजननानुपपत्तेः । अतः प्रकृतिरे 
बांऽजाः; जन्माभावात्‌ , खोदित-शुक्-ङष्णा च; रजः-सत्त्व-तमोरूपतात्‌। 
तदूनुषक्तव्ध जीवः संसरति, असंसक्तस्तु मुच्यत इति सुप्रसिद्धम्‌ । न चेदे- 
वमग्यक्तपद्स्य नात्र विषंयत्वापत्तिः । न चाच मन्त्रे परिणामि जडं तेजोऽ- 
लक्षणं प्रतिपाघयम्‌, इति मन्त्रोऽयमेतां प्रक्ृतिमाहेव्येव फर्ति । 
तत्र च न कोऽपि दोष इति परास्तम्‌ । यदेवसुक्तमन्त्रस्य साङ्खल्यामिमत- 
प्रधानपरत्वमेव द्वेतिनां सिद्धान्ते, तहिं कथं साङ्ख्यमतनिरसनम्‌ ? उक्तश्रद्यु 
पष्टवब्धस्य साङ्ख्यसिद्धान्तस्यापि पाच्चरात्रसिद्धान्तस्येव कथं न 


भ्रामार्णिकत्वम ॥ 
अजामन्तरे स्वतेन्त्रप्रक्त्यविवक्षा 1 
` यत्त- यद्यत्र जगत्कारणत्वं समथेनीयम्‌ , तद्यजाराब्दस्यापि ब्रह्मपरत्व 
समर्थनीयम्‌, अन्यथा तु प्रधानरूपताऽपि दुष्परिहरा, इति तेजोऽ्बेननातम- 


नि 


+ 
ह 
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क्त्वसमथेनं न प्रक्रुतोपयोगि । यदि तेजोऽवन्नात्मकानि परमेश्राधीनानि, 
तर्हि प्रधानमपि तथा, इति किं प्रकृतिपरि्रहनिराकरणेन ? अतोऽजापदस्य 
प्रकृतिपरत्वमूरीरत्य “यो योनिमधितिषठव्येकः इति वाक्यशेषात्‌ तस्यापी- 
श्धराधीनस्वमेवोपपादनीयम्‌--इति ॥ 

तदिदं वाक्यदोपापर्यालोचनायामप्युक्तस्य मन्त्रस्य प्रधानपरत्वव्युत्पा- 
द्नायोगमभिप्रेस्य, “यो योनिमधितिष्टती"त्यत्र योनिपदाथेस्य योनिपदे 
नेकेनेकेकस्य जीवस्य प्रद्त्यविवेकस्येव विवक्षामभिप्रे्य वा, पूवैक्षे 
प्रकृति-पुरुपाविवेकनिवन्धनत्ात संसारस्य, इति नेश्चरानधीनत्वमजाया 
योनिपदवाच्यायाः ॥ न्व 

अयं हि वाक्यशेपः-“अजो द्येको जुषमाणोऽनुशेते” इत्यस्येव विवर- 
णम्‌ ; एकशब्देन तदंशस्य प्रत्यभिज्ञानात्‌ ; इति जीवात्मनः पूर्वांधिकरण- 
न्यायेन स्थूल-सृक्ष्मशरीरवन्धप्रयुक्त एव संसार इति वोधनमात्रपरस्यास्यं 
सन्द भेस्याजाशब्दस्य तेजोऽवन्नात्कम्रकृतिसम्बन्धमात्रनिवांद्यत्वात्‌ संसा- 
स्स्य, तावन्मात्रे तात्पयेम्‌ , न तु प्रधानसम्बन्धपयन्तेऽपि; भ्रयोजना- 
भावादिति विधया साङ्ख्यप्रक्रियाया अत्रानुल्लेखसमथनपरतया सूत्रा 
दयवणेनमेव युक्तम्‌ ॥ : 

अजामन्त्रेऽजापदं न जन्साभावाभिप्रायम्‌ । 


अजापदं तु “कल्पनोपदेशादि”ति न्यायेन भोग्य-भोक्त्‌व्यवस्थामुदाह- 
रणद्भारा विवेचयितुं रूपकविधया, न तु जन्माभावाभिप्रायेणः; येन 
तेजोऽवन्नात्मकप्रकृतिरत्राजाशब्दाथां न स्यात्‌ ॥ 
अजापदस्य प्रधानपरत्वे दाषः 1 


यत्त-अस्य मन्त्रस्य प्रधानपरत्वेऽपि न दोषः-इति, तदिदं शांख- 
योनित्वसिद्धान्तविरुद्धमिति पृवमुक्तम्‌ । ““तन्तु समन्वयादिति" सत्राथस्तु 
दवेतसिद्धान्ताभिमतः पृवैमेव निराकृतः , अत्राप्यनुपद्मेव सर्वेषां पदानाम्‌ , 
नाक्य।नां च ब्रह्मपरत्वायोगव्यवस्थापनेन ॥ 
अश्नत इवाऽनश्नतोऽपि, जीवस्येवात्र 
म्रहणम्‌, न परमेश्वरस्य तद्रिक्तस्य । 


सत्यं तेजोऽवन्नासिकाया अपि ग्रहणं छक्षणयेव, सा तु तासपर्यानु- 
पपत्त्या । तात्पयं ह्यत्रेकस्य तद्‌चुषक्तस्य भोक्तत्वम्‌ , तद्विपरीतस्य त्वंभोक्त- 
त्वमुपपादयितुम्‌। तत्रेको भोक्ता जीवो वद्धः, अपर्तु सक्तः तदनसष॑क्तं 
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विपरीतस्तु परमेश्वरः । ुक्तमोगत्वं हि तस्य नेश्चरदष्टया, न वा तामनु 
दायानः परमेश्धरः। युक्तमोगश्च जीवः, नेश्यरः, नापि त।मनुशयानोऽपि, 
सुक्तभोगायास्तस्या विहाता च । तदुभयं च भोक्तृत्व-तत्परिहदाणं जीवस्यैव, 
न तु परमेश्वरस्य ॥ | 

अजापदस्य प्रकतिपरत्वनिरासप्रयोजनम्‌ । 


न च तत्र जीवस्य साक्षाद्‌ मूटग्रछरत्या सत्तालतेशोऽपि । का्यावस्थ- 
तन्मात्रकायेसूच्मशरीरादिद्रारा भोक्तत्वादिश्रयोजकमूतसुद्मास्मिकायाः 
भ्रकृतेरेवात्र महणं युज्यते, न मूलप्रकृते: परिग्रहे । मूलग्रद्रतिमाचसंसक्तिर्दि 
प्राकृतख्यावस्थायाम्‌ , यदा तददुशयनपरिदिणे न संमाव्येते, इति 
मूटश्रकृत्यवस्थाविशेषत्वेऽपि तेजोऽवन्नात्मिकाया एव तस्याः अ्रहणम्‌ , 
तस्या अपीश्चराधीनाया एव भोगप्रयोजकल्वं तु तस्य जीव।धिष्टा्रतेनेति 
त्वन्यदेतत्‌ , इति प्रकृतिपरत्वनिराकरणमत्र सप्रयोजनम्‌ ॥ 

न च कथञ्न्वनेक्षिचत्वमिव भोक्तृत्वमपि प्रधानस्याचेतनस्य, अक- 
तांऽपि भोक्ता चेतन एवेति खलु साङ्ख्यानां राद्धान्तः ! अत एवेक्षस्यधि- 
करणादस्याधिकरणस्य विशेषः, इति तेनेवास्य न गताथ॑ता । रूटिस््वज- 
शब्द्स्य न ूखप्रकृतावेव; पुरुपसाधारण्याज्जन्माभावस्य । तथाचोक्तम्‌- 

“श्रकृति पुरुषं चेव विद्धयनादी उभावपि ।” 
इति । अत एव न योगोऽपि; तस्यापि तत्साधारण्यात्‌ | प्रातिपदिकमा््र 
हि रूढम्‌ , यौगिकम्‌ योगरूढं वा । तत्त्वीश्रपरमपि । अत एव-“अजो 
ह्येकः इति पुरुषातिरिक्तेश्वराभाव।त्‌ “योनिमधितिष्ठव्येकः'” इत्यस्यापि 
तत्परत्वस्येव युक्तत्वाच्च नाचेतनप्रधान-तद्धिविक्तपुरुषवादिनां स।ङ्ख्याना- 
मेवात्र अहणमिति शङ्कायाः परिहारः ॥ 
“भुक्तभोगामजोऽन्यः» इत्यत्राजपदमपि न परमात्मपरम्‌ । 


८“भुक्तभोगामजोऽन्यः'” इत्यपि सवारमना विगछ्तिसवेशरीरस्य प्रत्यगा- 
त्मनो अहणमेव द्रढयति । न चेतावता साङ्ख्यमतानिव्ंणम्‌ । युक्तभो- 
गाऽपि सा कथं न परिणमेतेति शङ्का ववीक्ष्यधिकरणेन निरस्ता । 
अजामन्ते भ्रत्यक्स्वरूपमात्रविवेचनं द्वेतसिद्धान्तसाधारणमपि ॥ 
अजापदस्य तेजोऽतन्नात्मकप्रङ्ृतिपरत्वमेव । 
न च द्वेतमतेऽहङ्कारादिविवेको युक्तावपि । एतद्धिकरणकरत्यं त्रजा- 
मन्त्रोपष्टम्भेन साङ्ख्यप्रत्यवस्थानं तदसाधारणप्रक्रियया न भवतीति स्था- 
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पनम्‌ । तत्त-अजारब्देन तेजोऽवन्नात्मकम्रकृतिविवक्षयेव, इति साङ्ख्य- 
निवहैणमीक्षत्यधिकरणोपवृदणेन युज्यते । द्ेतिनां व्वीक्ञत्यधिकरणमन्या- 
थम्‌ , अजारब्देन तु मूलग्रछरतेरेव विवक्षा, इति साङ्ख्यमतनिवहेणम- 
सम्भवि । ““योनिमधितिष्ठती"ति वाक्यशेषस्तु साङ्ख्याजुसायेपीति पूवे- 
मेवोक्तम्‌ ॥ 

तेजोऽवन्नात्सिकाया अजातं तु तस्या नाम-रूपात्मना व्याकरणाभावम- 
भिप्रेत्य, “सेयं देवतेत्तत हन्ताऽदमिमास्तिस्रो देवता अनेन जीवेनात्मनाऽ- 
लुप्रविदय नाम-रूपे व्याकरवाणीति तेजोऽवन्नास्मिकायाः प्रचरतेरेव ख- 
पुरुपविवेकरेनापि दिरण्यग्भ॑जीवभावेनं सष्टृत्वमिति दि वेदान्तमयांदा ॥- 

अजाऽनुश्चयानत्वं जीवस्येव । 

स एवं तु तामनुदरायानोऽपि 1 स तु कतांऽपि, भो्ताऽपि, पुरुषस्तु न 
कर्ता, किन्तु भोक्ता । भुक्तमोगायास्त्यागी तु न साङ्ख्यानां पुरुषः; तस्या- 
भोक्तृत्वात्‌ , इति दिरण्यगभात्मनो जीवस्य तेजोऽवन्नात्मक्रद्त्युषक्तेन 
रूपेण भोक्ततरम्‌ , विगलितसतततत्सम्बन्धस्य जीवस्य केवरं प्रत्यगात्मनोऽ- 
भोक्तत्वमिति व्यवस्था ॥ 


सवै चेदं साङ्ख्यप्रक्रियायां विवक्षितायां नोपपद्यत इति निरूपणाथं 
चमसाधिकरणम्‌ । अनेन सुच्यते-नाम-रूपात्मना व्याछ्रतावस्था जन्येव । 
ततः प्राक्तनावस्था जन्मप्रागभावः | अत एव सुषुप्िनित्यग्रख्यः, जागरो 
नित्यसृष्टिरित्युपपद्यते, इति तेजोऽवन्नास्मिकायां प्रकृतावजाङब्दो रूढो वा 
भवतु, यौगिको वा, उभयथाऽपि न विरुद्र.यते ॥ 
तेजोऽवन्नारस्मकस्वेऽपि खीणिद्धेकवचनोपपत्तिः । 


अजेति खीलिङ्ग' तु “सेयं देवतेज्ञत हन्ताऽदमिमास्तिखो देवता 
अनेन जीवेने”ति वाक्ये तेजोऽबन्नात्मिकाया एव स्रीलिङ्गदेवतात्ेनाऽऽ- 
म्नानात्‌ तेजोऽवन्नासि क्या प्रहण एवोपपद्यते । प्रधानं तु न खीलिङ्गमेव, 
न वा पुमान्‌ , किन्तु तत्र तच्राव्यक्ताव्याक्रृताक्षरादिपदवोध्यत्वाद्‌ नपुंस- 
कमपि । तेजोऽवन्नात्मिका तु लीलिङ्गदेवताशब्देन परामरश्यते, इति तच्रे- 
वाजाशब्दस्य स्रीलिङ्गस्यापि स्वारस्यम्‌ ॥ 


अत एवेकवचनमपि; “सेषा देवते"व्येकवचनान्तेनैव परामगात्‌ । 
अब्र्याकतावस्थामाश्चित्य तथा . व्यपदेशः. । बहूुत्रमप्यन्याकृतावस्थायां स- 
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-त्यमस्ति “तिस्रो देवताः” इति परामर्शात्‌ ; तथापि समुदितात्मनेव तस्या- 
- स्निवृत्कारण-नामरूपव्याकरणादि । तदपि तदभिमानिदेवताया एव, 
इत्यजाशब्दोऽयं नाचेतनपरः, येन॒ पूवेपक्ञस्य परिदारोऽजाशब्देन 
-तेजोऽवन्नास्मिकाया ग्रहणेऽपि ॥ 
अत एव “कल्पनोपदेशाच्च "ति सुत्रम्‌ । तेजोऽवन्नात्मकत्वेनाव्या्- 
-ताबस्थाया एव देवतायाः स्व्िया अजाशब्देन, भोक्तुसत्वजशब्देन परामशों 
-भोग्य-मोक्ठृभावोऽनयोरिति सूचनेन तेजोऽवन्नात्मकत्वेनेव मोग्यत्वमजायाः 
न तु समावस्थसन्त्व-रजस्तमोगाणात्मकम्रकृतित्वेनेति ज्ञापयति । तेन हिं 
प्रधानावस्थायां न भ्रछते भां ग्यत्वम्‌ः॥ 
| | अजादषटान्तस्य न मनोरन्जनमात्रसवस्‌ । 
साहि सर्वेषां वेराग्यस्येव निदानम्‌ } न दयनयोर्भोगवणेनेन, तत्सा- 
'दङ्यसुचनेन च कस्यापि मनोरञ्जनम्‌ › चिन्त शरीराभिमानत्यागप्रयो- 
जक वेराग्यमेव श्रुतेलैश््यम्‌ , येन पामरमनोर जनं नेदं काठ्यमिति कथा 
सावकाशा स्यात्‌} अतोऽजामन्तरेऽपि प्रधानवादशचङ्कोद्थानपरिदारद्राय 
ब्रह्मपरत्वं निधायेते ; अन्यथा -“अजामनुरोतेऽजः' इव्यादीनां कथम- 
न्वयः १ न चाव्रान्येषां पदानामपि परमातमातिरिक्तिपरत्वमेव, न परमात्मप- 
स्वमिति द्वेतवादे संभवति ॥ 
दे तव्दे, चमसाधिकरणवेयर््वम्‌ । 
वस्तुतस्तु--ग्रर्ृत्यधिकरणे स्वेषां खीवाचकानां ब्रह्मपरत्वव्यवस्थाप- 
नात्‌ तेनैव न्ययेनाजाशब्दस्यापि खीलिङ्गस्य संविन्म।त्रपरत्वनिणेये व्यथ- 
मिदमधिकरणं द्वेतमते ॥ ` 8 
वेदिकशब्दानां सुख्य-सुख्यतमत्वविभागायोगः । 
एतेन-अजादिशब्दाः परममुख्यया वृत्त्या ब्रह्मपराः, मुख्यमात्र- 
तया भ्रधानस्यापि प्रतिपादका इति-परास्तम्‌ ; अजाशब्दस्याच्र प्रधान- 
परतया एव पूरवोक्तरीरयाऽयोगात्‌ । न हिं बेदिकानां वचसां केबलयुख्यम्‌ , 
„मुख्यतमं चार्थदवयं भ्र।माणिकम्‌ ; “य॒ एव _टोकिकास्त एव्‌ वेदिका" 
-इति न्यायविरोधात्‌ , अलीकिकस्यार्थस्य ता्पयांलुपपत्त्या लक्लणेकनिवरो- 
ह्यतेनार्थद्रये युख्य-मुख्यतमस्वयोर्रामाणिकत्वात्‌ ॥ 
सुख्यचमन्रर्याञ्जासन्नस्य न्‌ परमात्मपरत्वम्‌ | 


. ` भूकरारस्यापि सति ब्रा एकव गोणाथलल एव तास्पयात्‌ › वेदित 
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वचसासुक्तपरमार्थमात्रपर्वे मुख्यतमे संभवत्यमुख्याथेबोधकत्वापत््याऽ5- 
काङ्क्षा-योग्यताऽऽसत्ति-तात्पयांसारेणेव वाक्यार्थस्य वणेनीयतया केवदल- 
प्रातिपदिकाथेमात्रविवत्तषया परमा्थेवोधक्तेऽन्विताभिधानसिद्धान्तम्रस- 
द्गेऽखण्डाथेलखण्डनायोगात्‌ , कर्मोपासना दिविधि-निपेधादिवेयर्ध्येन सवै- 
ठ्यवहारविख्यापत्तेः, एकस्य वाक्यस्य विनाऽऽकाङ्क्षा-योग्यतादिकं 
वाक्याथदयपरत्वायोगा्च नाजादिषशब्दानाम्थ॑द्यपरत्वमपि तात्पर्येण 
संभवति । सुख्यतमस्त्वथों न रूद्या, किन्तु योगेनेव स्वमनोरथमात्रविज- 
म्भितेन, इति “योगाद्‌ रूडिवंलीयसी?ति न्यायविरुदमजादिपदानां परमा- 
त्मपरत्वम्‌ ॥ ~ 


एकस्य वाक्यस्यावाधे प्रथमप्रतीतार्थवबोधकत्वमेव । 


तथादि--अस्ति ताबद्िदितपद्‌-तदथंसङ्गतिकस्याधिगतराब्दन्यायस्याजा- 
दिश्रवणे प्रधानस्य प्रथमं भ्रतीतिः। सा च स्वतः प्रमाणम्‌ । अप्रामाण्यं तु 
तस्या वाधकप्रमाणाधीनम्‌ | तथाचाथैद्रयस्य शब्द्‌-वुद्धि-कमेणां विरभ्य- 
व्य।पाराभावाद्‌ न युगपद्‌ बोधः प्रमास्मको मवितुमहंति ॥ 
` अत्र चेकस्यार्थस्य प्रसिद्धस्यान्वयवोषेनेवेकस्य वाक्यस्य चरितार्थ॑त्वा- 
दथान्तर आकाङ्क्षाया अभावात्‌ तेनेवावाधितेन निर्वादाद्‌ नार्थाँन्तरपरत्व- 
मपि} न च मुख्य-मुख्यतमयो्यां गिक-रूढयोवां मुख्यस्य, रूढस्य वाऽबाधितं 
बोधेऽथाँन्तरपरत्वमपि प्रामाणिकम्‌ । अतः प्रथमप्रतीता्थपरित्यागेन नाथां 
नतरपरत्वमेकस्य वाक्यस्य युक्तम्‌; अन्यथा लवणेच्छया श्रयुक्तस्य 
धवशब्द्स्य वुभ्यारूढाश्चपरत्वमप्यापद्येत; उभयेच्छया प्रयुक्तस्यापि 
तस्याव्रच्येव हि वाक्यार्थद्रयवोधकत्वम्‌ ॥ 


न च वेदिकेऽपौरूपेय एकत्रार्थद्रयतात्पर्यण भ्रयोगकल्पनायां किमपि 
प्रमाणम्‌ । “सवे वेदा यत्पदमामनन्ती"'ति तु न -सदेषां पदानां परमात्म- 
परत्वमभिप्रव्येति पूवैमेवोक्तम्‌ । न च सर्वेषां पदानां परयोगेन परमात्म- 
परत्वे विशेषण-विदोष्यभावनियामककारणाभावात्‌ पदमात्रस्यान्वितबोधक- 
त्वस्याप्रमाणत्ाचाथेद्रयवोधकस्यापि प्रमाणत्वं संभवति 1 न चात्राजाशब्द्‌ 
उपादानपरः, निमित्तकारणमात्रब्रह्मपरो वा मवितुमहंति, इति प्रधानपर्वं 
वा त्याञ्यम्‌ , ब्रह्मपरत्वं वा, नोभयपरत्वम्‌ । तत्राद्ये “जनयन्तीं सरूपा- 
मिव्यनन्वितम्‌ , इति तेजोऽवन्नात्मकपरत्वमेवात्र ॥ 


| इति चमसाधिकरणम्‌ ॥ 
९६ 


वी अथ सङ्ख्योपसंयहाधिकरणम्‌ %& 


॥ न सङ्ख्योपसंग्रहादपि नानाभावाद्िरेकाचच ॥ 
अस्यापि साङ्ख्मतनिरासार्धंत्वस्‌ ! 
इदमपि साङ्ख्यस्य प्रकारान्तरेण प्रत्यवस्थितस्य निरासार्थमेवः; पञ्च- 
पच्चजनशब्देन तत्र प्रकरणे पञ््विंशतितन्त्वानामेव वोधस्यासंभवात्‌। 
द्रेतमतेऽपि यत्र पक्चजनशब्दस्य ' पच्चव्यृहात्मकपरमात्मपरत्वम्‌ ; तत्रापि 
“यस्मिन्निति सप्रम्यन्तमनन्वितम्‌ ॥ 
पञ्च पञ्चजनपदस्य न साङ्ख्य्रतत्त्व- 
परत्वम्‌, न वा पञ्चन्यूह्षरत्वनर्‌ | 


तत्र प्रथमतः पव्वपच्छराब्देस्य पच्चविंशतिपरत्वं नास्ति; पञ्चशः पच्चराः 
साधारणधर्माभावात्‌ , इति नात्र साङ्ख्यमतस्योस्थितिः । द्वितीयतस्तु- 
“यस्मिन्निति निर्दिष्टात्मनः “यस्मिन्‌ पच्च पच्चजना आकाशश्च प्रति- 
ष्ठितः” इति प्रति्ठात्वेन निर्दिष्टस्य पच्चविंशतिसङ्ख्यातीतस्य पड्विशस्या- 
धिकस्य निर्दशो हि साङ ख्यपक्षमच्र प्रतिक्षिपति । अतो न साङ्ख्यानां 
प्रत्यवस्थानावसर इति सुत्राजुसारिणी योजना । पच्छनव्यूहपत्ते तु 
नानाभावातिरेकयोरपयायत्वम्‌ , व्यूहानाममिन्नानामपि भेदेऽपि -- 


८अनन्योऽप्यन्यङब्देन तथेको बहुरूपवान्‌” ॥ 


इटयुक्तरीत्या भेदाभेदयोरुभयोरपि वक्तव्यत्वे भेदमात्रोेखोऽसङ्गतः ॥ 

पच्चपदेनेव सिद्धस्य नानारूपस्य पुनरपि नानाभावादिव्युदधेखः पुन- 
रुक्तिदोषग्रस्तः, “यस्मिन्निति सर्वेषां परमात्माभिन्नत्वात्‌ भेदव्यपदे- 
शालपपत्तिः, तेनापि विशेषनिवादह्यभेदस्य विवक्षणे नानाभावात्‌, 
अतिरेकाच्चेति हेतुकथनमसङ्गतम्‌ । अतो नात्र व्यूहविवन्तया पच्चपच्च- 
जनशब्दयोभिकितयोः परमात्मनः पञ्चठ्यूहपरत्वम्‌ ॥ 

पल्चशो विभागे न प्चविश्चतितच्वप्रतीतिः। 

तत्र यद्यपि पच्रभि्महाभूतेः, पच्वभिस्तन्मात्रैः, पच्चभिः केन्द्रिय, 

पच्चभिज्ञनिन्दरियैश्च पञ्चशः पञ्ररश्चतुर्णा साधारणो धमो वतते? न तु 
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पव्चानाम्‌ । तत्राकाशस्य पच्चभूतेषु पच्चतन्मात्रे चान्तभोवात्‌ पृथक्करणात्‌ 
न प्रथमे, द्वितीये वा गणेऽपि न प्रवेशः उपपद्यते, इति पञ्म्चशः पञ्चशः 
पञ्चविरातितत्त्वप्रक्रिया न प्रामाणिकी ॥ 


अत एव न तदनुसारीद॑ वाक्यमपि । सर्वथा तु कायै-कारणात्मकस्य 
सभ्रधानस्य चतुविङातिगणस्य ्रन्थान्तरसिद्धस्यापि नात्र पञ्न्वपञ्चजनश- 
ब्देन ग्रहणं संमवति। “न सङ्ख्योपसंग्रहादपी" ति सूत्रमपि पञ्चाः पच्वराः 
सङ्य्राहकध्मांभावेनेव सांख्यमतप्रत्यवस्थानमच्र निरुणद्धि । “सप्त पञ्च च 
वषाणि इत्यत्रापि द्वाददावपांणां प्रतीतिनै स्यात्‌ । तत्र सङ्ख्याद्यस्य समु- 
चयमात्रं विवक्ष्यते । न चेवमत्र सङ्ख्याद्रयस्य समुञ्चयेन दशसङ्ख्याया 
ग्रहणम्‌ › किन्तु पञ्चविशतिसङ्ख्यायाः । तच्च पञ्चश एकीकृतस्य ससु- 
दायस्य प्रत्येकं पञमचस्विवक्षयेव, इति पञ्चशः पच्चश्लो गणस्य व्यवस्थां 
विना नोपपद्यते, इति नात्र पञ्च-पच्चजनशब्दाभ्यां पक्विंशतितत्तवानां 
संग्रहः संभवति । अयमेवारशयः-“न साङ्ख्योपसंग्रहादि"तिसूच्रस्यापि ॥ 
एतेन- 
“व्रतमेतद्‌ तुठेयं वषांणि नव पञ्च च |“ 
ईत्यपि-- व्याख्यातम्‌ ॥ 
अस्तु वा कथच्चन पञ्चविंशतिसंख्याया अत्र परिमरहः; तथापि अतिरि्त- 
मपि पच्चविंदातिभ्य आत्मस्वरूपमत्रोद्धिखितम्‌ ।!न चेतत्‌ पच्चपव्वजनश- 
व्देन पच्चविंशतिसंख्याग्रहण एवोपपद्यते । “यस्मिन्न तीश्वरस्य; षडिवरा- 
स्य तत्त्वस्यापि ग्रहणात्‌ । अतिरेकनिवांदस्तु, सस्यम्‌, पातञ्जलमते संभ- 
वति; तावताऽपि सांख्यप्र्यवस्थानायोगस्य स्वीकारात्‌ साख्यप्रव्यवस्थाना- 
योगः सुत्रकाराभिग्रेत इति सम्प्रतिपन्नवात्‌ घटटख्यां प्रभातम्‌ । प्रथमाध्याये 
समन्वयाख्ये वेदान्तवाक्यानामपि “सदेवे"'त्यादीनामिव “यस्मिन्‌ पच्च 
पच्चजना"इत्यस्यापि स्वमतानुसारेण योजनं तदीयशाखदृ्टया सूत्रकार 
निरस्यमेव, इति पच्चपच्वजनशब्दस्यापि पच्चर्विंरातिसंख्यापरत्वम्‌ , 
जनशब्दस्यापि तत्त्वपरत्वं॑ परिभाषामात्रेण सांख्यानां विवरणं चादाये- 
वोक्तसुतरप्रवृत्तिः 


पञ्चपच्चसङ्ख्यायाः पच्वविंशतिसङ्ख्यापरत्वायोगस्तु ५ सिद्धान्त- 
युक्तिः, इत्यन्यथा तद्धाक्याथं मत्वा पूवेपक्षस्यान्यथा सस्यगथेबो धकः 
सिद्धान्तोपपत्तिः । तत्र ^“साङ्ख्यप्रस्यवस्थानस्य नोस्थिति“रपीति वादस्तु 
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सिद्धान्तवादः । तत्र युक्तयन्तरमभिग्रेत्यापि यदि मवति, भवतु तर्हि, न 
नो हदानिः। साङ्ख्यप्रत्यवस्थानायोगसिद्धान्तस्तु सर्वथा सुदृढः । दवेतमते तु 
पक्जनशब्दः पव्वशब्दसामानाधिकरण्ययोग्यः कोऽपि न प्रसिद्धः, यदि 
तदुक्तरीत्या पच्चपच्चजनशाब्द्स्य यथाकथच्ित्पच्चविंदातितत््वेऽप्रसिद्धिः, 
इति नात्र पादे तस्य परमात्मपरत्वव्युत्पादनम्‌; प्रसिद्धार्थमनपदायो भयार्थं 
वेति नान्तर्भावसङ्गतिरस्याधिकरणस्य ॥ 

व्युत्रमेणेक्षत्यधिकरणाथेमादेनाधिकरणन्रयेणोपपाद्य “वाक्यान्वयात्‌” 
इत्यनेन समन्वय-शास्लयोनित्वाधिकरणाथं विविच्य च जन्मा 
दययधिकरणाथेस्याभिन्ननिमित्तोपादांनतस्य ब्रह्यणो विव्त॑मानतारूपत्वेनोपसं- 
दतमधिकरणम्‌-प्रकृतिश्चेस्यादि । अत्र प्रतिज्ञा-दृष्टान्तानुपरोधो विवर्तो 
पादानत्वेनेव, न तु ब्रह्मणः परिणामित्वेन; तस्यासंमवात्‌ , नापि निमित्त- 
कारणत्वमात्रेण, निमित्तकारणविज्ञानेन सर्वविज्ञानासंभवात्‌ , इतिं 
परिरोषाद्‌ विवर्तो पाद्‌एनतायां पयंवसानम्‌ ॥ 

व्रह्यविवतंमानत्वे श्रुति-सूत्रस्वारस्यम्‌ । 

उपादानत्वं तु ब्रह्मणः “यतो वा इमानि भूतानि जायन्ते । यस्रय- 
न्त्यभिसंविशन्ती"?ति प्रपच्चजन्म-ख्याधिष्टानलाभ्याम्‌ । उपवंहणं त्वस्य 
“अभिध्योपदेशात्‌” “साक्षाचोभयाभ्नानात्‌" “सोऽकामयत बहु स्यां 
प्रजायेय” “सर्वाणि ह वा भूतान्याकाशादेव ससुत्पयन्ते” “(आका 
्रत्यस्तं यन्ति" “सेवक तत्‌ सामेति चोपादानत्व-तन्निमित्ततादात्म्योपदे- 
राभ्यामपि ॥ 

तत्र “तद्‌ा5ऽप्मानं स्वयमञ्करुते" ति विशदं तादार्म्युपदिङति श्रतिः। 
परिणामश्चात्र स्वावरकाविदयापरिणामात्मना भानम्‌, न तु सख्यं परिणा 
मित्वम्‌; निर्विकरारश्रुतिवियोेधात्‌ “सच स्यच्चाभवत्‌” “सत्यं चानृतं च 
सत्यमभवदि“त्यादिश्रुतयोऽप्यत्रा्सन्धेयाः ॥ 

त॒त्र सद्धयस्य ब्रह्मणः सस्यानृततादात्म्यसुपदिर्यमानं ब्रह्मका्ंस्य, 
तद्धितस्य वा व्यावदारिक-प्रातिभासिकान्यतरत्व ज्ञापयद्‌ ब्रह्मविवर्तोपादा- 
नतां द्रढयति । एतदेवाभिप्रेत्य तत्र प्रकृतिश्चेति पदमतिरिच्य योनिपर्‌- 
मपि, तेन हि ब्रह्मण उपादानत्वमविकारेणेति ज्ञाप्यते ॥ 


इदं चोपादानत्वं न ब्रह्मणः प्रमाणान्तरविरुदधम्‌ । श्रतयस्तु पूर्ंदाह्- 
तास्तदुपपादयन्त्यो न तत्र विरुध्यन्ते । न चेदसुपादानत्वं ब्रह्मणो बिका 
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रि्वेन; तस्यापरिणामिलात्‌ । स्वोपाधिमायापरिणामजगदात्मना भान- 
मात्रेण हि शुक्त्यवच्छिन्नचेतन्यस्य तदाभ्रिततूलाविद्यापरिणात्मतया 
भानमा्रेणेव । अतोऽविछ्रतत्वं ब्रह्यण उपादानव्वेऽपि ॥ 
ब्रह्मणो निरवयवस्य विवततं एव जगत्‌ , न परिणामः । अत 
एव्र मिध्यात्वमपि तस्य । 


तदेव भवति, यत्‌ सावयवम्‌ 1 न च ब्रह्म सावयवम्‌, येन कृत्स्न 
प्रसक्तिः; निरयवत्वाद्‌ ब्रह्मणोऽविद्याश्रय-विषपयस्य शुद्धस्य, यदेवाविद्या- 
विषयतयोपादानम्‌ । तदुक्तत्‌-“श्रतेस्तु शब्दमूख्त्वादिं""ति ॥ 

रजञ्जोरविक्रताया अुजङ्गाकारेणेव ब्रह्मणो जगदात्मना भानमात्रमेव । 
अत एव “सदेव सोम्येदम्‌” “एकमेवाद्वितीयम्‌” “नेह नानाऽस्ति कच्चन 
त्यादिश्रुतयो जगतो मिथ्याखप्रतिपादनपराः । भिभ्याजगदधिष्ठानत्वमेव त- 
दात्मना विवतेमानत्वम्‌ ,उपादानस्वं वा ब्रह्मणः, नान्यत्‌ किमपि । ब्रह्माश्चया- 
निवैचनीयाविद्यापरिणामत्वाद्‌ जगदपि मिथ्या, अनिवेचनीयं वा; परिणा- 
मि-परिणामयोः समसत्ताकलात्‌ । न चेतावता ब्रह्य सावैज्ञाुपपत्तिः; सवा- 
कारस्वाश्रयाविद्यापरिणामवर्या सावेज्ञोपपत्तेः । ब्रह्मणोऽज्ञानाश्रयस्य 
तत्त्वाद्प्रच्युतस्य स्वविपरीत्तासत्याकारावभासलक्षणविवतेत्वाद्‌ गषात्वम- 
विद्ापरिणामस्येति तु निष्कषेः ॥ 

विवतत॑मानत्वेऽपि वद्य न जीववत्‌ दुष्टम्‌ । 


अयं भावः - ब्रह्मैव स्वाश्रयावियया जगदाकारेण विवतेते, यथा जीवः 
स्वप्ने स्वाशरिततूलाविद्यया स्वाप्नरथाद्यास्मना विवतेत इति केचन । बिम्ब- 
स्थानीयं ब्रह्म सवाश्रितमायाशक्तिमत्‌ कारणम्‌ । तत्र चेतन्यांशस्य विवर्तँ- 
पादानत्वम्‌ , विदोषणभूतमायायास्तु परिणाम्युपादानत्वमिति परे । तत्र 
श्रोऽपि प्रतिविस्व इति तु प्रकटाथेकारादयः । उभयत्रोपाघेः भ्रतिविम्ब- 
पक्षपातित्वादविदययागता दोषा जीवमेवाश्रयन्ति । अत्र प्रकटाथेकारमतेः 
दैश्वरः कारणम्‌, न का्यजगद्‌ाश्रयत्वेन । जीवस्तु तत्कायान्तःकरणप्रति- 
बिम्बस्तद्गतदोषाश्रयः । अन्यन्न त्वविद्यायास्तदवस्थाविदोषान्तःकरणादेश्च 
दोषाः सर्वेऽपि जीवाशिता इति विवेकः ॥ 


अविद्या निमित्तकारणमानत्नमिति बह्मविद्धधादि- 
कल्पेऽपि न व्रह्मविवतेताहानिः। 


अविधोपदितं जीवचैतन्यं कारणम्‌। आश्रयत्वमुपाधित्वं चेत्यनथा- 


४४६ न्यायसुधापरीक्षा 


न्तरम्‌ , इति जीवाश्रयाविद्योपव्र'हणद्वारा सा निमित्तकारणमात्रम्‌ । अवि- 
द्याविरिष्टस्तु वद्धोऽविद्यादोप।कान्त इति ब्रह्मसिद्धि-तत्त्वशद्धि-भामती- 
कारादयः । तत्रोपाधिव्वमविद्यायाः का्यानन्वयित्वेन, इति नाविद्याऽप्यु- 
पादानम्‌ , किन्तु निमित्तकारणमाच्रमिति तदाशयः । शुद्धं वतु त्य न 
कारणम्‌, न वा कार्यम्‌ , किन्तु जीवाश्रयाविदाघ्रुतं जगदाकारेण युक्ति- 
रूप्यादिकमिव, स्वाप्ना इव वा मायामात्रम्‌ - परिणाभिकारणापेक्षम्‌ , 
तदनपेक्षं वा स्वप्रकाशमपि ॥ 


अनेकाविद्यावादेऽपि प्रपन्वेकीरूप्यं विशेपः । 


प्रमाणजन्यघ्रत्त्या नित्रत्तायामविद्यायामनाघ्रतसंविन्मात्रसिति तु वस्तु- 
स्थितिः । तत्र प्रतिजीवमविद्यासेदेऽपि विवतैमानस्य ब्रह्मण एकात्‌ 
सर्वेषां जीवानामेकरूपप्रपच्वावभासो न विरुध्यते, अनेकावगतद्धितीय- 
चन्द्रवत्‌ । इयान्‌ विशेषः- द्वितीयश्चन्द्रमास्तूटाविदयाविषयावच्छिन्नचे- 
तन्यविवतेः, जगत्तु मूखाविद्याविपयव्रह्मविवतेः । तच्ाविद्याश्चयो न जीवः; 
तदुपदितत्वादविद्याश्रयत्वस्य, तद्विशिष्टत्वात्त्‌ तद्दोपभाक्त्लाच्च जीवस्य, 
न वा शुद्धं ब्रह्य तदाश्रयः; अनाव्रतचेतम्यमाच्रत्वात्‌ तस्य ॥ 
। अविद्योपधानेऽपि ब्रह्मणो न आन्तत्वम्‌ । 

तथा च नोपदितस्य, शुद्धस्य वा भ्रान्तत्वम्‌ , किन्तु विचिष्टस्येवाविद्या- 
वच्छिन्नस्य, इति शुद्धस्य ब्रह्मणोऽसावेज्ञापत्तिने दूषणम्‌ ; तस्य तदनिष्ठत्वात्‌। 
उपदहितस्य हि तत्र सर्वज्ञम्‌ । सर्वेषां ज्ञानं तु तत्र सा्तिणा, न खन्तःकरण- 
परिणामेन ; सर्वकारणस्य तस्य स्वाभ्रितसवतादात्म्येनेव सावज्ञम्‌ । व्यक्तं 
चैतत्‌ सिद्धान्तलेशसङ्म्हे । द्वेतमतेऽपि ब्रह्मणः सावेज्ञं साक्लिभास्यत्वेनेवः; 
““तदेक्षते"त्यादीनां तथैव मतद्रयेऽपि तात्पयाोत्‌ ; इति न “यः सवेज्ञः 
इति श्रतिवैयथ्यम्‌ ; सावेज्ञस्य जड-जीव-श॒द्ध्रह्मातिरिक्ताविदयोपदित- 
धमेत्वात्‌ ॥ | 

अनाय ज्ञानकद्पितसचिदादिभेदेन ज्ञाताज्तातांश्ञ- 
। वरवाद्धिष्टानत्वं ब्रह्मणः । 

यत्तु-ब्रह्मणो विशेषाभावाद्‌ विशोषरूपेणाज्ञानाभावाच्च नाधिष्ठानलं 
सर्वेष्वपि प्रस्थानेष्वविद्याया जीवाश्रयत्व-्रह्याश्रयत्वादिपक्तेषु--इति, 
तदिदमनादयविद्यासम्बन्धकल्पितत्वादनादिसचिदादिभेद्स्य सचिदात्मना 
ज्ञानिऽप्यनानन्दतापादकाज्ञानवशादानन्दात्मना विरोषरूपेणावरणेन भ्रम 


ल्यायघ्ुधापरीक्षा ४४६७ 


निवांदात सचित्तादास्म्याध्यासमात्रेण सर्वप्रपव्चभ्रमनिर्वाहसंभवाच्च न 
्ोदश्वमम्‌ । अविद्याकल्पितं सच्चिदरुपं ब्रह्म स्वप्रकाशतया सिद्धमप्यानन्दा- 
त्मनाऽज्ञानात्‌ › आनन्दास्मना सिद्धत्वाच्च नाधिष्ठानत्वाुपपत्तिरिति तु 
विवेकः ॥ । 
तच्राविद्या नाविद्यावच्छिन्नजीवाश्रया, न वा ब्रह्माश्रया, किन्त्वज्ञानो- 
पदितत्वमात्रेणाज्ञानाश्रयो जीव इति ब्रह्मसिद्धयादयः, इत्यविद्यावच्िन्न- 
जीवाश्रयत्वमेवाविद्यायास्तन्मत इति छता तद्‌ ्रान्त्याश्रयत्व-्रान्तिक- 
ल्पित्वयोरन्योन्याश्रयादिदोपोद्धावनं भावानववोधनिबन्धनम्‌ , न तु. 
वस्तुस्थितिकथनम्‌ ॥ % 
अनादित्वादविद्योपधानस्य नान्योन्याश्रयः। 


यथा बिम्ब-प्रतिविम्बयोस्सत्यप्यौपाधिके भेदे स्वरूपत रेक््यम्‌ , - एवमत्र 
जीव-ब्रह्मणोः संविन्मात्रस्वरूपेणेक्यम्‌ , ओपाधिकस्तु भेदोऽपि । सोऽप्यु- 
पाधिरूपाविद्याकल्मपितत्वादनात्मप्रपच्ववत्‌ कल्पितः। तत्र चानायविदयारूपो- 
पाधियोगोाऽप्यनादिः । तसप्रयुक्तदेदेन्द्रियायभ्यासः सवां ऽप्युपदहितस्य 
कल्पित एव, अविद्योपधानमात्रेण तदाश्रयत्वम्‌ , इति तद्धिषयस्येवाऽधि- 
छानत्योपपनत्त्या न पूर्वोक्तरीत्याऽन्योन्याश्रयः ॥ 
बरह्ममीमांसाभाष्यवार्तिकं तु जीवाश्रयत्वपक्षोऽविद्योपठक्तितचेतन्याश्रय- 
त्वपक्ञ एव, इति फठ्तो ब्रह्माश्रयत्वपश्चादविरोष प्रतिपादयति । जीवाश्नरयत्व- 
पक्षे ब्रह्मणः सर्वज्ञसखप्रकाशाविद्योपदहितसंविन्मात्रसाक्षिवेद्यव्वेनेव सार्व 
ज्ञमिति कल्पस्येव स्वीकारस्य पूरैमुक्तत्वाद्‌ न रजतादिवत्‌ , सुखादिवद्ा 
साक्षिमात्रभास्यत्वं प्रपव्छस्याननुमतमत्र ॥ ॑ 
परस्पराध्यासोऽधिष्टानां शमात्रे संसर्गाध्यासेनैव । 


देषेन्द्रियादिकमस्मिन्‌ कल्पे कल्पितमेव भाति, न स्वकल्पितेन रूपेण; 
अनादित्वाद्‌ देदाध्यासस्य । तदुक्तम्‌-“अहं ममेदमिति नेसर्गिकोऽयं लोक-' 
व्यवहारः इति । न केवरं देहेन्द्रियादि, किन्तु सबेमपि जगदविद्योपहिते; 
` तदाश्रये वा कलिपितमेध; अनादित्वाद्‌ देदेन्दरियायध्यासानाम्‌ , पूवोक्तरी- 
व्याविद्योपदितस्य, तदुपरक्षितस्येव वाऽध्यासाधिष्ठानतवाद्‌ नाधिष्ठानम- 
प्यध्यस्तमत्र, इति नान्योन्याश्रयप्रसरः } तत्र 
“जीव ईशो विशद्धा चित्‌ तथा जीवेशयोभिदा । 
अविद्या-तचितोर्योगः षडस्माकमनादयः 1“ 
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इति वचनात्‌ सर्वेषु दशनेषु मायास्वीक्ैषु मायेश्वरमाया-तद्योग-जी- 
वानामनादिखस्वीकाराद्‌ नाज्ञानमज्ञानान्तरकल्पितम्‌; तद्धि स्वतः सिद्धत्वात्‌ 
स्वसिद्ध.यथं नाध्यस्तं किञ्चिदपेक्षते । द्वेतमतेऽपि भावरूपमज्ञानमनादिजीव- 
स्वरूपाच्छादयितर जीवगं च स्वीक्रियत एव ॥ 


जीवः सत्यो नाज्ञानकल्पितः न वाऽज्ञानाश्चयः, किन्तवज्ञानोपदितः, तदुप- 
लक्षितो वेति पूवेमुक्तत्वाद्‌ दोषसाम्यम्‌ , परिदारसाम्यसुभयत्र आ्रान्तेर्जीवा- 
भितत्वं तविदयावच््छिन्नस्य, योऽध्यस्तः, नाज्ञानोपदिस्योपादानस्येति व्यक्त- 
मन्यत्र । तत्रोपदितावच्िन्नजीवयोर्जविश्चसयोवां भेदोऽतदनाध्रिताना्ययवि- 
द्याकल्पितस्तस्रयोजकमन्ञानमिवाखण्डाकारसान्तात्कारनिवःत्येत्वादनादिरिपि 
बाध्यः, भिभ्या चेति व्यक्तं तत्र तत्र। अविद्याया अ।रोपो ब्रह्मणीति प्रस्था- 
नान्तरम्‌ , उपदितमेवोपाध्यारोपमात्रादधिष्टानमिति तु प्रस्थानान्तरम्‌ ॥ 


अज्ञानस्य जीवाश्रयत्वपक्षे नान्योन्याश्रयः । 


अत एव जीवाश्रयाज्ञानवादोऽपि व्याख्यातः । अविद्यो पदितस्य तदुपटशक्षि- 
तस्यवानादेरनायविाश्रयत्वाद्‌ नान्योन्याश्रयः । न चात्र वीजाङ्कुरन्यायेना- 
नादित्वम्‌ ; ईश्वरमायादिवत्‌ तदुपहितस्य नि्यसिद्धानादित्वात्‌ , इति 
बीजाङ्करन्यायमादाय दूषणानां नात्र सम्भावनाऽपि ॥ 


देहाध्यासे बीजाद्करन्यायादोपताऽनवस्था वा। 


देदाध्यासस्तु तत्र व्यक्तिभेदाद्‌ बीजाङ्करन्यायेनोपपद्यते । न च वीजा- 
ङ्रस्थलेऽनादिवादच्चा, येनानादिसर्गे देदादिदशंनाचुपपत्तिः । अज्ञानस्य 
साक्लिसिद्धत्वादादिसगें तदात्मना देदादिरपि साक्तिसिद्धः । देहदादिरूपेणा- 
समनो भानं तत्र देहादेरध्यासेनेव, न तु कर्माधीनतया । अत एव नित्यम- 
शारीरत्वम्‌; अकर्मनिमित्तत्वात्‌ सशरीरत्वस्य । बीजाङ्करन्यायस्तु कमेनिमित्त- 
त्वे सशरीरत्वस्यान्धपरम्परा । अतो देहदादयध्यासस्य पूव-पूवाध्यासनिमित्तत्व 
नानवस्थादोषः। अन्यथा तु स दोष एव । न च शरीराध्यासस्याज्ञाननि- 
मित्तव्वे किमपि प्रमाणम्‌ ॥ 


प्रपञ्चमिथ्यात्वे “नेह नानाऽस्ती" ति श्रतिर्मानम्‌ ॥ 
८नेह . नानाऽस्तीशत्यादिश्रतेरपि तत्र॒ प्रमाणत्वात्‌ › अन्यथा 
सदारीरत्वस्वाभाविकत्व आत्मनि स्वेतरसवंनिषेधो नोपपद्यते । न च 
(नेह नानाऽस्ती"ति भ्रतिपन्नोपाधौ देदादेनिषेधोऽलुपपन्नः ; येनो- 
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(+ 


पपत्तिविरुद्धत्वाद्‌ः नायं तद्भाक्या्थैः स्यात्‌ । “अन्धो मणिमविन्ददि"- 
[^ ० 5 9 [क्य अ, क [^ 
ति वाक्यं च न प्रमाणं स्यात्‌ | पराक्रान्तं च प्रतिपन्नोपाधौ चेकालिक- 
(> [क [प क = [+ 
निपेधग्रतियोगिलेऽद्वेतसिद्धयादौ, न्यायामृतार्णवपरीक्षापयेन्ते, इति नानु- 
पपत्तिशङ्कोत्तिषएठति ॥ 

` स्वरूपतो मिथ्याभूतायाः श्रुतेर्विषयतोऽपि न मिथ्यात्वम्‌ । 


न चेवं सति विचारशाख्रानवस्थापत्तिः; भाविवाधदष्ट.येव मिध्या- 
त्वेन यावद्‌ ब्रह्मसान्ञात्कारमज्ञानवतामेव दूरमात्रेण विचारादिसवेग्यव- 
हारोपपत्तेः । तदुक्तम्‌--“तमेतमात्मीनात्मनोरितरेतराध्यासं पुरस्छृ्य 
सर्वे प्रमाणप्रमेयव्यवहारा छौकिका वैदिकाश्च प्रवृत्ताः, स्वांणिच 
दास्त्राणि विधिप्रतिषेध-मोक्षपराणि” इति । सत्यम्‌ , वियदादिकमिव 
महाव।क्यमपि स्वरूपतो मिथ्या; तथापि विषतो नाखण्डाकारसान्तात्क।र- 
बाध्यम्‌ ; तत््वसाक्षाच्छारस्य वाधकत्यं ह्यज्ञान-तस्प्रयुक्तान्यतरमात्रविषयम्‌ ; 
अन्यथा शुक्तिज्ञानेन रजतादेरिव शुक्तरपि वाधापत्त्या शुक्तिन्ञ।नस्य 
रजतवाधकत्वं वाध्येत ॥ 

बरह्यणोऽवाध्यत्वं सुतो । 


तत्र यदि रजतोपादानशक्त यज्ञान-तस्परयुक्तयोरेष शुक्तिज्ञानवाध्यत्वम्‌ , 
न तु शुक्तेः, तस्यास्तस्रयोजकमू लाज्ञानस्य च ब्रह्मसाक्षाक्रारमाच्रवाध्य- 
त्वात्‌ , तरिं ब्रह्मसाक्षारकारवाध्यत्वमपि मूलाज्ञान-तसरयुक्तयोरेवेति वक्त 
व्यम्‌] न च ब्रह्मापि श्रुतिखि सूलाज्ञानप्रयुक्तम्‌ ; येन तस्यापि वाधः 
स्यात्‌ ॥ 


आरोपितस्पाप्यर्भक्रिप्राकारिता। 


न॒ चारोपितस्य भिथ्यामूतस्याथैक्रियाकारस्विायोगः ; अथेक्रिया- 
कारिताया अवाध्यत्रूपसन्त्वाप्रयुक्तस्वात्‌ ;, सत्त्वासत्त्वौदासीन्येनापरो- 
क्षतया, परोच्ततया वाऽसत्त्वापादकाज्ञानाविषयत्वभ्रयोजकविरिष्टस्याथेक्रि- 
याकारित्वाविरोधात्‌ } न च स्वरूपतस्त्रिकालावाभ्यमखण्डं संविन्मात्रम- 
थेक्रियाकारि । अत एव मायोपदहितस्यैव जगत्कारणव्वसुपाधितो बाध्यस्यापि। 
अयमेव न्यायो घटादेरपि । किं वहुना ? वाधितस्य शक्तिरूप्यदेरपि 
यावच्छुक्तितत्त्वसाक्ञात्कारं रजतलाभनिवन्धनानन्दानुभवः सवेसिद्धः; 
इदङ्काराभिसुखी च रजतार्थभरबृत्तिः । तद्धेफल्यं तु शक्तितत्त्वसाक्षात्का- 

५११. 
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रानन्तरमकिञ्चित्करमिति व्यक्तमव्रेवाधस्तात प्रथमसूत्रे । तत्र यद्यप्या- 
ध्यास्मिकस्येव प्रसङ्गः ; तथापि वाह्यस्यापि तदुपलक्षणम्‌ ॥ 
वाध्यानामपि उग्रावहारिकादिसयुत्यत्वम्‌ । 

वस्तुतस्तु- सर्वोऽप्ययं प्रपञ्चो भाविवाधदृद्या । भान्तिसिद्धोऽपि 
यावद्राधं ्यावहारिकः। व्यावहारिकत्वं तु व्यवदारसमथाथंधीदेतुत्वं श्रते- 
रपि समानम्‌ । तत्र व्यावहारिकल्वं यावद्‌ व्यवहरणीयार्थांवाधः, तावत्पर्य- 
न्तमवाध्यत्वेनाप्युपपद्यते । न हि सावैदिकावाध्यत्वं व्यवहारायापेक््यते । 
न च व्यावहारिकत्वमवाध्यत्वं चेत्यनथान्तरम्‌ ॥ 
„ अवाध्यलव हि प्रतीतिकाटमाच्रावाध्यत्वेन , उ्यवहारकाटखावाध्यत्वेन, 
त्रकालिकावाध्यत्वेन च त्रेधा । आदं प्रातिभासिकसत्त्वम्‌ , द्वितीयं व्या- 
वहारिकं सत्त्वम्‌ , ततीयं पारमार्थिकं सत्त्वमिति हि सत्तात्रेविध्यमर्यादा । 
तेन च शुक्तिरूप्यघटादीनां प्रातिभासिक-व्यावहारिकाणामवाध्यलविशेषा- 
स्वीकारेऽपि न विरोधः व्यावहारिकं सत्त्वं तु॒ सर्वस्य प्रपच्नस्य को वा 
वारयति ? यथा च भाविवाधः प्रव्यक्षदशायां प्रदयत्तेण प्रमाणजन्येन, 
साक्तिणा वा न प्रदीतुं शक्यते, तथा पूवेमुपपादितम्‌ ॥ 

अर्थक्रिया दह्यभिज्ञाऽभिवदन-प्रव्र्ति-हानोपादानरूपा प्रातिभासिके 
प्रवर्तिप्यैन्ता, ठ्ावदारिके दानोपादानसिव्यापिनी, पारमार्थिके तु व्ृ्या- 
समिकाभिज्ञामात्रपर्यन्ता सर्वेषां प्रत्यक्षा । तत्राथेक्रियाकारित्वम्‌ , दानोपादा- 
नाभिव्यापिकार्यकारित्वं वा प्रपञ्चस्य सत्त्वं न कोऽपि नेच्छति । न च 
तद्‌ मिथ्यात्वविरोधि , सत्यतभ्रयोजकं वा; ब्रह्मणि संविन्मात्रेऽखण्डे 
व्यभिचारात्‌ ॥ 

ठ्यवहारोपयोगिकायेनिवाहकत्वमाघ्रे हि न पारमाधथिकत्वं प्रयोजकम्‌ , 
उ्यावहारिकं रजतं व्यावहारिकवबख्यनिर्माणादिकायेकारि, न प्रातिभासिकम्‌। 
नवोभयमपि सत्यं तत्र वस्तुतः; यावद्राधं सत्यतायाः स्वीकाराद्‌ न वलयादि- 
ज्यवहारानुपपत्तिः। अयमेव न्यायः शुक्तिकायामपि । सापि यावत्तद्राधं 
शक्तिकार्यं ङरूते । सा हि स्वाधिष्टानपेक्षया बाध्या, रजतापेक्षया 
चाधिका; तत्तदधिष्ठानज्ञानस्येव तत्तद्राधकत्वात्‌ ॥ 

स्वप्नन्यायेन मिथ्याभूतस्याथं- 
क्रियाकारित्वम्‌, स्वाप्नपरीक्षा च । 
शुक्तिकाया बाध्यत्वं न रजतवाधकज्ञाने बाध्यत्वेन विषयतया; 
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किन्तु स्ववाधकज्ञाने बाध्यत्वेन विषयता । वाध्यत्व॑चापेक्षिको धममवि- 
[+ [श भ क क [प पे्तिव ् 
शेषः । न दहि वाधिकेव शुक्तिका, नेपेकेकान्ततोऽवाध्यापि । आपेत्तिकं 
9 [ऋ € क, [> 
वाध्यस्वं तु व्यावहारिकस्य सवेस्याप्यनेनेव नयेन } न चात्र व्याहतिः ॥ 


वस्तुतस्तु- असत्यस्य स्वाप्नकामिनीसंभोगादेश्चरमधाठुविसगाथ- 
क्रियाकारित्वं दृष्टम्‌ , तथा तादृशस्य समङ्गख्द्रव्यस्ीदशेनादेः शुभहदेतुम्‌ , 
इत्यथैक्रियाकारित्वस्य न सत्यत्वेन व्याध्चिः। यद्यपि स्वप्नाः पदाथा 
वासनामया द्वेतमते, अद्रेतसिद्धान्ते तु मायामात्रम्‌ । असद्‌ माया- 
वादिपदेनाद्रेतिनामेव द्वेतिभिनिदेशादद्धेताभिमतमायामाच्रत्वमेव सौत्र 
मिति द्वेतिभिरपि वक्तव्यम्‌ ॥ 


रज्ञावाची मायाशव्दस्तु न सूत्रकाराभिमतः ; अन्यथा स्वाप्नांदो 
विज्ञानवादो बादरायणस्य, द्रेतिनाम्‌ , इतरेषां वा स्यात्‌ । न च विज्ञानवादेऽ- 
पि ज्ञानव्यतिरेकेण विपयासत््वादसतोऽथेक्रि याकारित्वपत्ताद्‌ निस्तारः । 
नहि तेऽपि व्यावहारिका इत्यसत्याः, नियमेन बा स्वप्नदृशेनमात्रण 
वलख्यादययथेक्रियाकारिणः । न हि वासना कायजनिका, किन्तु तदु- 
द्रोधद्धारा स्मृतेरेव कारणम्‌ । न च स्वाप्नानां स्मरणमात्रमिति द्रेतिनाम- 
पि सिद्धान्तः; अन्यथा तत्र विद्यमानतया स्मयेमाणानां जागरे तत्तदथं- 
क्रियाकारिखापत्तिः ॥ 

न च स्वाप्नार्थ॑स्य सत्य ईश्धरः कर्ता; वासनामयत्वसिद्धान्तव्याको- 
पात्‌ । स्वाप्ना दि तृखाविद्यापरिणामास्तदाश्रय-विपयजीवाभिन्ननिमित्तो- 
पादनकाः शक्तिरूप्यादीनीव । न च कठृंसत्यत्वं कायंसव्यत्वभ्रयोजकम्‌ ; 
मायाविकायं व्यभिचारात्‌ । अत एव-- “मायामात्रं तु” इति सूत्रम्‌ । न 
हिं मायाविनो मायेव प्रातीतिकरा एव स्वाप्ना इति सूत्राशयः । 


वासनायाः स्मृतिकरणस्य न विषयकारणत्वम्‌ ; कतच्राप्यदशनात्‌ ; 
मायाकारणव्वं तु “अजामेकामि"'तिश्रतिसिद्धम्‌, इति तदनुवाद्‌ एव 
मायामात्रमिति सूत्रः अन्यथाऽप्रामाणिककल्पना, अरोक्रिककल्पना 
वा। गरषात्वं तु मायिककार्येषु, शक्तिरजतादौ च छोकिकम्‌ । अत एव 
माष्यम्‌-“तथाच लछोकेऽनुभवः- शक्ति हि रजतवद्बभासते 
एकश्चन्द्रः सद्धितीयवदि"ति ॥ 

स्वप्ने वासनाया अपि दोषविधयेव कारणत्वम्‌ , न स्वाप्नोपादानतया। 
तत्रापि प्रमातृचेतन्याभिता तूलाविेवोपादानं शक्तिरजतादाविव। 
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अत॒ एव पूवैदृष्टस्य तादात्म्यापन्नस्य पूर्वदृष्टसदंशस्य वा भरमेऽध्यासः। 
“-्खृतिरूपः परत्र पूवेदष्टावभासः” इति चाध्यासलक्षणम्‌ । सवैथा त॒ 
स्वाप्ना्थस्य मिथ्याभूतस्येवा्भैक्रियाकारित्वम्‌ ।! 

जागरे शुक्तिरूप्यादीनां रज्जु-सपादीनां च तद्यामप्रयुक्तानन्द्‌-भय- 
कम्पादिजनकत्वं प्रत्यक्षम्‌ । न च तत्‌ सत्यस्येवा्थक्रियाकारितर उपपद्यते । 
एवमेव सपे आरोपितायाः कुयुममालायाः सन्तोपकारणत्वम्‌ }! न च तत्र 
सपेज्ञानमेवाथेक्रियाकारि । न दहि तत्रापि न सर्पज्ञानम्‌, अन्यथा 
विषयाविशेषित ज्ञानमात्रस्याथक्रियाकारित्वे ततोऽपि घटज्ञानादिवार्थक्रि- 
याकारित्वापत्तिः;नायं सपं इति सस्येव वाधज्ञानम्‌ , न तु नेदं सर्ज्ञान- 
मिति तज्ज्ञानस्य | 

सविपयस्येव ज्ञानस्वार्थक्रियाकारित्वम्र्‌ , न तु ानमात्रस्य । 

विषयवेपरीव्येनेव हि ज्ञानस्य भ्रमत्वम्‌ ; तदभाववति तस्मकारतस्य, 
बाधिता्थविषयकत्वस्य वा भ्रमतभ्रयोजकत्वात्‌ । न चान्यद्‌ ज्ञानवेपरीत्यं 
नाम अन्यथा ज्ञातस्यान्यथा सम्यगज्ञानमिति प्रमाखत्तणमपि विषयविशेपिः 
तमेव, न सन्यथाज्ञानम्‌ › सम्यग््ञानमात्रं वा भ्रम-वाधौ । 


यत्त॒- सत्यपि सर्पादौ, असति तञ्ज्ञाने भय-कम्पाययुपपत्तर्ञान- 
मात्रम्थैक्रियाकारि - इति, तदिदं सव्यसर्पस्थलेऽप्यसति तञ्ज्ञाने ऽ्थक्रि- 
याकारित्वायोगापन्त्याऽज्ञातसपेदष्टस्य मरणाभावापत्या, अज्ञातस्याग्नेः 
स्प्रष्टस्यादाहकत्वापत््या, सपं कुसुममार्धमे ऊखममालाज्ञानस्य सन्तोप- 
निदानखवदज्ञातस्य सपेस्य सत्याथैक्रियाकारित्वाजुपपत््या च न युक्तम्‌ ॥ 

अय भावः-घटादिज्ञानस्यापि ज्ञानव्वेनेवार्थैक्रियाकारित्वापत्त्या न 
ज्ञानमात्रमर्थक्रियाकारि, इति विषयावच्छिन्नं ज्ञानमेवाथेक्रियाकारि । तच्च 
विषयज्ञानं न विषयाविशेषितं भयकम्पादिजनकम्‌ , किन्तु तद्धिदोषितमेव। 
इति मिथ्याभूतस्याप्यथेक्रियाकारित्वमकामेनापि स्वीकतेन्यम्‌ ॥ 

ज्ञानगतधरम॑स्येवार्थक्रिप्राकारित्वप्रयोजकत्वरङ्का । 


यत्त-सत्यसपैज्ञानं घटादिज्ञानाद्‌ व्याब्रत्तमलुभूयते । व्यावृत्तिश्च 
व्यावर्तक्रधर्मयोगकृता स्वेत्रोपलब्धा । न च विषयो व्यावतेकः; तस्याधमे- 
स्वात्‌ । सम्बद्धं हि ज्यावतेकं भवति; अन्यथाऽतिश्रसङ्गात्‌ । विषयसम्बन्धो 
न उ्यावर्तकः ; तस्य संयोगादिरूपत्वा भावात्‌ , इति ज्ञानगतं एव कश्चि- 
दर्मो व्यावतैको वक्तव्यः । विलक्षणसामभ्रीजन्ययोज्ञानयोः परोक्षत्वापरोक्ष- 
तल्नियामको धर्मविरोषो ज्ञानधममं एव कश्चन, इति सपेज्ञानस्य विखक्तण- 
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क्रिया न ज्ञानगतेनातिरयेन विनोपपद्यते । अतो विषयान्तरभावमन्तरेण 
स्वगतेनेव विशेषेण सपादिज्ञानस्य भय-कम्पादिजनकत्वाद्‌ न सर्पस्य 
किंच्ित्करत्वम्‌--इति ॥ 

तदिदं स्वे्र सामभ्रीविशेपरजन्यमात्रेणा्थक्रियाकारि्वि, व्याघन्तत्वे 
च सत्यसर्षस्थ्तेऽपि सव्यसपेदंशज्ञानस्येव मरणहेतुतवम्‌ , न तु स्षदंशस्ये- 
व्यापद्येत ; अन्यथा कथं निरालम्बनवादः ? न चासत्यस्पैस्थर एवायं 
नियमः ; असव्यस्यासाधकलात्‌ , सव्यस्थले तु विपयस्येव साधकत्वमिति 
विशेपे न किसपि नियामकम्‌ ॥ 


‹“अर्थनेव विशेषो हि निराकारतया धियाम्‌ ॥* 


इति नियमेनार्थस्येव विषयतया ज्ञानसम्बद्धस्य ज्ञानव्यावर्तकत्वेन 
तदतिरिक्तन्ञानगतविक्षेषस्याद्टस्य कल्पने प्रमाणाभावः । न च प्रत्यक्ष- 
परोक्षयोरपि बिदेषो विलक्षणसामग्रीजन्यत्वमारेणः; विषयस्य प्रमाव्रचै- 
तन्यभिन्नताभिन्नत्वाभ्यां विपयवेरक्षण्येनेव ज्ञानवेरक्षण्यात्‌ , अन्यथा 
परोक्षापरोक्षवेखक्षण्यानिवांदात्‌ ॥ 


विपथावि्ेपितस्त्यन्तानमाच्रस्यासाधकत्वम्‌ । 


अन्यथा सत्यसर्पैस्थलेऽपि कथं न सर्पज्ञानस्येव सपेकायकारित्वापत्तिः ; 
उभयोरपि सत्यत्वाविशेषात्‌ ? कथं च विषयमनन्तव्य॑व न कायंका- 
रत्वम्‌ ? यद्युभवविरोधस्तत्र नियामकः, तर्हि प्रृतेऽपि दृष्टस्य सपेस्यव 

भय-कम्पादिष्ेतुलाुभवात्‌ सपेस्य भयकम्पादिहेतुत्वमप्यवाधितम्‌ ॥ 
वस्तुतस्तु- दृश्यत्वनिरुक्तौ दकटश्यसस्बन्धानुपपत्तिप्रकरणे ज्ञान-विषय- 

वि (~~ __ (~ [न € [4 देति (5 
यो विषय-विपयिभावोऽनुभवसिद्धः कश्चन सम्बन्धो वतेत इति द्रतिभिरुक्त- 
त्वाद्‌ ज्ञन-विषययोने कोऽपि सम्बन्ध इति वणेन व्याहतम्‌ । कथमन्यथा 
सर्ष॑ज्ञानम्‌ , रजतज्ञानम्‌ , घटज्ञानमिति विंषय-विशेषमन्तभांग्य व्यपदेराः ! 
श्रमस्थले क्ानस्यापि मिथ्यात्वम्‌ | 


वस्तुतस्तु--श्रमस्थले रजतवद्‌ तञ्ज्ञानमप्यविद्यापरिणामरूपमसत्य- 
मेव, इति ज्ञानस्यैवार्थक्रियाकारित्वेऽपि कथं नासत्यस्यासाधकत्वम्‌ ? 
रजताकारघत्तेरप्यन्तःकरणवरत्तित्वे तु विषयविधया सत्यसपेस्थर इव 
सपस्यापि कथं नार्थक्रियाकारित्वम्‌ ? दोषजन्यत्वेन सर्वेषां श्चमाणां 
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साम्यात्‌ सर्वेषां अमाणामेकाथैक्रियाकारित्वापत्तिः, सवेश्रमकायैकारित्वा- 
पत्तिवां प्रतिभ्रमम्‌ ॥ 


यदि विषयविरोषमन्तर्भाग्यज्ञानस्य नाथेक्रियाकारित्वम्‌ , एकस्यां 

रज्नावेकेनेव दोषेण सपे-भूरन्ध्र-जख्धारादिभ्रमसं भवाद्‌ न सामभ्रीभेदेन 

विषय-विशेषान्तभांवमन्तरा ज्ञानत॒ एव॒ कश्चन विशेषः कल्पयितुं 
दाक्यते । आस्तामियं रञ्जुसपोदिसम्बन्धिनी कथा ॥ 
मिथ्याभूतस्याध क्रियाकारित्वोपसंहारः । 


प्रपञ्चस्य मिभ्याभूतस्याप्यथक्रियाकारितवे को दोषः ? कुचर वा स- 
त्यस्येवाथेक्रियाकारित्वमुभयसम्प्रतिपन्नम्‌ १ न॒ चानाघ्रतं स्वयम्प्रकाशम- 
खण्डं सत्यं संविन्मात्रं साधकं सम्प्रतिपन्नम्‌ ? देतमते तस्यानङ्खीक।रात्‌ 
तत्र विप्रतिपत्तिः, अद्रेते तु तस्य निर्विशेषव्वात्तदभावः} सविरोपं तु 

ब्रह्म निविोषवद्‌ न॒ सत्यमद्धेतदृष्टया; तस्य विरोषवाधनिवन्धनोपाधिक- 
बाधस्य स्वीकारेण धघटादिसाम्यादथेक्रियाकारित्वस्य मिभ्यालावि- 
रोधित्वात्‌ ॥ 

एतेन- तत्रापि ज्ञानस्येवा्थक्रियाकारित्वश ङ्कापि- परास्ता; तस्यापि 
धटादिवदेव मिथ्यात्वात्‌ , इति श्रतेर्भिभ्याखेऽपि कथं तस्या अवाधितत्र- 
ह्यबोधकत्वानुपपत्तिः ? सत्यप्येवं सवत्र ज्ञानस्येवाथक्रियाकारित्वे शब्द्‌ 
ज्ञानमेव शाब्द्बोधकारणमिति मतेऽत्रापि श्रतिज्ञानमेवाखण्डव्रह्मसाक्षा- 
त्कारसाधनमित्यङ्गीकरत्य सन्तुष्यन्तु द्ेतिनः ॥ 

एतेन-रेखागवयादीनां सत्यगवयहेतुत्वमपि- व्याख्यातम्‌ ; तत्र 
हि सत्यगवयज्ञानदेतं रेखागवयमेव बाखानां निदिंशन्ति, न तु तज्ज्ञानम्‌ ; 
अदाक्यात्‌ किं बहुना ? सवां नुभवविरुद्धं रञजुसपादिस्थले विषयमनन्त- 
भव्य ज्ञानमान्नरस्याथेक्रियाकारित्विमिति ॥ 


खक्तिरूप्यादीनामरं , जगतोऽपि च प्रातिभासिकावि- 
सत्तामेवा्थक्रियाकारित्वम्‌ । 


यथांकथच्चिदवाध्यतस्वेनाथेक्रियाकारित्वं तु शुक्तिरूप्यादेरपि समानम्‌। 
सत्यरजतस्यार्थक्रियाकास्तवि न कोऽपि विशेषः । काटविलम्बाविलम्बा- 
भ्यां बाधाबाधवकिंच्ित्करौ । अवाध्यत्वस्याथेक्रियाकारितावच्छेदि- 
कतायाः, असद्र-याव्त्ताया निविशेषन्रह्मव्यावरत्ताया व्यावहारिकभ्ातिभा- 


# 
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सिकसाधारण्येन तावतेव शुक्तथादेरिवार्थक्रियाकारित्वाविरोधाद्‌ न 
कोऽपि विरोधः ॥ 
चिकालावाध्यस्येवार्थक्रिप्राकारित्वे 

ब्रह्मणो जगत्कारणत्वानुपपत्तिः । 

न च सविशेषत्रह्मणः प्रपच्चापेश्चयाऽथेक्रियाकारित्वे कोऽप्यतिशयोऽ- 
दवेतसिद्धान्ते; अन्यथा त्रापि ब्र्मज्ञानमेव जगत्कारणम्‌ , न ब्रह्मेति न 
कथम्‌ ? अन्यथा शक्तिरूप्यादीनां शद्धत्रह्मणश्चाथेक्रियाकारित्वायोगात्‌ 
प्रपञ्चमाच्रस्याथेक्रियाकारणत्वमसाधारणं स्यात्‌ ॥ 

न हि निर्विशेषं ब्रह्म जगद्पादानम्‌ , किन्तु मायोपहितमेव । तच्च 
मायोपधानाद्‌ मायावत्‌ प्रपच्चवच न चरिकालावाध्यम्‌ , इति भरपच्च- 
विशेष एव, इति ब्रह्मजगत्कारणव्वान्यथानुपपत्त्याऽप्यथेक्रियाकारित्वं न 
त्निक्राखवाध्यस्येवेति नियन्तुं शक्यते ॥ 


कार्य-कारणभावे न सच्वापेक्षा । 


अयं भावः-अर्थैक्रियाकारित्वं न. सत्यतप्रयुक्तम्‌ , न वा मिथ्या- 
त्प्रयुक्तम्‌ । न हि काये-कारणभावः कारणसतत्वमपेत्ते । तदुक्तम्‌- 
“'पू्वेसम्बन्धनियमे देतुते तुल्य एव नौ । 
हेतुतत्त्ववदहिभूतसत््वासत्वकथा वथा ॥" 
इति । सति चेवं ब्रह्म निर्विशेषं सद्रूपमपि नथेक्रियाकारि 1 शक्ति 
रूप्यादिः, घटादिः, श्रतिवां मिभ्याभूतान्यपि न नाथेक्रियाकारीणि ॥ 
“उपायाः शित्तमाणानां वाखनासुपखलनाः। 
असव्ये वस्मैनि स्थित्वा ततः सत्यं समीहते ॥* 
इति न ज्ञानतः, किन्तु स्वरूपतोऽप्यर्थस्याथेक्रियाकारित्वं द्रढयति ॥ 
अयं भावः-सम्प्रतिपन्नमिदम्‌ “मानाधीना मेयसिद्धिः” इति । तत्र 
प्रमाणमथेसाधकं सत्यं वा, असत्यं वा । तत्र सत्यं न साधकमद्वेते, सत्यस्य 
निर्विशेषस्यासाधकल्वात्‌ , साधकस्य चापारमार्थिकत्वात्‌। साक्षिचेतन्यं तु 
भासक्रम्‌ , न साधकम्‌ , तद्प्यान्तनित्यसम्बद्धस्य, न तु तदसम्बद्धबाह्य- 
प्रपच्चसाधारण्येन सर्वस्य; अन्यथाऽन्ध-वधिराययभावप्रसङ्गात्‌॥ 


असत्यं न साधकमिति परेऽपि, इति सनत्त्वासत्त्वौदा सीन्येन निर्विशेष 
ब्रह्मासद्धिरक्षणस्येव साधकत्वम्‌ , सवं वस्तु च्लाततयाऽ ज्ञाततया वा 
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साक्षिभास्यमिति हि ज्ञाततावस्थायाम्‌ , अज्ञाततायां च सा्तिभास्यलवं 
गमयति, न तु सावेकाछिकिमपि } तदपि सर्वस्य कार्यैस्य न कारणा. 
त्मतायाम्‌, किन्तु कायांवस्थायामेव । विश्यसव्यत्वं तु न साक्षिभास्य- 
मिति साधयिष्यते ॥ 


सत्वासच्चोदासीस्येनेव सर्वा; कथाः । 


प्रमाणाप्रमाणन्यवस्थायां स्वासत्त्वौदासीन्येनेव विचारः । साक्षि. 
णोऽपि साधकत्व॑सत््वासन्त्वौदासीन्येनेव । न च तदपदहितं चेतन्य॑म्‌ 
यदुपदितात्मना सव्यमिति सम्प्रतिपन्नम्‌ , इति न विवतेतासिद्धान्तम्‌ , 
सवां विचारप्रणालीम्‌ , कयाव्यवस्था , प्रमाणाप्रमाणस्वरूप वा नाद्रेतिनोऽ- 
पि नाङ्गीक्ुवेन्ति । तदङ्गीकारस्तु सत्वा सनत्त्वौद्‌सीन्येन । ततो न मूकत्यमेव 
वरम्‌ । प्रमाणाप्रमाणकाये-कारणभावादिव्यवस्थां स्वीद्रत्यव विचारः+ नतु 
तत्सत्यत्वायपेक्षयेति निष्कपेः । उयाहतसाव्याहतसग्यवस्थाऽप्येवमेव । 
अधिकं त्र पराक्रान्तं खण्डनखण्डखायादौ ॥ 

मिथ्याल्वाभावस्य साक्ष्यवेयत्वोपपादनम्‌ । 


इदमव्ानुयुज्यते-कुतो वा शुक्तिरूप्यस्यापि सत्त्वेन भासमानस्य 
मिध्यात्वाभावः साक्षिणा न गृह्यते ? यदि तस्य बाधितात्‌ , तर्हिं कथं 
सत्त्वेन साक्षिणा ग्रहणम्‌ ? यदि तस्रातिभासिकसत्यत्वाभिप्रायं भावि 
बाधमादाय बाध्यत्वयोग्यतया च, तरि घटादावपि समानम्‌ । कुत्र वा 
सम्प्रतिपन्नं साक्षिणाऽवाध्यत्वं ग्रह्यत इति ? तत्र सविदोपं ब्रह्मावाध्यमिति 
विप्रतिपन्नम्‌, निर्विदोषमवाध्यमपि तथा, इति किं वा निदशोनमुपष्टभ्य 
साक्षिणा मभिथ्याल्लाभावो ग्रह्यत इति वण्येते ? सत्यपि मिथ्यारजतस्य 
बाध्यस्यापि साश्षिप्राद्यवे । काल-गगनादिस्वरूपसाक्िवे्यता तु सम्प्रति- 
पन्नेव । तदुक्तम्‌-“अप्रत्यत्तेऽप्याकारो बाखस्तरमछ्ितादयध्यस्यन्ति” इति। 
अत्राप्रव्यक्तेऽपीव्यपुरोवस्थितेऽपीत्यथः, !इति प्रत्यत्तप्रमाणजन्यवत्यविपय- 
त्वमेव विवक्षितम्‌, न तु साक्षिवेद्यत्ाभावोऽपि 1 तच्रानुमानप्रमाणं 
भ्रवतेताम्‌, मा वा| तदगम्यमेव तत्र मल्िनितायध्यासाधिष्ठानं बाखाना- 
मनुमानाकुशलनामिति दुरपहवं तत्त्वम्‌ । साक्तिवेयस्याप्यनुमेयत्वम्‌ ; 
प्रमाणान्तरविषयत्वं॑वा न वायते; सवं वस्तु ज्ञाततयाऽज्ञाततया वा 
साक्िभास्यमि'ति सिद्धान्तात्‌, इति गगनादिसास्सिवेद्यत्वे न विवादः । 
तद्धि व्याद्तं वा अव्याछ्रतं वेत्यन्यदेतत्‌.॥ कः 
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` तदयं निष्कपेः- स्वतो प्राह्यं प्रामाण्यं साल्लिभास्यत्वरक्षणं ्रमस्यापि, 
प्रमाया अपि । त्राप्रामाण्यं वाधावसेयं न साक्षिभास्यम्‌ ; अप्रामाण्यस्य 
परतस्त्वात्‌ , इति न तत्रापि साक्षिणो व्यापार इत्यद्धेतम्‌। द्रेतं तु तत्रापि 
साक्षि भास्यत्वमिति । सति चेवं यावदपवादं ्रमस्यापि प्रामाण्यं साक्षिणा 
गृह्यत इत्यवदयं स्वीकतेव्यम्‌ । अपवादस्तु वाधज्ञानानुमितो दोप एव । 
स च यदि^नेह नानाऽस्ति किंचने"व्यादिश्रत्या ब्रह्मणि प्रपच्चस्यापि वाधोऽ- 
वसीयते, तर्हिं सप्रपच्चत्वज्ञानमपि दोपरूपापवादसदहितेन साक्षिणा, 
अन्येन वा प्रमाणमिव्येवावगन्तव्यम्‌ ॥ 
सति चेवं वाध्यत्वाभावरूपं सत्यत्वं साक्षिग्राह्यमिति यदि वाधो- 
द्यपूवैकाठीनं प्रामाण्यमादाय, तर्हिं शुक्तिरूप्यादिकमपि सत्यतया सान्ति- 
ग्राह्यमिति वक्तव्यम्‌ । यदि तत्र वाध्यत्वयोग्यतया प्रामाण्यं सन्दिग्धम्‌, 
ततो वाध्यस्वाभावोऽपि सन्दिह्यते, तरि प्रपच्चसन्त्वप्रत्ययेऽपि स एव न्यायः, 
इति कथं साक्तिणाऽपि मिध्यालाभावस्य म्रहः ? कथं वा साच्षिप्रव्ययेन 
श्रम-प्रमासाधारणेन निरस्तसमस्त-दोपापौरुपेयश्रतेवाधः, अन्यथानयनं 
वा ? इति गगनादेरपि शक्तिरूप्यादेरिवावाध्यत्वं न साप्षिग्राह्यम्‌ 
वरत्तरप्यत्ञानप्रयुक्तस्वेन ब्ृत्तिनाश्यल्वाद्‌ 
न निहंतुकनाक्ाः | 


` तत्र च न निहतुको वृत्तिविनाशः; वृ्तयुपादाननाशदेतुकलत्वात्‌ तन्ना- 
शस्य । वरृत्तिनाशो दहि वृत्तरप्यज्ञानप्रयुक्तत्वेन रूपेण, न वृत्तित्वेन 
वरत्तिनार्यत्वात्‌; इति न विद्या स्वयमेव स्नि्त्तौ हेतुः । तत्र 
कायतावच्छेद्‌कमज्ञानप्रयुक्तत्वम्‌ , देतुतावच्छेदकं तु- बृत्तित्वम्‌ । 
वृत्तित्वेन चरत्तेवेत्तिनाशहेतुत्वाभावेऽप्यज्ञानभयुक्ततवेन विनारयत्वम्‌ , 
वृत्तित्वेन नाशकत्वमित्यवच्छेदकभेदेन कार्य-कारणभावः । यथा 
घटग्रागभावरूपस्य घटस्य घटत्वेन प्रागभावनाशकत्वम्‌, प्रागभावनिवर्ति- 
त्वेन प्रागभावनाशत्वम्‌ ; निराश्रयकायांवस्थानासंभवात्‌ ॥ 


बृत्यादीनामपि ज्ाननिवर्त्य॑त्वम्‌ । 


स्वोपादानाश्रयनाशो वा काैनाराप्रयोजकः । परम्परया ज्ञाननिव््य- 
त्वमपि मिथ्यात्वमेव, नेतवतापि व्त्तेन मिथ्यात्वम्‌ , इति न संस।रा- 
बुदत्त्यापत्तिः, अमोक्तो वा; अज्ञान-तसरयुक्तान्यतरत्वस्येव॒मिथ्यात्व- 
रूपत्वात्‌ ॥ । 3 
९९ 
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न चेवं प्रपश्चोऽप्युत्तरक्षण एव निवर्तेत } सा हि सव्यज्ञाने वा, असति 
वा तस्मिन्‌ । नायः; विरोधिसंनिपातम्‌ , उपादानस्वरूपनाशं वा विना 
प्रपञ्चनिव्रत््ययोगात्‌ , असति, विनष्टे वाऽज्ञाने तु प्रपञ्चनिघ्रत्तिरििव । 
सवेथा श्रतिसिद्धस्य ब्रह्मणः सव्यत्वम्‌ , अवाध्यत्वं वा साक्षिणा गह्यते ॥ 

प्रपञ्चसच्वस्य साल्षिणा ग्रहणम्‌ । 

प्रपक्चस्य तु सत्त्वं न प्रस्यक्षप्राह्यम्‌। गरदीतं चेदपि तात्काछिकिमेव । न 
हि श्रतेरिव प्रव्यत्तस्य भूत-वतेमान-माविस्वरूपवो धकत्व साक्ञात्‌। न दहि 
तत्‌ सन्निक्रषटेन्द्रियजन्यं प्रस्यक्षमिव विद्यमानमाच्रम्राह्यागमः। स हि 
संनिदितम्‌ , विप्रकृष्टम्‌ ,; पृक्ष्मम्‌ ; पुक्ष्मतरम्‌ , त्रेकाटिकमन्यविधं सवं वोध- 
यितुं शक्नोति । अत एव प्रवत्यक्ताजुमानातिरिक्तं तसप्रासाण्यं सतद्भयेऽपि ॥ 

ध्रुति-प्रस्यक्षप्रामाण्यत्रिचेकः । 


तत्र भ्रतिस्तु प्रमाणमेव, नाप्रमाणं कदापि । व्यावहारिकिग्रमाणमपि 
तस्रमाणमेव । न्यायानुसारिसद्धोचान्यथानयनादिकमकिच्चित्करसम्‌। न च 
प्रत्यक्ञविर्‌द्ेति श्रतिवाध्या, सदोपा वा कदाऽपि, इट्यात्यन्तिकप्रामाण्यं 
श्रोतज्ञानस्य सान्ती म्रदीतं शक्नोति, नेवं प्रत्यक्षं संभावितदोपं श्रतिविरुद्ध 
चात्यन्तिकप्रामाण्यप्राहि; वियमानोपलम्भनस्वात्‌ तस्य । न च श्रत्िरिव 
प्त्यक्षमक्षजमनाविद्यकविषयकमेव, येन श्रीतव्रह्मज्ञानमिव प्रमाणमेव 
स्यात्‌ । शक्तिरजतादिप्रव्यक्षमप्यन्यथाऽऽस्यन्तिकम्रासाण्यत्राहिं स्यात्‌; 
प्रवयक्षत्वाविशेषात्‌ । अविद्ाविपरयगोचरत्वं ह्यभयत्र समानम्‌ ॥ 

न च गगनादिज्ञानस्यादोषजन्यत्वम्‌ ; अविद्याया एव दोषत्वात्‌ । अवि- 
द्याया दोषत्वं . तु स्वेनावरणद्वारा ब्रह्मविवतंमानतोपयोगित्वेन । तच ब्रह्म 
विवतेविषयकन्ञानस्येव विषयतो बाध्यतया । न चाखण्डाकारज्ञानविपयो 
ब्रह्म ब्रह्मणो विवतेः, इति न घटादिज्ञानसाम्यं ब्रह्मसाक्षाकारस्य । न चं 
ब्रह्माकारव्रत्तिमाच्रस्य साच्यनुपाधेः प्रामाण्यं साक्षिभाह्यम। तदा विढीन- 
मावावस्थान्तःकरणाद्यप।धेरखण्डव्रह्मो पाघेरभावात , इति न ब्रह्मावाध्यत्वं 
सा्षिम्राह्यम्‌। स।त्तिवेद्यं॑तु तदतिरिक्तमेव प्रातिभासिकं व्यावहारिकं 
वेस्यवश्यमेव स्वीकतन्यम्‌ , इत्याकाशादिसाक्षिद्यत्वं न चिकाटावाध्यत्वस्य 
तेरुपपादयितुमलम्‌ । निर्विरोपत्रह्मावाभ्यसस्य साल्िप्राह्यत्वाभावेऽपि न 
तस्य भिथ्यास्वम्‌ , इति साक्षात्‌ , परम्परया वा साक्षिभास्यतवेऽप्याऽऽन्त- 
राणाम्‌, बाह्यानां च च्रिकाखबाध्यत्वाभावेऽपि सस्प्रतीव्युपपच््या प्रपच्च- 
मिथ्यालाञ्चमानस्य, तत्परायाः श्रतेवां न सान्तिप्रत्यत्तेण वाधः ॥ 
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मिध्यात्वामावस्य साक्षिवेयत्वशद्धा-तत्परिदारौ । 
एतेन- 
ज्ञानं सविषयं सत्तवेनेव ग्रह्णाति, नासत््वेन, सन्त्वासत्त्वोद्‌- 
सीनेन वां रूपेण । घटो नास्तीति ज्ञानं तु घटस्य देश-कालसम्ब- 
न्धामावं विपयीकरोति, नासत्तवं वाध्यखरूपम्‌ । न हि सतः सवै- 
देश-कालसत्तानियामकः । प्रामाण्यग्राहकेण साक्षिणा प्रामाण्य 
घटकावाभ्यत्वस्थापि ग्रहणात्‌ सात्तिग्राद्य गगनादि चिकाटा- 
वाध्यत्वम्‌ , इति साच्लिग्रत्यक्ञविरोधो दुष्परिहदरः-इति ॥ 
तदिदं पूर्वोक्तोरया प्रामाण्यवटकावाध्य्यस्य चिकाखवाध्यत्वरूपत्वा- 
भावात्‌, सा्षिम्राद्यखस्य प्रातिभासिक-व्यावहारिकावाध्यलाविषयकत्वेनेव 
चारितार्थ्येन कालत्रयावाभ्यखाचुपपाद्‌कत्वा्च न विकरत्पसहम्‌ ॥ 
ज्ञानप्रामाण्यं साक्षिणा गरहीतमिव्यस्याथेस्तु यथासंभवं यावद्राधनि- 
शयमवाध्यतवं साक्षिम्राह्यमिव्येव; अन्यथा शुक्तिरूप्यज्ञानस्वरूपम्राहकोऽपि 


, साक्ष्येव, इति कथं शक्तिरूप्यादीनामपि नावाभ्यतं साल्िग्राह्यम्‌ १ न च 


यक्तिरूप्यज्ञानस्याप्रामाण्यमेव, न प्रामाण्यमिति युक्तम्‌ ; वोधास्सकस्वेन 
तस्यापि प्रामाण्यानपायात्‌ । तद्यदि पश्चाद्‌ बाध्यते, तहिं यावद्राधं बोधा- 
त्मकव्वेनावगतं प्रामाण्यं कथं वार्यते ? यदि पश्चाद्‌ बाध्यत्वयोग्यत्वेनाप्रा- 
माण्यमेव, तर्हि प्रपच्छज्ञानेऽपि तत्सम।नमिति व्यक्तीकृतमनुपदमेव । 


तत्र न साक्षी ज्ञानं गृह्णन्‌ प्रमाणमेवेतदिति गह्णाति, किन्खदोषं चेत्‌ 
प्रमाणम्‌ ; अन्यथा तप्रमाणम्‌--इति । दोषाभावस्तु सजातीय-विजातीयसं- 
वाद्‌-विसंवादभावछखत्तणापरोक्षावसेयः । तत्र॒ च शाक्तिरूप्यादौ सजाती- 
यसंवादखक्ष णपरीक्षाया अभावात्‌ दोपनिश्चयेनाप्रामाण्यग्रहः, प्रपञ्चज्ञाने 
सजातीयसंबाद्‌भावेन परीक्षया दौपाभावनिश्चयात्‌ प्रामाण्यम्‌ । शक्ति- 
रूप्यादावपि निदशङ्कप्रवृत्तिस्व॒ न साक्षिणा, किन्तु मानसावधारणया । 
मनसस्तु दोषसंभावनया न मानसावधारणमात्रेण प्रामाण्यम्‌ । परीक्षा- 
सहकृतः खलु साक्षी प्रामाण्यं ग्रह्णाति ॥ 


तत्र परीक्षा यत्र सन्देहः, तत्रेव नियता, नान्यत्र, इति परीक्षायाः 
स्वयं प्रमाणत्वेनावधृताया एव प्रामाण्यग्रहसहकारित्वेऽनवस्थापत्तिशङ्का 
नावतरति ॥ | नथः 
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परीत्तञा नाम॒ न्यायानुसन्धानं दोपाभावनिश्ययाय । सन्दिग्धन्चाथों 
न्यायविषयः। साक्षिसिद्धे च न सन्देहः, इति नानवस्था । न च सुखादौ, 
प्रातिभासिके च साक्षिसिद्धे सन्देहः, इति न परीक्षापेक्षा । यत्र परीक्षा- 
पेत्ता, तत्र फट्पयेन्तपरीत्तानन्तरमेव साक्षिणाऽऽव्यचरिकमप्रामाण्यग्रहः 


फट्पयन्तपरीक्षा तु स्वयमवधृतप्रामाण्येव, इति न तस्याः परीन्ञान्तरा- 
पेत्तेति नानवस्था । यत्र सस्ति पानीयमि'ति वाक्यात्‌ पानीये सन्देहः, 
तरेव परीक्षा फख्पर्यन्ताऽपेच््यते । विनापि परीक्षां फटपर्यन्ततवे निर्माति 
तु साल्तिणा प्रामाण्यग्रहस्तत्र निवाधः । घटादिज्ञाने तु संबादिफख्त्वे 
न संशयलेशोऽपि, इति साक्षिप्राद्यं ठत प्रामाण्यम्‌ ॥ 


तदिदं शुक्तिरूप्यज्ञानेऽपि प्रस्यत्ते सन्देहाभावात्‌ साक्निण्येव सुखा- 
दीनामिवाध्यासाच्च तस्प्रामाण्यस्यापि साक्षिवेयत्वेन शुक्तिरूप्यादेरपि 
काठत्रयाव।भ्यत्व।पत्त्या न त्तोदक्षमम्‌। न च काट्त्रयावाध्यलं ब्रह्मणोऽपि 
साक्षिसिद्धम्‌ । ब्रह्म हि वाधावधित्वात्‌ सवेवाधकन्ञानविपयो वाधायोग्य- 
त्वादेवावाध्यं सद्रपम्‌ ॥ 


तत्र यदि साक्षी प्रामाण्यम्‌ , ज्ञानरूपं च विपयीकलु स्वमदहिम्नेव 
शक्नोति, भ्रमे तु दोषवशात्‌ तदीयप्रामाण्यत्रहणशक्तिः प्रतिवद्धेति व्यव- 
स्थयव तत्‌ स्पृशति, न त्ववधारणस्येष्टे । परीक्षया चापगते प्रतिवन 
निजयव शक्तया प्रामाण्यमवघ।रयति । शक्तिरजतादिज्ञाने त॒ दोपवशात्‌ 
प्रामाण्यग्रहणशक्तिः प्रतिरद्धा, इति साक्ती न प्रामाण्यं गृह्णातीति वेषम्यम्‌ , 
निरशङ्कप्रवरत्तिमाच्रं व॒ मानसाबध।रणात्मकस्येव ॥ 

तत्र मानस(वधारणामात्रविषयस्याभ्रसेयस्य सक््यसम्बद्भस्य निविशेष- 
ब्रह्मण एव सद्रुपस्यावाध्यतवम्‌ . न तु घटादेः सत्तादारम्यमात्रापन्नस्य | 
मानस्यवधारणाऽपि निश्चयात्मिका बोधात्मकत्वात्‌ कथं न स्वतः प्रमाणम्‌ ? 
येन साक्षिभास्यत्वं तावतापि न सिध्येत्‌ । भिध्यात्ेनानिदचीयमनाथे- 
विषयकत्वरूपं प्रामाण्यसामान्यं सर्वेषामपि ज्ञानानामवाघधम्‌ ॥ 


साक्षिणः परीक्षासहद्रतस्यापि न्‌ प्रामणण्यन्राहकत्वम्‌ । 
न च साक्षिणः परीक्षासदकरतस्येव प्रामाण्यग्राहकत्वम्‌ ; परतः भ्रामा- 


ण्यप्रसङ्गात्‌ , भ्रादकातिरिक्तायाः परीक्षाया अपेन्तणाच्च । अतः साक्षिणा 
गरृहीतभ्रामाण्यस्य परीक्ताऽवधारितिदोषनिणैयेनापनोदने परतोऽप्रामाण्यम्‌ , 
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अन्यथा तु प्रामाण्यमेव ; अन्यथा प्रमाणाप्रमाणान्यतरात्मकस्य साक्षिस्व- 
रूपमात्रस्य प्रामाण्यम्‌ , अन्येषां त्रवधारणमात्राणां वरत्त्यवच्छिन्नचेतन्यानां 
जन्यानामप्रामाण्यमेवेव्यापत्त्या किमपि ज्ञानं न प्रमेव्यापतत्या घटादि- 
ज्ञ[नस्याप्यवधारणात्मकत्वेन स्वतोऽप्रमात्यात्‌ घटादिज्ञानानामसात्ति- 
रूपाणां भ्रम-प्रमोद्‌।सीनानां घटादिसतत्वम्राहकत्वं न स्यात्‌ ; सुतरां च 
साक्षात्‌ साक््यसम्बद्धानां घटादोनां साक्षिणा वाध्यलग्रहः, इति न साल्ति- 
प्रत्यत्तवाध्यं घटादिमिध्यात्वम्‌ , साक्षिणो बतेमानमात्रावगादहिनो भावि- 
मिध्याखम्राहकलायोगत्‌; भिध्याखग्राद्यागमवाध्यक्रखस्य प्रामाणाप्रामाण- 
साधारणेन साक्षिणा बाधायोगाच्च | „ 


साक्षिणः प्रयक्षादीनामेकान्तिक- 
प्रामाण्यग्राहकत्वे चार्वाक्रमतस्येव विजयः । 


अन्यथा देदात्मप्रस्यत्तेणापि साक्षिणा देहदात्मलवाधस्य भाविनो बाधात्‌ 
देहानात्मतावादनिरासायोगः, इति व्यक्तमन्यत्रादरेव, इति प्रत्यत्ञादीनां भ्रमा- 
णानां नाव्यन्तिकं प्रामाण्यं साक्षी गृह्णाति; किन्तु तात्काल्किमेव । साक्तिण 
आत्यन्तिकप्रामाण्यग्रहणे शक्त्यभावात्‌ , अन्यथा देहात्मग्रत्यक्षस्याप्यत्य- 
न्तिक्रम्रामाण्यमर।हकलापत्त्या ङोकायतिकः कल्प एव सुष्टु कल्पेत, वैदिकश्च 
सर्वाऽपि सिद्धान्तोऽस्तमियात्‌ ॥ 


साक्षिगो धिदयमानन्तानप्रमाण्यमानत्रनिर्बाहकत्वम्‌ । 


एतेन -प्रपच्च विषयाणां प्रमाणानां प्रव्यक्षादीनां प्रामाण्यं साक्षी कथं न 
गरह्णीयादिति-परस्तम; सास्िणाऽसम्बन्धात्‌ । ज्ञानगतं दि प्रामाण्यं ज्ञान- 
सत्तामेव प्रदतं शक्नोति; न तदसत्तामपि । तद्‌। हि न ज्ञानस्वरूपम्‌ , न 
वा तस्य प्रामाण्यमस्तीति कस्य ग्रहणं साक्षिणा ? ब्रह्मणः सत्यताबोधक- 
भ्रतीनां प्रामाण्यमपि तद्राक्यजन्यज्ञानकालिकमेव । सगृह्णाति । आत्यन्तिका- 
बाधस्तु ब्रह्मणस्तद्वाधक्प्रमाणान्तयाभावाद्थंसिद्धः, इति घटादीनामिव 
ब्रह्मणोऽपि नाव्यन्तिकवाभ्यत्वम्‌ ॥ 


भ्र तेः स्वरूपतो मिथ्यात्वेऽपि ब्रह्मणः 
सत्यत्वाद्‌ ब्रह्यत्तानाथं प्रबृच्युपपत्तिः। 


घटादीनां बाध्यत्वं तत्तद्राधकप्रमाणावसेयम्‌। घटादिसाधकज्ञानमेव 
तु तवाध्यस्वस्यापि साधकम्‌, इति षटसाधकतद्वाधसाधकप्रमाणयो- 
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रनेक्याद्‌ घटादिवाध्यत्वांविघातः । न चेवं ब्रह्मसाधंकम्‌ , व्रह्मवांधसौधकं 
[4 क 

वा किमप्यत्रास्ति, येन वाधकप्रामाणभावात्‌ , साधक्प्रमाणाभावाच्च 

ब्रह्मणोऽपि बाधः स्यात्‌ ॥ 


तत्र॒ दहि घटादिस्थल्ते “सन्‌ घट” इति प्रव्यश्चं संमाव्यमानदोषकं 
घटग्राहकम्‌ , वाधकं तु “नेह नानाऽस्तीव्यादिश्रुतिः, इति साधक- 
प्रमाणभावः, वाधक्रप्रमाणसक्त्वं च, इति न साधकामावः, वाधकप्रमाणं 
तु वतेते । ब्रह्मणस्तु साधकप्रमाणं श्रुतिरस्ति, न च तद्राधकं किमपि 
प्रमाणमस्ति, इति साधकप्रमाणमावःवाधकम्रमाणामावश्च; इति वेपम्यम्‌, 
इति न ब्र्यज्ञानमतन्त्वज्ञानम्‌ , येन॑ तदथः प्रयत्नो नोपपद्येत ॥ 

ब्रह्मणो वाधाहत्वायोगः । 

न चत्रह्म वाधार्ह॑म ; घटादिवत्‌ सद्धिव्वैत्वाभावात्‌ , अज्ञानाप्र युक्त 
त्वाञ्च । घंटादिप्रदयक्षं तु वाधादैविपयम्‌ ; तद्विपयस्याविवयाप्रयुक्तस्वात्‌ , 
ब्रह्मविवेतेत्वाच्च ॥ 


तत्न ब्रह्मणो वाधादैस्व घटादिवद्‌ सादित्वे सस्यविद्याप्रयुक्तसात्‌ ; 
अनादित्वे सव्यविद्याप्रयुक्तत्वात्‌ , उताविद्या-तरसंस्कारान्यतर रूपात्‌ । ' 
तत्र नादयः ; घटादीनामिवेतः पूर्वमपि कदाचन सृष्टः पूवं नित्य-नेमित्तिक- 
प्राछतप्रख्यान्यतमे कारणतयाऽवस्थानरूपनिव्रत्त्याः, अविद्याया अपि तदु- 
पादानायाः श्रुतिप्रामाण्यात्‌ निवृत्तिसंभावनया च वाधाहेत्वं स्यात्‌ । न 
वेतद्स्ति ॥ 
अत एव न द्वितीयः; जीवेशमेदादेरिवानादेः प्राक्ृतप्रख्येऽपि निघ्रच्य- 
भावात्‌, निघरत्तस्य सर्गादौ पुनरलुद्त्तिः, इति सम्प्रत्यनुचरत्तिरप्युपपद्यते, 
पुनर्निव्रत्तिसंभावना च, इति पन्तद्धयेऽपि घटादीनाम्‌ , वीनि 
नामित्र निव्रृन्त्युघ्रत्ति-तन्निबरत्तिपरम्परावद्‌ न ब्रह्मणः सा परम्परा वतत 
इति न बाधा ब्रह्म 1 अत एव वाधाहत्वमपि ब्रह्मणो नास्तीद्युक्तम्‌ ॥ 
अविदया-तत्संस्कारान्यतरत्त शाखप्रामाण्याद्‌, बाध्यमेवं वा । अयं 
तु बाधः पूरवैनिलृत्तिनिेच्ता, इति केनापि प्रकारेण घटादिवद्‌ न ब्रह्म 
बाधाम्‌ ॥ 
एतेन--इतः पू्वमनिध्रत्तत्वाद्‌ यदि ब्रह्मणो न वाधाैतवम्‌ , तदं 
किं बह्यणो निवृत्यभावसम्भावना, उताजुमानम्‌। नाद्यः ; संभावनाया 
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अपि संशयरूपत्वेन शङ्कानिराकरणासं भवात्‌ । न द्वितीयः; ` तथा सति 
संसृतेः, अविदयायाश्चानिच्रत्तिप्रसङ्गात्‌ › अन्यथा तस्यामेव व्यभिचारादि- 
ति- परास्तम्‌ ; घटादिवद्‌ नि््रत्तिसम्भावनाया एवात्र पूर्वोक्तरीत्या विव- 
णात्‌ , अविद्याभिग्राये तु श्रुतिघ्रामाण्याद्‌ भाविवाधसंभावनाविव- 
क्षणात्‌ ॥ 

ब्रह्मणो वाधानर्हत्वेऽनुमानसमर्धनम्‌ । 


वस्तुतस्तु--त्रह्म, न निघ्रत्तियोग्यम्‌ , सव्यज्ञानादिवाक्यावगतस- 
द्रपत्वात्‌ ; अज्ञान-तस्प्रयुक्तान्यतरातिरिक्तत्वात्‌ , असद्रदित्यनुमानमेव 
निव्र्यसंभावनाहेतुरत्र विवक्षितः । न चास्यानुमानस्य व्यभिचारादि- 
दोपदुष्रत्वम्‌ । तत्र॒ घटादिज्ञानम्‌ , साधिष्ठानक्रम्‌ , ससाक्षिकं ` चेति 
तद्धिपयो घटादि वाधार्हम्‌। न च निरधिष्ठान ब्रह्मज्ञानं श्रमो नाम, 
इति घटादिवद्‌ व्रह्म न वाधज्ञानविप्यताम्दंति, इति सत्यज्ञानादिवाक्य- 
जन्यज्ञानविपयस्य न वाधयोग्यता संभाव्यते ॥ 
र शुक्तिरूप्यादिकं तु तूटाविद्याप्रयुक्तमपि न श्रमात्‌ पूवेमासीत्‌ , 
येन पूवे न्यवतेत, नापि निच्रत्तस्य तस्यानुचरत्तिः; प्रतीतिकारु एवोत्पद्यय- 
मानत्वात्‌ , नाप्युत्तरकालेऽनुध्र्तियोग्यम्‌ ; अधिष्टानसाक्षाकारमात्रेण 
स्वोपादानेनाज्ञनेन सह्‌ स्वयमपि निच्रत्तत्वेन केवरं बाध्यत्रात्‌ 1 


न च सोऽपि न्यायो ब्रह्मणि; ब्रह्मणोऽवच्दन्नचेतन्याश्रयतूलावि- 
द्यापरिणामलस्य, तसरयुक्तवाध्यत्वस्य चासंभवात्‌ । निव्त्तस्य चानुब्- 


त्तस्य निनव्र्तिसं भावना व्यावहारिकस्थल्ते, तेन दहि ब्रह्मणोऽपि घटादि- 


वद्‌ न व्यावहारिकमेव स्वमिति शङ्काऽवसरत्यपि ॥ 
साक्षिवेतन्यस्य विरोधिषंनिपातत्वाभावादू न बाधकत्वम्‌ । 


अयमाशयः-सात्तिचेतन्यं प्रपच्चप्राहकप्रव्यक्षादीनां नाव्यन्तिक- 
प्ामाण्यग्राहकम्‌ , किन्तु ताकालिकतसप्रामाण्यस्येव अ्राहकम्‌। न चेता- 
वता वियदादेः शुक्तिरूप्यादिवदुत्तरक्चणे निव्त्त्यापत्तिः । निचत्तिहिं विरो- 
धिपातमपेक्षते, यथा घटादयो सुसखादि, प्रातिभासिकम्‌, मूलविद्या वाऽ- 
धिष्ठानतक््वसाक्षा्कारम्‌ । न च साक्तिचेतन्यं घटादीनां विरोधिसननिपातो 
नाम, येनोत्तरश्चण एव तद्‌ भावस्य निडृत्तिः; स्यात्‌-सुसखादिविरोधिसं- 
जनिपतिन घटादिवत्‌ › इति सश्विण आत्यन्तिकमामाण्याम्राहक्तवेऽपि न 
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स्वप्रव्रत्ति-विख्यप्रसङ्गः । परमेश्चरसञ्जिदीषां दि निमित्तकारणम्‌ , 
त्वाव्यन्तिकाप्रामाण्यम्राहिका । इश्धरेच्छयव दहि प्रपञ्चविखयं श्रति-स्मरति- 
पुराणेतिदासादीनि प्रतिपादयन्ति । न दहि निर्हतुको विनाशो विश्वस्य 


क क (क 


पटादिनाशे व्यावहारिक निर्दैतुकविनाशादशनात्‌ ॥ 
विद्याया आविदयकत्वेऽपि न सर्व॑बाधकत्वानुपपत्तिः । 


यत्त्‌--विद्या न सं सारनिधृत्तिदेतुः । साऽपि ह्यविद्यात्मकत्वात्‌ संसतिरेव । 
न च तस्या निवतंकान्तरमस्ति । तथाच निर्हतुकनाशाङ्गीकारे न संसार- 
निवृत्तिः, न वा मोक्षः--इति । अत्रायं परिदारः-विव्या हि साक्षादज्ञानं 
निवतंयति । अज्ञानकायांणि ताककालिकानि, अतीतानि, भावीनि चाज्ञान- 
नादानाश्यानि । न चेत।वता ज्ञानानिवत्येत्वम्‌ ; ज्ञानप्रयुक्तावस्थितिसामा- 
न्यविरहभ्रतियोगित्वस्येव ज्ञाननिवत्य॑स्वरूपत्वात्‌ , इति ज्ञानेनाज्ञाने निवृत्ते 
सर्वस्य कार्यैस्योपादानास्मनेवावस्थाननियमात्‌ , व्रत्तेरप्यविद्याकायेस्य 
विनाऽऽश्रयमवस्थानासंभवाच् व्रत्तिरूपोऽपि संसारः स्वयं निवतेते ॥ 


विश्वक्षत्यत्वश्चतीनामपि व्यावह्‌ारिकसच्वपरतया मिथ्यात्वाविरोधः। 


“विश्च सत्यं मघवाना” “कविमेनीषी परिभूस्स्वयम्भूर्याधातथ्यतो ऽर्थान्‌ 
व्यदधात्‌ शाश्वतीभ्यः समाभ्यः” इत्यादिश्रुतयोऽपि व्यावहारिकं सत्यत्वमेव 
बोधयन्ति । तत्र यथातथ्यतःपदं यथा वतेते तथेति विवक्षया यथावस्थिता- 
थंवोधकं व्यावहारिकं व्यावहदारिकतया, शीतं जटं शीतम्‌, उष्णमग्नि- 
मुष्णमिति कल्पान्तरीयतन्तद्रपापरिवतेनेन “धाता यथापूवेमकल्पयत्‌" 
इति न्यायेन कल्पान्तरीयं वेदमेव स्मृत्योपदिशति, न तु भारतादौ व्या- 
सादिरिव स्वतन्त्रमिति बोधयति, न तु सृज्यमानस्य सवेस्य परमार्थत्वम्‌, 
इति व्यावहारिकस्य यावद्राधं सत॒ एवाजुवादः । व्यावहारिकसत्यत्- 
परत्वं श्रतीनामिति यावत्‌ ॥ 


“तत्‌ सव्य स॒ आत्मा” “इति वाक्येऽपि सत्यपदमद्धा व्यावहा- 
रिसव्यपरम्‌- यदि प्रप्ववत्‌ सवं ब्रह्मणि वाध्यमिति श्रतिः श्रावयेत्‌ । न 
प्वेतद्‌स्ति। इ “असदेवेदभि"ति श्रातस्तु प्रपच्छस्यास्व स्वरूपतः कारणात्मना 
सतो बोधयति, न तु वब्रह्मासत्परं तत्‌ ; इदम्पदस्य ब्रह्मपरत्वा भावात्‌ । 
जगन्निर्मारवेन परमेश्वरज्ञानं यद्यपि पुरुषाथेसाधनम्‌, इत्येतावता न 
तत्‌ सखृञ्यमानस्य सत्यत्वमप्या्तेप्तुमहेति; परमेश्वरस्य सविशेषस्य यादृशं 
सत्यत्वम्‌, तादशं सत्यत्वं तु तत्सष्टानासपि न्‌ निषिध्यते ॥ 
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यथादहि-परमेश्वरसष्टत्वं विश्वस्य श्रव्या वोध्यते, तथा सत्यप्रपव्च- 
निर्मादव्वेन तज्ज्ञानं पुरुपा्थंसाधनमिति, एवं निष्प्रपञ्चात्मज्ञानं परम- 
पुरुषार्थसाधनं प्रस्तूयते, इल्युभयविरोधः प्रपच्चस्य सयेस्य, तत्कारणस्य 
मायोपदहितस्य, सविशेषस्य च व्यावदारिकिसस्यतयेव परिहरणीयः । शूल्य- ¦ 
परिभावनयाऽस्य शून्यतापत्तिस्तु सौगतानामविरोधाध्याये सूच्रकारेणव 
नरस्ता, न श्रौतीति सम्प्रतिपन्नम्‌ ॥ 


सह एवाधथक्रियाकारित्वे न किमपि प्रमाणम्‌ । 


सौगतागमोऽग्रमाणमिति सम्प्रतिपन्नखात्‌ तत्‌ प्रमाणानचगुणमपि । 
निष्प्रप्चता स्वोपनिपदी प्रामाणिकी) इति न प्रमाणानचुरुण्यमद्रेत- 
वादस्य । को वा विसंवदते प्रपञ्चाथैक्रियाकारितायाम्‌ ? त्र पारमार्थि- 
करवं तन्त्रमित्येव विप्रतिपन्नम्‌ ! न चानुमानमपि प्रपच्चस्याथेक्रियाकारितवं 
साधयत्‌ तत्सव्यत्वमप्यनुमापयति | प्रत्यक्षं तु प्रमाणजन्यं न प्रपञ्चसव्यत्वं 
गोचरयति, किन्तु सत्तादात्म्यम्‌ , मिथ्याखाविरोध्यथेक्रियाकारिं वेति 
पूवैमेवोक्तम्‌ ॥ 


साक्षिणोऽपि भिध्याल्वविरोधिसत्वाश्रादित्वम्‌ । 


स एव न्यायः साश्षिप्रव्यत्तेऽपि । न दहि साक्षिचेतन्यमपि घटं पटयितु- 
मीठे; बतेमानाथेम्राहित्वात्‌ साश्षिम्रव्यक्षस्य । तत्रेकसत्तावादे सत्तादात्म्यम्‌ , 
सत्तात्रेविध्यवादे तु व्यावदहारिकसन्त्वापरपर्यायमर्थक्रियाकारित्मेव साक्षि- 
प्रवयक्षस्यापि विषयः } तत्र प्रथमे कल्प सद्रपतवं सत्वं ब्रह्मासाधारणम्‌ , 
न प्रप्चसाधारणम्‌ , इति न तत्‌ घटादिसामानाधिकरण्यप्रतीतिविषयः। 
“न॒ सोऽस्ति प्रत्ययो रोके यत्र सत्ता न मासते" इति सखण्डसाक्षा- 
त्कारातिरिक्तस्य सत्तादात्म्यविषयक्त्वेन, न तु सद्रपत्वविषयीकरणेन ॥ 


अत एव प्रकारांशे सवं ज्ञानं$श्रमः, अधिष्टानांशे सन्मात्र तु भमेति 
ब्रह्मसिद्धिकारादयः । गगनादिकं साक्ञात्‌ साक्तिविषपयोऽपि गगनादि- 
रूपेणव, न तु तत्सत्यत्वेनापि ; तत्सत्यतायाः सद्रुपताया बाऽभानात्‌ 
सत्तादात्म्यस्य सत्यल्ासाधकलात्‌ । साक््चतन्य तु, सत्यम्‌ , भ्रव्यक्षम्‌ , 
परं तु प्रमाणाप्रमाणस।धारणम्‌। शक्तिरूप्यादिकमसदपि सक्षिभास्यं 
घटादिकमिव, सत्त्वं तु मिथ्यात्लाभावरूपं मिथ्यालविरोधि घटादे 
मिथ्याल्राभावम्‌ , शुक्तिरूप्यादौ च न तद्‌ गोचस्यतीति वक्तव्यम्‌ ॥ 

९९ 
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इतोऽपि प्रत्यक्षं न प्रमाणमेव; अविद्याश्रयाशितत्वात्‌ । न च ब्रह्मज्ञानं 
तथा; अविद्यानाश्रयाभ्रितत्वात्‌ 1 न चाविद्याया जीवाश्रयव्वेऽन्योन्याश्रया- 
द्यापत्तिरिति व्यक्तमधस्तात्‌ । अस्मिन्‌ हि पस्थाने जीवाधिताज्ञानकल्पितः 
प्रपच्चः, ब्रह्म तस्वविद्याविपयसंविन्मा्रम्‌, इति कथं प्रत्यक्षागमयो- 
विरोध्य-विरोधिभावोऽपि ? 


क रे १ ]नेक क 
प्रपञ्चावियक्रत्वे जीवेकत्वानेकत्वादौो प्रस्थानमेदाः । 


तत्र विश्वं सवेमेकाज्ञानकल्पितम्‌ । तत्र ब्रह्माश्रयमज्ञानमित्यत्रेकमूला- 
विद्या कल्पितत्वं श्र पक्वस्य, जीवाश्रयत्वपक्षे खविद्यावच्दिन्न चेतन्यं जीव 
एकः | तत्र तद्वस्थाविशेषान्तःकरणावच्छेद भेदेन वहवो जीवाः ! तत्राद्यो 
दिरण्यगभनामा समष्टिजीवः प्रथमः । ब्रह्याश्रयत्वपत्तेऽपीश्चरो विम्ब 
चैतन्यम्‌ , प्रतिविम्बाः सर्वेऽपि जीवाः, न व्वेको जीवः कश्चन । उभयत्र 
विवर्तोँपादानत्वं ब्रह्मण एव ॥ | 
तत्रेश्वरविम्बतापक्ष ईश्चरोपाधिमायाऽपि परिणाम्युपादानम्‌ , ब्रह्माप्यधि- 
चछानतया विवर्तोपादानम्‌ , निमित्तं च । अवच्छेदवादे विद्योपदितस्येवा- 
धिष्ठानत्वम्‌ , अविद्या त॒ दोपविधया केवलं निमित्तकारणम्‌ । केषाञ्चन 
तदेकदेदिनां तु माया द्वारकारणम्‌ । तत्र विश्चस्येकाज्ञानकल्पिततं 
विम्वेश्रवादे, अनेकाज्ञानविषयेकव्रह्मविवतेत्वमपरत्र } कलिपतत्वव्यपदे- 
दोऽप्यधिष्ठानकारणपेन्ञ एव. न तु केवलाज्ञानस्य परिणामभेदेन, किन्तु 
चेतन्यविवरत्तत्वमात्रेण । इदं त्वविदयावच्छिन्नवादेऽपि समानम्‌ । तवाज्ञान- 
कल्पितत्वमज्ञानविषयन्रह्मविवतंतावादमात्रमिव्यद्रेतिनां मयादा ॥ 


तत्र बहुजीववादो विम्बेश्वरवादो घा न मन्दमाव्रदृष्ट या, किन्तु सवेद- 
छया। अविद्यावच्छिन्नं चेतन्यं जीव इत्येकजीववादस्तु तमनुपस्थाप्येवान्तः- 
करणावच्दिन्नचेतन्यस्येव , अथवाऽवस्थाज्ञानमाश्रिस्य जाम्रदाद्यवस्था- 
विरोषावच्िन्नरूपेण व्यष्टिरूपेणेव । स्वैञ्यवस्था स्वनेकजीववाद्वद्त्रापि । 
उभयत्रापि मूखाविद्यावस्थाविशेषभ्रतिविम्बसेन तत्तद्वस्थाविशेषावच्छि- 
जनत्वमात्रेण जीवबहुत्वं तु समानम्‌ । मतद्वयेऽपि तत्त्वज्ञानेन तत्तज्ीवस्य 
तन्तन्मूलतत्त्वविम्बचैतन्ये श्वरभाव एव यावत्सवेमुक्ति मुक्तिः, सबेसुक्त 
तु परमा युक्तिः, अथवा तत्तदवस्थाविशेषितस्य तत्तञ्जीवाश्चितस्थ तन्त्व- 
साक्षात्कारेण निवृत्तौ मुख्याविद्यावच्छिन्नचेतन्यरूपजीवभावो मुक्तौ, इति 
नेकयुक्तौ सवमुक्तयापत्तिरुभयत्रापि ॥ 
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दा कादिसुक्तिप्रतिपादकवचनानामथेवादत्वम्‌ ,` उपचरिताथत्वं वेति 
तत्र तच्रोक्तिस्तु यावत्सवेमुक्ति, एकस्य, वहूनां वा निविशोषव्रह्मभावाभावा- 
भिप्राया । जीवेदर्वरोभयभ्रतिविम्बभावकल्पे स्वेकंकस्यापि प्रतिविम्वस्य 
संविन्मात्रशद्धविम्बभाव एव, न त प्रतिविम्बरूपेश्वरभाव इति व्यवस्था ॥ 


प्रपञ्चस्तु विवतैः सर्वत्र ब्रह्मण एव तदुपाधिमायाकल्पितेन रूपेण पवो 
विधया | न चेकजीववादेऽवच्छेद्वादाभिमतेऽप्यनेकेश्चरकल्पना; प्रति- 
जीवं तत्तदज्ञानक्रलि्पितः प्रपञ्चभेदो वा । सवेत्र सर्वोपादानं दीश्धये नाम । 
तत्रावच्छेदवादेऽविदययोपदित ईश्यरः । स एव चंतन्यांशेन विवतेत उपाध्य- 
ज्ञानाघ्रतत्वेन । न हि त्रापि जीवाद्ानपत्ते जीवोपादानकथा । अत एव 
कल्पतर्ः- 
““जीवाज्ञानाजगत्‌ सवं . सकारणमिति त्वन्‌ ॥ 
क्षिपन्‌ समन्वयं जीवे न लेजे वाक्पतिः कथम्‌ ।1" 
इति } एतेन-बहूनामीश्चरस्य, तस्प्ररितानां ब्रह्मादीनां च ज्ञानेच्छा 
प्रयत्नेनिमितवे श्रव्यादिभ्रमाणासद्‌ भावेन विरोध इति- परास्तम्‌ ; उक्त 
रीत्याऽवियोधात्‌ ॥ 


यत्त-एकजीवाज्ञानपरिकतलिपितं जडजीवात्मकं समस्तमति वदन्‌ 
वादी प्रष्टव्यः-किंमसावेको जीवस्त्वम्‌ ? उतान्यः । अन्यश्चेत्‌ ; 
तदज्ञानकल्मितस्य तव॒ वन्ध-मोक्षाभावादू्‌ व्यथं पाखित्राञ्य।दिकम्‌। 
आद्येऽपि प्रतिवादिञुखान्‌ जीवान्‌ पदयसि वा, न वा } प्रथमेऽपि किते 
न्ति, उत न ? तत्र नाद्यः; परस्य प्रतिवाय्यादेः सतोऽसत्त्ववचनमसा- 
स्प्रतम्‌ , स्वानुभवसिद्धं चतत्‌ । नापि द्वितीय-तृतीयो; तत्र यदि परः प्रति- 
वादययादिजीवान्‌ न पश्यति, पश्यन्‌ वा न सन्तीति पश्यति, तदा किमिद्यु 
नमत्तवत्‌ वदेत्‌ १ न कथायां प्रवर्तेत न शाखं रचयेत्‌, व्याकयाद्रा; 
अन्यथोन्मत्तवन्नाय॑लोकिकः, नापि परीक्षक, इद्युपेक्षणीयः स्यात्‌- 
इति ॥ 
तन्न; भावानवबोधात्‌ , दत्तोत्तरत्वाच्च । तत्र एकाज्ञानवादाभिमत एक- 
जीवो व्यापकाविद्याच्िन्नः, तदज्ञानकल्पिता जीवाश्च तदवस्थाविशेषाव- 
च्छिन्नास्तत्तञ्जीवाः 1 प्रपञ्म्चस्तु जडात्मको न व्यापकमुख्यजीवाज्ञान- 
कल्पितः, न वा परिच्छिन्नजीवकल्पितः, किन्तूभयमूलाविद्योपदितचेतन्य- 
विबतैः, ईश्धरस्तु सर्वेषु भ्रस्थानेष्वेकः 1 ब्रह्मादयोऽपि सवेत्रेकरूपा एव ॥ 


४६८ ल्यायसुधापरीश्चा 


न द्येकजीववादेऽत्रावस्थाविशेषावच्छिन्ना जीवाः भ्रतिविम्बवादे प्रति- 
बिम्बा इव प्रस्येकं वादिप्रतिवादिरूपान्‌ जीवान्‌ परान्‌ कल्पयन्ति, किन्ल- 
वस्थाविशोपावच्छन्नाः, अनादिसिद्धाः सधे एव यथा प्रतिविम्ववादे सर्वेऽपि 
प्रतिविम्बाः न परस्परम , अन्येषां वा जीवानाम्‌ , जडानां वा ते कल्पकाः । 
सति चेवम्‌-विकल्पितेषु कल्पेषु न कोऽपि कल्पो विकल्पसहः ॥ 


तत्र प्रथमे मुख्यविकस्पे एकरजीववाद एको जीवस्त्वं वा, अन्यो वेति 
विकल्पे द्वितीयः कल्प एव कल्पते, न प्रथमः | अन्यक्चायं उ्यापका- 
विद्यावच्छिन्नो जीव एव, यस्येवो पाध्यवस्थाविरोपावच्चद्धिन्नाः सर्वेऽपि 
व्यष्टजीवां वादिनः, प्रतिवादिनः :;, जीवन्मुक्ताः; स्थितप्रज्ञाः, 
वेश्व-तेजस-प्राज्ञाः, विराडिढरण्य-गर्मान्तर्यामिणः, ब्रह्मादयः, इन्द्रादयो 
दखोकपाला अन्ये च, इति सर्वेषां तत्तदधिक्रारालरोधेन तत्त द्रणाश्रम-वयोऽ- 
वस्थाविरोपेण तत्तदचिताश्रमधर्मानुष्रानं प्रस्थानान्तरेप्विव तत्तद्धिकां 
रानुगुणं स्वस्ववन्धविमोक।थं पारिव्राञ्यादिकम्‌ , सगुणोपासनम्‌ › कमेयाग- 
भक्तियोग-ज्ञानयोगेषु तत्तद।धकारिकपु प्रवृत्तिश्च न नोपपद्यते ॥ 

न चात्रेकोऽविद्य।वच््िन्नो जीवो वद्धः, न वा सक्तः, इति जीवमूट- 
तत्त्वेन तेन न किमपि कतेव्यम्‌ | तत्तद्बस्थाविशेषविदिष्टानां सर्वेपां 
म्तौ सोऽपि तदीयावस्थाविशेषाणां सर्वेपां निघरस्या निच्रत्तप्रायः, स्वयं 
सोऽविद्योपाधिविख्यात्‌ संविन्मात्रेणावतिष्ठत इति दि वस्तुध्थितिः ।॥ ` 

एतेन--द्वितीये विकल्पे-मरथमविकल्पद्धितीयकल्पः प्रतिवादिनः सन्ति 
वा न वेव्यपि- व्याख्यानः } तत्रापि पूर्वोँक्तमेवोत्तरम्‌- सन्तीति तवेव 
विचार इति । न च वादी प्रतिवादिनं सन्तमपि न सन्तं पश्यति; तत्त- 
द्वस्थाविशोषावच्िन्नानाम्‌, अवस्थ।न्तरविशेषावच्छिन्नानां च भिन्नानां 
यावत्तत्त्वस।क्तात्कारं वतेमानस्वेन वाद्‌-प्रतिवाद्‌-वाद्‌-जल्प-वितण्डादिकथा- 
प्रणयनम्‌, तद्थाख्यानम्‌ , तदु पदेशादयो यावन्तो व्यवस्थितेपु दशनेषु 
व्यावहारिका अलुवतेन्ते, न तेषामच्रापि पत्ते लेशतोऽपि भङ्गः 


प्रकरतिश्चेति सूत्रस्याट्रं तिद्धान्त एव स्वारस्यम्‌ । 

न चोन्मत्तवद्‌ व्यवहारः कस्यापि, इति न ङोकिक-पारोकिकव्यवस्था 
काऽप्यनुपपन्ना । तदेवं साज्ञिप्रस्यक्षाग्राह्यत्वं भ्रपव्चे मिथ्यात्वस्य, ब्रह्मणि 
मिभ्यालभावस्य श्रतिसिद्धत्वम्‌ +ब्रह्यव्यतिरिकिसवेमिथ्यात्वम्‌ , 9 ति-स्यति- 

धुराणेतिदहासादीनायपक्रमोपसंहाराद्यनुगरदीतसद्धिया-परविदयानन्द्मयवि्या- 
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दीनां च निर्विदोषपारमार्थिकतायामेव पर्यवसानम्‌, एकजीववादेःऽपि 
सव॑व्यवहारोपपत्त्यादि सवेमुपपादितव्रह्मविवर्तोपादानतायामेवेति “प्रक्रति- 
श्चे"तिसूत्राथपरीक्षाप्रसङ्घेन विवेचितम्‌ ॥। 
प्रपल्चसिथ्यात्वप्रमाण माण्ड क्सागमप्रकरणक्रारिकासंम्रः । 
स्वमिदं माण्डूक्योपनिपदागमप्रकरणेनाप्युभयाविप्रतिपन्नेनोपपाद्यत 
इति प्रथमं ताः परीच्यन्ते, तदनन्तरं तु “श्रतिज्ञा-ट।न्तानुपरोधसूत्रारावि- 
व्रणप्रसङ्खेन बाचारम्भणादिश्रस्यथैः परीक्षिष्यते । तत्र माण्ड्क्योपनिपत्का- 
रकाणां प्रथमं प्रकरणं श्रतिः आगम एव, न तु गौडपाद्‌चार्याणां कृतिरिति 
द्रेतिनः । पृञ्यश्रीगोडप।दानां कृतिरेवेयमिव्यद्रेतिनः । उभयसम्प्रतिपन्नं 
तदुत्तमभ्रामाण्यसिति तद्धिवरणमाच्रं परमतपरीक्चणपूवेकमचाुक्रम्यते । तत्र 
च मुख्यतया हश्यमानाः प्रपञ्चमिभ्याखविषयिण्यः कारिका अचुव्या- 
ख्यानोद्धता आदो निदिदयन्ते । ता यथा- 
धग्रपञ्छो यदि विदयेत निवतंत न संरयः॥ 
मायामात्रमिदं सवैमद्रेतं परमार्थतः ॥ 
विकल्पो विनिवतंत कल्पितो यदि केनचित्‌ । 
उपदेशादयं वादो ज्ञते द्वैतं निवतते।॥ 
इति ॥ १ 
माण्ड््‌क्यकारिकाया अयुतव्याख्यानेन विवरणम्‌ । 
तद्धिवरणं खनुव्याख्यानस्य-- 
इत्यत्र यदिशब्दौ द्रौ निवर्तेतेति च दयम्‌। 
विश्वस्य सस्यतामाहुवियेतोत्पत्तिमेव च ॥ 
विदोत्पत्ताविति द्यस्माद्ध।तोरुत्पत्तिरेव दि । 
निच्रत्तिव्यापियुक्‌ प्रायः प्रपञ्चो मेदपच्चकः॥ 
जावश्र।भदा चव जडश्चराभद्‌। तथा) 
जीवभेदो मिथश्चोव जड-जीवभिदा तथा ॥ 
मिथश्च जडभेदोऽयं प्रपञ्म्चो भेद्पञ्चकः'। 
सोऽयं सत्यो ह्यनादिश्च सादिइचेन्नाशमाप्लुयात्‌। 
द्रतं न विद्यत इति तस्मादज्ञानिनां मतम्‌ ॥ 
इति श्रतेमितं तातं मायाख्यहरिविद्यया । 


उन्तमोऽथों हरिसत्वेकस्तदन्यद्‌ मध्यमाधमम्‌॥ ` 
इति ॥ क 
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उक्तानुव्याख्यानस्य सुधया विवरणम्‌ । 


अयं भावः--प्रपच्ो यदि वतेतेस्यादौ श्टोकद्ध ये यदिशब्द्‌- 
द्यम्‌ , निवतेंतेति लिडन्तपदट्रयं च वतते । इदसुपलन्तणम्‌। 
विदेतेति पदान्तरस्य, केचिदिति च सत्यतायाः अनादितायाश्च | 
प्राहुसित्यथः । तथा च॒ श्लोकट्टयस्य प्रपञ्चमिभ्यात्वपरतया 
व्याख्यानं न युक्तम्‌ । यद्यत्र प्रपञ्चामभ्याखमा मस न्धात्सतम्‌ ; 
तदा योऽयं प्रपञ्म्यो विदयते = दश्यते = स निवतिष्यते, अज्ञानेन 
कल्पितो विकल्पो निवतिष्यत इति वक्तव्यम्‌ ॥ 


यदायारच शब्दा विगताः, विरुद्धाश्च, तर्हिं तस्रयोगे 
प्रसङ्गपरमेतट्वाक्यद्वयमिति विज्ञायते । यथा-यदि पवतो निर 
ग्निको भवेत्‌, तदा निधूमः स्यादिति । प्रसङ्गस्य च विपर्यये पयं 
वसानात्‌ निव्त्त्यादिकमेव वाक्यसामथ्यांद्धभ्यते ! निष्कपेस्त॒- 
अत्र प्रपञ्म्यो यदि विद्येत, तहिं निवर्तेत } यदिशब्दवटत्‌ 
प्रसङ्गोऽयमिति ज्ञायते । प्रसङ्गदच व्याधिमूढः । व्याप्त्यङ्गी 
कारे व्यापकम्रसञ्नं तकं इति तदक्षणम्‌ ॥ 


तथाचोत्पत्तिरेव निव्त्तिव्याप्या, न सत्ता, इति वियेतेत्युत- 
्तिपरमेव । न च सन्ता निघ्रन्तिन्याप्या द्रेतमते; व्यभिचारित्वात्‌ । 
अद्धेते च विरुद्धत्वात्‌ 1 अतः प्रतीयमानान्यथानुपपत्त्या न 
सत्ता विद्यतेरथः, किन्तूर्पत्तिरेव; तद्योग्यत्वात | अस्य ध्वंसे 
व्यभिचारो मा भूदिति भावत्वे सतीति विरोष्यते ॥ 


प्रपच्चशब्दे पञ्चशब्दो व्गपरः, विशिष्टस्तु पञ्चविधभेदपरः ! 
स च प्रङृष्टो मोक्ताङ्गन्ञानविषयतया; भेदपञ्चकज्ञानपूवेकपर- 
मात्मसाक्षात्कारस्येव मोक्षसाधनत्वात्‌ । स च सत्यः, अनादिश्च । 
अनादित्वादेव न निवतेते, इत्यतः सत्यत्वमपि तस्य ज्ञाप्यते ॥ 


मायामात्रमिदं सर्वमित्यस्य देता॒गुणं विवरणम्‌ । 
“मायामतनिमि'ति तु मायाशब्दस्य प्रज्ञाथत्वाद्‌ मात्रशब्द्स्य 


भितपरत्वाद्‌ हरिविद्ययां परिच्छिन्नं सवं हरिव्यतिरिक्तम्‌ , अद्र 
तं तु हरिरेवेकः परमाथः उन्तमोऽथं इति ॥ 
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इयमच्र योजना- 


“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रवुध्यते । 
अजमनिद्रमस्वप्नमद्धेतं बुध्यते तदा 


इति पूर्वैश्छोकेऽनादिमायया परमेश्चरम्रज्ञया, तदिच्छया वा 
जीवजातस्य प्रचरत्यादिजडाव्रृतज्ञानत्वलन्तणं सुप्तत्वम्‌ , तयेवेश्वर- 
प्रज्ञया परमेशरादिततत्वविषयपरोक्षज्ञानमभिधायापरोक्षन्नानम- 
प्युक्तम्‌ } तेन च जीवेश्यरादीनां भेदपञ्चकं प्रतिपायते । सति 
चेवं प्रपद्चो भेदपच्चको यदि निवर्तेत, तदा जीवानां जडत्वापत्त्या 
मोक्षदा खवेयर्थ्यापत्तिः, इत्यनिष्टनिव्च्यापादनं प्रथमणश्छोक- 
पर्वारधाथेः ॥ 

यस्मादिदं द्रेतं भेदपच्चकं मायामा ईश्थरभज्ञाविषयः, ततस्स- 
त्यमिति भावः} “अद्रेतः सर्वभावानामि"ति तु परमेश्वरस्येकसवं 
परमाथेतः उत्तमा्थेमाश्रिव्य 1 परमाथ इति पच्चमी ल्यवरोपे ॥ 

तदेवं निधारितभेदसव्यताभावे भेदपव्चकस्यास्याज्ञानकल्पि- 
तत्वे तु तत्‌ निवर्तेत, परं तु न निवर्तते, इत्यनिघर््ययुपपत्तिवा- 
धिका, इति भेदसत्यतोपसंहारार्थवं द्वितीयण्छोकस्य- 


““विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌ ।“ 
इति पूर्वाथेस्य तदेवं उपदेशात्‌ = श्रत्याद्यनुसारित्वात्‌ ;, अयमेव 
वाद्‌: सताम्‌ । द्रेतं न विद्यते इति तु तत््वेऽज्ञाते, ज्ञाते तु तद्‌ 
वतेत एवेदयुक्तमाण्ड्क्यागमप्रकरणगतन्छोका्थैः । अनेन विशद्‌- 
मिदप-प्रपच्रसत्यत्रवाद्‌ एवागमसंमतः, न तु तन्मिथ्यात्ववाद्‌ 
-इति ॥ 
अदेतः सर्वभावानामित्यादावद्वेत एव स्वारस्यम्‌ । 
तत्र~ 
““प्रपच्ो यदि विद्येत निवर्तेत न संशयः ॥” 
इति तु-- 
“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रवुध्यते । 
अजमनिद्रमखप्रमद्रेतं बुध्यते तदा ॥” 


“इति श्छोकानन्तरः, ततः पूवेमुपक्रमस्तु- 
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अद्भत: सवेभावानां देवस्तुरयों विभुः स्रत: ।\” 
इति ॥ | 
““प्रपक्रो यदि वर्तेते"तव्यादिश्छोकट्वयं तूपसंहदार एव, माण्डूक्योपनि- 
षदो जाप्रदाद्यवस्थाविोपं पुरस्छरय प्रवृत्तायाः प्राधान्येन स्वम्पदाथेशोधन- 
मेव लक्ष्यमिति च प्रतीयते, इति जाप्रदायवस्था्नयातीतसुक्तस्वरूप- 
रूपणपरमिदमागमध्रकरणम्‌ , न तु तत्पदाथस्वरूपनिष्कर्षपरम्‌; अन्यथा 
जाप्रदायवस्थायाः तद्राहिव्यस्य च प्रतिपाद्नस्यात्रासङ्गतेः, इति युक्तास- 
स्वरूपनिरूपणप्रसङ्गेनात्र तस्य परमात्मक्यमपि निरूपयितुं निप्परपच्चत्वं 
ब्रह्मणोऽपि प्रतिपाद्यते, येन “शिवमद्धेतं चतुथंमन्यन्त इति व्याख्यातं 
भवति ॥ # 
अत एव-- 
“अद्धेतः सर्वभावानाम्‌?” इति सर्वेष्वपि भावेषु, अवस्थात्रयेऽप्यद्रेतः 
परमाथतो द्वेतशूट्योऽवस्थात्रयातीतोऽद्वितीयस्तुरीय इति प्रस्तूयते । इदमेव 
तत्त्वं परामृरशति- | 
“अनादिमायया सुप्तो यदा जीवः प्रवुध्यते |” 
इत्यादिना । अवस्थानतरयातीतावस्थायामद्रे तमेव, ततः पूर्वै सद्रेततमिव, 
वस्तुगत्या तु तत्रापि “अद्रेतः सवेमावानामि"ति यावत्‌ ॥ 
इदमेवाभिप्रेत्य॒स्वस्वरूपस्य जाप्रदायवस्थायां माययाऽऽवरणम्‌ , 
अनिद्रा स्वप्नस्वादिरूपेणावस्थात्रयातीतस्य ्वद्रेतत्वमिति ॥ 
अजमनिद्रमस्वप्नमद्रेते बुध्यते तदा ॥“ 
इति तुरीयावस्थायामद्वि तीयरूपेणानाध्रततया प्रकाश इति विवरणम्‌ ॥ 
तत्रानादिमायया स्वापोऽप्रकाशः, आवरणं हि जाप्रदाययवस्थायाम्‌। 
तुरीयावस्थायां त्वनाबरृतसंविन्मारप्रकादा इति वणेनेन द्वेतभ्रतिभासोऽ- 
ज्ञानकरल्पितः, परमाथेतस्त्वद्रेतमिति विशदम्‌, इति तस्येवा्थस्योपक्रमा- 
न्तस्योपसंहारारथे प्रकते श्खोकद्रयेऽपि तदनुगुण एवाथो वक्तव्यः ॥ 
अत एव-- । 
“'देतस्याग्रहणं तुल्यसुभयोः ्राज्ञ-तुययोः । 
इति । सषुप्त-सुक्तयोद्धेताग्रदणसाम्येऽपि-- 
“वीजनिद्रायुतः प्राज्ञः सा च तुयं न विदयते ।” 
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इति जाप्रदायवस्थाप्रयोजकस्थले स्थूर-सुक्ष्मररीरयोः सुषुप्तौ तत्कार- 
णाज्ञानात्मनाऽवस्थानम्‌ , तुरीयावस्थायां वज्ञानस्याप्यभाव इति वेखत्त- 
ण्येन द्वेतस्य स्वरूपतोऽप्यभावस्तुरीयावस्थायां प्रतिपायते ॥ 


तुरीया ठु युक्तावस्थाऽखण्डानन्दात्मता ब्रह्मस्वरूपसक्षात्कारमात्रा- 
धीना, न केवखमवस्थारूपेण जीवलप्रयोजकेन, किन्तु स्वस्वरूपेणापिं 
मूखविदयाया निघ्र्येव, इति जगतोऽपि सर्वस्याविद्याप्रयुक्तत्वात्‌ स्वरूपतोऽ- 
भावप्रतिपाद्नाथेमद्धेतम्रकरणस्योपसंहारः प्रसुतः । तत्र- 


“प्रपच्चो यदि विदयेत निवतं न संशयः । 
मायामात्रमिदं सवेमट्रेतं परमार्थतः ॥ 


इति प्रथमश्छोकः । अयं च श्टोकः-पूवैस्मिन्‌ श्टोके--“अद्रेतं बुध्यते 
तदा” इति यदद्ेतमुक्तम्‌ , तदिदं यदि द्वेतस्य निघ्रत्त्या स्वरूपतोऽभावेन, 
तर्हिं कथं द्वेतप्रतिभासो जाप्रत्सवप्नादययवस्थायाम्‌ ? प्राचीनसद्वेतावस्थाया 
जाग्रदादिरूपायाः कथं वोपपत्तिरिति शङ्ावारणार्थम्‌ ॥ 
तुरीयावस्थायामद्रेतमिति वस्तुगत्या परमा्थेतः- परमाथेस्थिति- 
स्तुरीयावस्थामभिग्रत्योक्ता । इदं पच्चम्यास्तसिटमभिग्रत्येव परमत इव | 
वस्तुतस्तु-प्रथमायामेव तसिल्‌ , परमाथेमिस्यथेः । जाप्रदाद्यव- 
स्थायां तत्सत्ताप्रतीतिस्त्वकिंचित्करी । न दि सत्त्वेन प्रतीतिमा्रं सत्त्व 
प्रयोजकम्‌ । सत्त्वेन प्रतीतावपि रञ्जुसपाँदीनामिवाधिष्ठानज्ञानेन वाघेन।- 
द्रेतनिवांहः, सद्रेतनिवदश्ो भयमपि ज्ञाताज्ञातदशाभेदादुपपद्यते । तथाच 
पच्चो यद्यपि न सन्‌; वाध्यसात्‌ , तथापि यदि सन्‌ घट इति प्रतीयते 
तर्हि वाभ्योऽपि, सत्तादात्म्यमात्रेणेव स सन्‌, इति नाद्रेतदानिः ॥ 
यद्रि शब्दस्य सम्भावनापरत्वम्‌ , अवधारण- 
परत्वं वा, न प्रसङ्धपरत्वम्‌ । 
अत्र यदिशब्दोऽभ्युपगमवादेनासंभावनासिप्रायेण, यथा “यदि सोमं 
न विन्देत पूतीकानभिषुणुयात्‌” “इत्यत्र । तथाच प्रपञ्चे यदि सरतीति 
वेतंते, तर्हिं निवरत्तिरपि स्वीकतेव्येति । छिङ्परत्ययस्तु यदिशाब्द्भ्रयोग- 
माश्रित्यापि भवति, न हि सवेत्र प्रसञ्ननपरः । यथा- 


“उच्चेगेतिजेगति सिद्धयति धमृतर्चेत 
तस्य प्रमा च वचने; कृतकेत्रेद्चेत्‌ । 
६९ 
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तेषां प्रकारानविधिश्च मदीसुरेश्चेत्‌ । 
“त।नन्तरेण निपतेत्‌ क लु मस्रणामः । 


इत्यादौ । यदि त्वत्रावधारणाथे एव यदि, तर्हि प्रकृतेऽपि प्रपच्च- 
स्सन्भरतीतिविषय एव, एवं निवर्तेत चेति योजनाऽनुसन्धेया ॥ 


एतेन-- यदिराब्दद्रयमपि नाद्रंतसिद्धान्तविरोधि } परमते तु पूर्ैप्रस्॒त- 
द्वेतादपपादकत्वात्‌ , प्रद्युत तद्धियोधाच्च न तौ प्रसञ्जनपरौ । पूवैस्मिन्‌ 
ङखोके प्रस्तुतस्याद्रेतस्य परमात्मस्वरूपेक्यपरत्वे, प्रसक्तस्य तस्येवोपपा- 
द्नीयत्वाद्‌ भेद्पच्चकनिरूपणस्यात्रं का वा सङ्गतिः ? येन तन्निरूपणाथैमयं 
सन्दभैः स्यात्‌ ॥ 
निधारितार्थः सत्तेव, नोत्पत्तिः । 


विद्येतशब्दस्य सत्तापरस्योत्पत्तिपरतया व्याख्यानम्‌ , सत्यत्वानाि- 
त्वाभ्याहारः, तदुपछखकत्तषणता बाऽश्रौती परमते, यद्युरपद्येत, ति निवतंत, 
इतयुत्पत्ति-निव्रत््यो््यांभिस्तु ध्वंसे व्यभिचारित्वादयुक्ता, भावत्वे 
सतीति विशेषणं प्राय इत्यध्याहारश्चाश्रामाणिकः | परमात्मेक्यज्ञानस्य 
भेदपश्चकमानस्य चाङ्गाङ्किभावे न किंमपि प्रमाणम्‌, तस्य वाधितत्वम- 
सत्यत्वं चान्यत्र व्यक्तीकृतम्‌ ॥ 


सत्त-निच्रस्योरेव च्या्िः, न तत्पत्ति-निघरत्योः । 


विदेतपदेन सत्त्वेन प्रतीतेरेव विवक्षणात्‌ , सत्तादात्म्यस्येव निवरत्ति- 
व्याप्यस्रस्य विवक्षणा न तस्याप्यद्रेतसिद्धान्ते विरोधः, पराभिमत 
सत्ता यद्यथेक्रियाकारिता, तर्हि तस्य निर्विशेपेऽसम्भवात्‌ तद्रूथतिरिक्तं 
सवेत्रोपाधितः, स्वरूपतो वा निवर्त्य व्याप्तिरप्यद्वेताविरोधिन्येव ॥ 


, श्रतिर्हिं स्वयं स्वतन्त्रा सत्ताया निव्ृत्तिव्याप्यत्वं यदि श्रावयति, तर्हि 

सा स्वीयसिद्धान्ताविरोधेनान्यथानयनमरहंति । श्रत्यलु सारी हि वेदिक 

सिद्धान्तः, न तु तत्तन्मनोरथमाव्रकल्पितः, इति सत्ताया निघ्र्तिव्याप्य्वं 

स्वसिद्धान्तविरुद्धसमिति परेषासुक्तिः स्वयं स्वसिद्धान्तस्य तिविरुद्धवं 

डिण्डिमयति, इति “अद्ंतः सवेभावानामिव्युपक्रान्तम्‌ , “अद्धेतं बुध्यते 

तदा इति पराख्रष्टं चाद्धेतमेवात्र द्वेतसामान्यस्य सत्त्वेन प्रतीयमान- 
स्यापि मिथ्यात्निरूपणेनेबोपसंहियते । अत एवोत्तरा्धम्‌- 
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““मायामात्रमिदं सवैमद्धेतं परमार्थतः । 
मायामाच्रपदादोनामद्धेत एव स्वारस्यम्‌ । 

इति ॥ अत्र मायामाच्र-परमाथेपदयोः परस्परप्रतियोगिनोर्विवक्षणाद्‌ 
इदं सवेमपरमाथेम्‌ , अद्ेतं परमाथेमिति विशदं प्रतीयते । अन्यथा “अद्धेतं 
परमाथंतः' इति वितथमच्र । “अद्धेतः सवेभावानाम्‌” ““अद्रेतं बुध्यते 
तदे""त्यतोऽधिकस्याथेस्य कस्याप्ययोधनात्‌ ॥ 

प्रपच्सत्यत्वस्थापनपरतवे पृवांधेस्य सद्रतं परमाथ इत्येवोपसंहार- 
पत्तिः । मायामाच्रपदे माच्रपदेन धातुद्धयादेकप्रव्ययेन छृदन्तत्वविवच्तया 
मितपरतय। व्याख्यानस्यातिक्किष्टलात्‌ , प्रपच्वपदेन निदि्टस्य भेद्‌- 
वर्गस्येकस्येदं-सबेपदेनापि अहणस्यानन्वयात्‌ , तदनुसारेणापि प्रपव्च- 
पद्स्य प्रसिद्धजगत्पर्वव्याख्यानस्येव युक्तत्वात्‌ , मायापदस्य प्रज्ञाथेपरत्वे 
मात्रपदेन वाभिसन्धिर्सिताथेटाभेन मायापदवेयभ्यांत्‌ , तत्रापि प्रसिद्धा- 
थपरत्वत्यागस्य नि्निमित्तकस्यायोगात्‌ , अद्धेतपदस्येकत्वपरताया असं- 
भवात्‌ , परमातमैकत्वस्याविगप्रतिपन्नस्यासन्दिग्धस्य चात्र निरूपणस्याप्ये- 
कमेवाद्धितीयमित्यादाविव सजातीय-विजातीय-स्वगतभेदरादहित्यपरतयाऽ- 
दवेतवादानुरुणविवप्णस्येव साधुत्वात्‌ , उपक्रम-परामर्शोपसंहारेष्वभ्यस्य- 
मानस्याद्रेतस्याभ्यासायुसारेणोपक्रम-परामशंयोर्विवक्षितार्थो पयोगितयाऽ- 
देत पदस्यापातभ्र तिपन्न विरोधपरिदारेण समर्थनाथेमेव “परमाथत 
इति पदमिति व्यवस्थाया एवाज्ञस्याच्च मायामात्रमिव्यंशोऽप्यद्रेतसिद्धा- 
न्तानुसार्येव ॥ 

प्रपन्चपदस्य भेदपन्चकपरत्वायोगः । 
अयमेव न्यायः- 
“विकल्पो विनिवर्तेत कल्पितो यदि केनचित्‌1\ 


इत्यत्रापि। विकल्पपदेन द्यत प्रपच्छपदेन निर्दिष्टस्यैव परामशः । स 
च प्रपच्छस्य विकल्प्यमानतम्‌ , अज्ञानकल्पितत्वं वाऽसिग्रेत्य । “कल्पित 
केनचित्‌" इति हि तद्धिवरणम्‌। तत्र केनचिदित्यनिवेचनीयेनेति विव- 
क्षितम्‌ , इत्यज्ञानकल्पितत्वम्‌ , तत एव ज्ञाननिवत्येत्वं च विशदम्‌ ॥ 
बरह्यविवर्व॑वाद्‌ एव माण्ड्क्यागमा्थैः । 


अत्र यदिशब्दोऽबधारणाथं एव = अज्ञानकल्पित एव प्रपच्ः, निवतंते 
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चेति हि निश्चितमित्यर्थः । सति चेवं “नेति नेतीति निपेधसुखनेवाद्रेत- 
तत्त्वं ज्ञातव्यम्‌ । इदं चोपदेशगम्यम्‌ , न तु द्वेतवत्‌ भ्रमाणान्तरावगम्यम्‌। 
द्ेतं तु यावदद्रेततत्त्वज्ञानं प्रमाणान्तरगम्यम्‌ । ततश्च व्यावदारिकत्वमेव 
तस्य । ज्ञाते त्वद्रेततच्वे न द्वेतम्‌। तद्क्तम- 


“यद्‌ ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यमवशिष्यते ।\ 


इति । इदमेवाभिप्रेत्य-“ एकविज्ञानेन सवैविज्ञानम्‌ 2 “वाचा ऽऽरम्भणं 
ॐ = क = ऋ, क [च ( | = १ 
विकारो नामधेयं त्तिकत्येव सत्यमिति, इति तव्रह्मविवर्तोपादानतेव 
शासख्राथैः ॥ 


तथा सव्येवेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिज्ञा, “वाचारस्भणं विकारो नाम 
् धेयं की क [# च क (~ ४4 [भ 
धेयं ृत्तिकेत्येव सत्यमि"ति दृष्टान्तोपृ हिता । सवं चेदं सूचयति सुत्र- 
कारः “श्रकरृतिश्च प्रतिज्ञा-द्ान्तानुपरोधादि"ति ॥ 
खत्तिकादृष्टान्तेनेकन्ञानेन सर्वविक्तान- 
प्रतिज्ञाया अद्रोत एवोपपत्तिः । 


, अत्र दृष्टान्तपदभ्रयोगेण सत्तिकेति तटस्थलत्तणविधया निदशन- 
मात्रम्‌, व्यावहारिके प्रपञ्म्वे कारणात्मता कार्यस्य नान्येन निददौयितं 
शक्यते | तत्र खत्तिकेद्युपटक्षणं मूख्कारणस्य । पर्यवसानं तु परिणामिकार- 
णविधयाऽविद्यायाः, ततस्तस्या इव तत्त्वसाक्षात्कारे तस्रयुक्तस्य सर्वस्या- 
भावः, सबिरोषपयन्तमेवेदन्तया शाखस्य वोधकत्वम्‌ , निर्विशेषं तु न 
वेदान्तश्ाख्रगम्यम्‌ ; अविद्यानिघ्रत्तिपरत्वात्‌ शास््रस्येत्यादौ ॥ 


तत्र दृष्टान्ते मृत्तिकापदं कारणमात्रपरम्‌ , नाचेतनकारणपरम्‌ , चेतन 
ब्रह्मज्ञानेन सर्वविज्ञान उपपादनीयेऽचेतनकारणनिदर्शनस्याप्राप्रकालतवात्‌ , 
न वा मृत्तिकामात्रपरम्‌ ; तन्तुज्ञानेन पटविज्ञानायुपपत्तेः, किन्तु परम्परया 
सर्वोपादानसद्रपत्रह्मकारणपरमेव्‌ । “सदेवेति” प्रस्तुतकारणविज्ञानेन दहि 
स्ैविज्ञानं सर्वापादानसत्पदाथे्वानेनेवेति ह्यत्र प्रक्रान्तम्‌ ॥ 


रज्ज्वादिदृणान्तानुपादाने कारणम्‌ । 


एतेन--रऽ्जसर्षदृष्टन्तालपादानात्‌ प्रपच्चस्य नानिवेचनीयत्वमिति 
शङ्काऽपि--निरस्ता; अन्यथा सपंवत्‌ प्रपच्चस्यापि प्रातिभासिकत्वमापदेत। 
न चैतत्‌ युक्तम्‌। न चैकस्य शत्तिकाया मूलावियाख्येन रूपेणोपादान- 
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यवत्‌ प्रातिभासिकस्थन्ञे बहूनां प्रातिभासिकानामेकतल्मविद्यामूलकत्वम्‌ , 
[^ नेकविज्ञा स्वैविज्ञान 9 अ, ज) 
इति नेन म्‌ । इदं सवेमभिप्रत्येव ॥ 


“विकल्पो विनिवतेंत कल्पितो यदि केनचित्‌ ।1 


इति सर्वकारणानिवेचनीयमूखाविद्याकल्पितत्वं प्रपञ्चस्य विकल्पेनानु- 
षञ्य प्रतिपाद्यते । मूलाविदया दहि ब्रह्मव्यतिरेकेण नास्ति; अनादेरपि तस्या 

(~~ € परे भ न व्रद्येकमेव (~ वैमिदम्‌- 
ज्ञाननिवत्येस्वात्‌ , पन्यायेन ब्रह्येकमेव पयेवस्यति । सवेमिदम्‌- 
“ज्ञाते द्वैतं न विद्यते इत्यनेनाऽऽगमप्रकरणसुपदिशति ॥ 

यत्त॒-- । 
“उपदेशादयं वादो ज्ञाते द्धेतं न विद्यते ।॥" 


इध्यस्याज्ञाते तत्त्वे द्वैतं न विद्यत इति विवरणम्‌ , तदिदं जडपरस्पर- 
भेद-जड-जीवभेदजीवेश्वरभेदादीनां प्रत्यत्तादिना ज्ञातानामपि विद्यमा- 
नत्वाद्‌ नोपपद्यते । अतो न माण्डूक्यागम्रकरणं द्वेतमिभ्यात्वसिद्धान्त- 
प्रतियोगि, प्रत्युत तत्सत्यत्वसिद्धान्तस्येव प्रतियोगि । अत एवोक्तम्‌- 
“उपदेशादयं वाद्‌: इति ॥ 


अयंपदार्थो ह्यत्रोपक्रम-परामर्शोपसंहदारनिर्दि्टः-“अद्रेतं परमाथेतः 
इत्यञ्यवदहितनिर्दिषटोऽभ्यस्यमानश्चादरैतवाद्‌ एव, न तु द्ेतवादः; 
तस्य द्ेतं न विद्यते इति निपेध्यव्वेनेवोपसंहारात्‌ , साक्षादत्र प्रकरणेऽनु- 
पादाना 1 अधिकं भाष्यादौ ॥ 
वाचारम्भणमिति भ्र त्यर्थोऽप्यदधे तानुगुण एवेति शाका । 


एतेन -प्रलिज्ञा-टष्टान्ताुपरोधसूत्रांशमादाय वाचारम्भणवा- 
क्यस्य नाद्र तवादानुक्रूट्त्वम्‌ , किन्तु द्वेतवादस्येति विवरणमपि- 
परास्तम्‌ । यत्त॒ तत्र- 


बाचारम्भणमिस्युक्तं मिथ्येत्यश्चुतकल्पनम्‌ । 
पुनसक्तिर्नामधेयभितीत्यस्य निरथेता ॥ 
एकः पिण्डो मणिर्चेति पदवेयथ्यमेव च । 
विकार्त्विविवक्षायां न चेकनखञ्रन्तनम्‌ ॥ 
सर्वं काष्णायसं स्यादतः सादृश्य ए च। 
विवक्षाऽत्र तु नित्यत्वे प्राधान्ये चोक्तवत्मना ॥ 
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प्ाधान्यभ्रतिपत्त्यथं सृष्ट यादेश्चेप विस्तरः । 
तस्मात्‌ केनापि मार्गेण न विवर्तंमतं भवेत्‌ ॥ 
तदसङ्ख्यातदोपेतं हेयमेव शभाधिभिः 
असङ्ख्यस्वेन दोषाणां म्न्थाधिक््यभयादपि | 
उपरम्यते ततो विष्णुरिच्छापूवैकमश्रमः। 
करोति पिद्वद्धिश्व॑॑पृणाशेपगुणात्मकः | 
इति ॥ 


= 
तत्न दंताभिमतवाचारम्भणकान्दरर्थः । 


तस्यायमाशयः- एकविज्ञानेन सवेविज्ञानम्‌ , मरतिण्डा- 

दिदृष्टान्तश्च न तावत्‌ वाक्यात्‌ प्रतीयते, किन्त, “वाचारम्भण- 

मि"व्युपपादकवाक्यवलादिति वक्तव्यम्‌ । तत्र वाचारस्भणशब्दो 
बहू्रीहिः; वाचया = वागिन्द्रियेणारम्भणसस्येति तत्र विभागात्‌ । 
अथवा वाचारसम्भणशब्दो वागारब्धपरः । तच्र ल्युट्‌ कमणि । 
““करत्यल्युटो वहुखमि"ति हि कमणि ल्युट्‌ , इति वाचारसम्भणपदं 
साङ्केतिकपरम्‌ । विकारशब्दस्तु विविधप्रकारमित्यथेपरः सन्‌ 
घहुविधपरं नामधेयस्य विशेषणम्‌ ॥ 

त्र वरिकारपदार्थः, एकविक्तानेन सव॑ विक्ञानोपपादनं च | 

वाक्याथेस्तु- साङ्केतिकादिपदानि विकाराः; खत्तिकेति संस्छृतं 
पदमेव नित्यम--इति । बहुविधानि हि साद्धेतिकानि पदानि । 
इदमुक्तं भवति-छरतकत्वात्‌ , अनित्यत्वाचच परापेक्षत्वेन साङ्क - 
तिकत्वेन परपेक्तं नामाप्रधानम्‌ ; अनादिनित्यत्वात्‌ , परानपेत्ञ- 
त्वाच्च संस्कृतं प्रधानम्‌ । तत्र प्राधान्यात्‌ संस्छृतज्ञानमात्रेण यथा 
साङ्तिकानि ज्ञातमात्राणि, ज्ञानव्यवहारफलविद्धद्रयवहार- 
गोचरा भवन्ति, एवं नित्यस्वादिना प्रधानस्य देवता-कमांदिभिश्रस्य 
सकलस्यापि जगतो ज्ञानेन यत्‌ फलम्‌ , तत्‌ समस्तमपि प्रधानस्य 
परमात्मनो ज्ञानबलाद्‌ लभ्यते, तत्फले सवेमन्तमंवति । सत्यम्‌, 
एवं। सव्येकविज्ञानेन सवेविज्ञानं न मुख्यम्‌ ; तथापि नं परनियो 
गाह्‌ तत्‌ ॥ 

ख्त्तिकेत्येव सत्यभित्यत्र सत्यपदार्थः । 


तन्न सत्यम्‌-सनातनम्‌-नित्यमित्यथेः । सदाशब्दात्‌ “तत्र भवः” 
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इत्यथेऽव्ययात्‌ त्यपि “सर्वस्य सोऽन्यतरस्या”मित्यत्रान्य- 
तरस्यामिति योगविभागे सादे च सत्यशब्द्ग्युत्पत्तिः । “नास्य 
जरयेतञ्जीयेते न वधेन वास्य . हन्यते एतत्सत्यमि"?ति सव्यश- 
वदस्य निस्यत्वपरत्ववणेनादपि सयशब्दो निव्यपरः  अस्य'श- 
व्दोऽत्र देहपरः, अयम्पदा्स्तु परमात्मा; नाशस्यवात्र प्रकृतत्वात्‌ 

तस्यव॒ प्रतिषेधेन नित्यत्वमेवाथेः, न व्वप्रकृता्रतत्वप्रति- 
पधात्‌ सत्यत्वम्‌ । अद्धेतवादे तु व्रह्मव्यतिरिक्तं सवे मिथ्यात्वाद्‌ः 
नास्त्येव, इत्यसम्भवेऽनरृतत्वस्य तुच्कल्पस्यानिपेधः ॥ 


चरिवारदृशान्तीकरणं तु शब्दान्तरस्यापि दान्तस्य प्रदशेना- 
थेम्‌ ; अन्यथा मृदादिदरष्टान्तत्रयोपादानमद्रेतमतेऽपि वितथम्‌ । 
गहनत्वाच प्रमेयस्यास्य दृष्टान्ताधिक्यं न दोपायः वुद्धिवेशयार्थं 
त्वादिति तु समं द्वेतमतेऽपि ॥ 


वाचारम्भणविकारादिसर्वपदसार्थक्यं देतवाद्‌ एव । 


वाचारम्भणशब्दस्य भिध्यात्परत्वे तु “नामघेयमि"'ति 
पुनसूक्तम्‌ ; वाचारम्भणराब्देनेव ब्धत्वात्‌ । विकारत्वं हि व्या- 
क्रियमाणलत्वाद्‌ विशिष्टस्य, न रूपमात्रस्य, किन्तु नाम्नोऽपि । 
मृत्तिकेव्येव सत्यमिति मृत्तिकाया एव॒ सव्यत्वमाशयीते- 
तीतिशब्द्स्तत्र व्यथेः। स हि कचित्दाथेविपयांसक्रत्‌ , 
कचिद्धेतौ, कचिदेवमर्थे, काप्यादिपदारथे, कचित्‌ समाप्तौ । न 
चात्रेतेष्वन्यतमेना्थवान्‌ सः । द्वेतमते त्थ॑विपर्यासञ्रत्‌ । स 
मृत्तिकाशब्दपरताव्यवस्थापनेन साथेकः ॥ 

अद्धो तवादे इतिशब्डानर्भक्यादिः । 

परिणामिवादिनोऽपि छ्योगे दृतीयाया अङ्गीछृतत्वात््‌-वाचा = 

आरम्भणम्‌ = विकारः, नामधेयं इ्येतेषामन्वयाभावेनाध्याहारस्येष्ट 


त्वादश्रतकल्पनम्‌ , नामघेयस्यापि विक्रारशब्देन ्राहणात्‌ पुन- 
सक्तिः, इतिराब्द्श्च निरथेकः । न चात्र प्रकारवचन इतिराब्द्‌ः । 


कार्य-कारणयोभंदनिरासो नेतिश्न्दुप्रयोजनम्‌ । 


कचा प्रयोजनम्‌ ? काये-कारणयोंदशङ्कानिरासो न तत्फख्म्‌ ॥ 
कायं-कारणयोर्भेदनिगसो दहि तयोस्सत्तेक्येन । तद्धि काय-कारणयोग 
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स्वरूपेक्यम्‌; बाधात्‌ । न चेकसामान्यकत्वम्‌ , अनैकान्तिकस्यात्‌। 
अश्च-महिषयोरकाये-कारणयोरपि द्येकमेव सामान्यम्‌ । कारण- 
सत्ताधीनसत्ताकत्वमपि कायंस्यानेकान्तिकम्‌ । न दि घटसत्ता 
लखारसत्ताधीना, प्रत्युत विरुद्धाऽपि, इति न वि वत्नितार्थसाधक 
इतिशब्दः ॥ 


~ ० 
अद्रते दष्टान्तानामेकविन्ञानेन सर्व॑विज्ञानानुपपाद्क्तस्वम्‌ । 


“यथा सोम्ये”त्यादीनि दृष्टान्तवाक्यान्यपि परमतेऽनपपन्ना- 
थांनि । न हि जगतो ब्रह्यविदारस्वे, तद्वर्तते चेकविज्ञानेन 
सवविज्ञानं ख्दादिदृष्टान्तेषु । गरदा विज्ञातया, लोहेन विज्ञातेन, 
काष्णांयसेन विज्ञातेन सवं गन्मयम्‌ , खोदमयम्‌ , का्णायसं वा 
विज्ञातम्‌ , इत्यत एवेष्टसिद्धथा पिण्ड-मणि-नखनिच्रन्तनशब्दानां 
घेयथ्यम्‌ ॥ 


न च सर्वेपां मृन्मयानाम्‌ , खोदमयानाम्‌, काष्णांयसमयानां 
चेकम्स्पिण्डकायत्वम्‌ , इति विरुद्धाथेताऽपि । आरोपितस्वं त्वेकस्य 
सन्मयादेरेकम्सिपण्डादौ नास्स्येव । सर्वस्य युक्तया समर्थनीयत्वे 
न दृष्टान्तता । दृष्टान्तान्तरं च तदपपादकमप्रसिद्धम । घटादयो 
हि भिन्नतया सवेखोकिकेः ्रत्यक्षीक्रियमाणा न कारणाभिन्नाः। 
विशदीभविष्यति चेदं परमाणुवादनिरासप्रकरणे ॥ 


तत्रैकेन अतिपण्डेनेति तु वाधितम्‌। परमकारणदृष्टयेकस्वं 
पिण्डस्य, कायाणां तु तेन रूपेणानेकत्मिति सर्वपदभिति न 
युक्तम्‌; दा्टान्तिके तद्विवन्ताभावात्‌ । न च काये-कारणयोरेक्यम्‌। 
यदि च कायावस्थमेव कदाचन कारणावस्थमपीति कत्वा, तर्हि 
मखनिङकृन्तनस्यान्त्यवयविनः कारणत्वाभावाद्‌ तन्नोपपद्यते ॥ 


द्वेतवाद्‌ एकविक्ञानेन सवंविज्ञानायुपपत्तिः । 


दरेतमते त॒ एकस्य प्रधानस्य विज्ञानेन सवेविज्ञानोपपादनं 
सुष्टु लगति । न चात्र कस्यापि वेयथ्येम्‌ ,अनुपपत्तिः, अनन्वयः, 
छोकविरोधो बा । तत्र वाचारम्भणवाक्ये वक्तव्यं पूव मेषोक्तम्‌ । 
म्रदिपिण्डादिसाददयत्रयं सादरयाभिप्रायम्‌ । वाचारम्भणवाक्यं 
भ्रधानविषयम्‌ । प्रतिपयायं तदाम्रेडनं ठु वुध्यारोदाथम्‌ ॥ 


५५. ~. 


५५.३..। 
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ब्रह्मणः प्राधान्यं कुत इति शङ्कानिरासाथं सष्ठिप्रकरणादिकं सवं 
टेतमत उपपद्यते । न च विवतेंवादः ब्रह्माविद्याकल्पेन, जीवावि- 
याकल्पेन, एकजीववादेन, अदेकजीववादेन, स्वपक्षसाधनेन, पर- 
पक्षनिरासेन, य॒क्तिपर्यालोचनया, श्रति-स्खरतीतिदास-पुराणपयां 
लो चनया वा विचार्यमाणः क्षोदक्षम इति विशदीकृतमिदमधस्तात्‌, 
व्यक्तीकरिष्यते चोपरिष्ठात्‌ । असङ्ख्यातदोपग्रस्तो दि सः। 
सङ्ग्रहमात्रासिप्रायेणेतावदेवोक्तम्‌- ग्रन्थविस्तरे भोतणां न 
प्रवृत्तिः स्यत्‌--इति ॥ 


तदिदं-सद्ियायाः “उत तमादेशमप्राक््यो येनाश्चतं श्रतं भवत्यमतं 
मतमिति ब्रह्मणो विवर्तापादानतया ततोऽन्यन्नास्तीव्यसभिश्रायेण भ्रवत्त- 
त्वात्‌ , श्येतकेतुना तस्य॒ तत्त्वस्याज्ञातस्य ज्ञानाथसुद्‌ दाख्कस्योपस- 
रणात्‌ , केवलनिमित्तकारणमेव ब्रह्म, नोपादानमिति शङ्कानिरासाथं 
लोकसिद्धस्याभ्युपगमवादेन विवतेवादभूमिकारूपस्य परिणामवादस्य, शाखा- 

न्यायेनोपक्तेपेण कार्य-कारणयोसंदनिपेघेनाभेदपरत्वमादायेव तत्त्वो 
पदेरामुखेन प्रवृत्तत्वाच्च खोकसिद्धसुपादानोपादेयभावमादायव तिस्त- 
्वमुपदिशतीति स्वीकेव्यम्‌ , इति तद्विरोधाद्‌ न समाद्रमहंति ॥ 


मरत्तिकादिदष्टान्तस्या ह तवाद्‌ एव सङ्धतिः, स्वारस्यं च । 


तत्र काये-कारणयोरेक्यतो भद्‌ एव युक्त इति वादो निरसिष्यते । 
परिणासिक्ारणविधया स यदपि संभवति; तथापि परिणामिकारणं ब्रह्मा 


धिष्ठितमेव न स्वतन्त्रम्‌ ; अचेतनप्रधानकारणतायाः पूवेमेव निरासात्‌] 


तत्र॒ च चेतनाधिष्ठितत्वस्य प्रछृतावचेतने तदधीनसत्ता-स्थिति- 
प्रकाशरूपायां तयाऽऽवरण-विक्तेपशक्तिमत्या कत्पितानादिसदादिभेदम्‌ , 
तदावरणम्‌ , आघ्रतावस्थसंविन्मात्रस्य तत्तदात्मना भानमाचरूपविवर्तोपा- 
दानत्ररूपाधिष्टानत्वं विना चाजुपपन्तेः, भ्रकरयुपादानब्रह्मात्मतव सती, न 
तु खदाद्यचेतनात्मतेव्यत्रेव पर्यवसानम्‌ , इति “गृत्तिकेत्येव सत्यमित्या- 
दिना प्रतिदृष्टान्तं तत्तदुपादानकारणसत्यत्ववोधनमुपपद्यते ॥ 


तत्र ““सत्तिकेत्येवे”तीतिशब्दो नाथंविपययांसाभिप्रायेण, इति सृन्ति 
काशब्दो न वेदिकसंस्कृतशब्दपरः; शब्दनित्यत्ववादस्य, सम्परतिपन्नत्वात, 


. साङ्केतिकरशब्दानामपि संस्छृतशब्दत्वेन प्राधान्यात्‌, खोकवेदाधिकरणः 


१ 
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न्यायेन ध्य एव लौकिकाः, त एव वेदिकः, इति सिद्धान्तेन सृत्तिका- 
पदस्य वेदिकराब्दपरतया व्याख्यानस्यायुक्तत्वाचच ॥ 
वेदापौरुषेयत्वस्य, तत्तरपदस्वरूपापो रुषेयत्वे न तात्पयम्‌ , किन्तु तत्त- 
त्पदवाक्यक्रमे परमेश्वरस्यापि न स्वातन्त्यमिव्येवस्परतायाम्‌ , इति संस्छृत- 
वैदिकपद्विरोषाणां प्राधान्यवोधे न तात्पयेम्‌ , इतीतिशब्दोऽत्र प्रकारवाची, 
आदिपरः, उपठच्तषणपरो वा, इद्युपलक्षणविधया तत्ततपृवेपूवैकारणोपस्था- 
पतेन" ब्रह्मपर्यन्तपरमकारणस्येवात्र समर्पणात्‌ , स्थूटसन्धतीन्यायेनाति- 
सृक्ष्मब्रहमतत््वसत्यताबोधन एवतास्पर्यात्‌ , “यथा सोम्येकेन सृततिण्डेने"ति 
तत्त्वोपदेशद्रारतामात्रेण मृदादिकारणतत्ततकायांभेदो पदेशस्य प्रक्रान्तटोक- 
सिद्धद्टान्त-दष्टान्तिकभावावटम्बनेनाचमानविधया, मननविधया वा 
तन्त्वोपर्देशे तात्पर्याचच; अन्यथा “गृत्तिकेति सव्यभि त्यनेन निवांहं 
एवपदं वितथम्‌ ॥ 
तत्र “एकेन स्स्पिण्डेन सवे मृन्मयं विज्ञातमि"्यत्र सृतिपिण्डपदेनोपक्रमः 
कारणस्य, ““गृत्तिकेसयेव सत्यमिश्त्यत्र तस्य अत्तिकापदेन परामरोश्च पूवे 
पूवैकारणात्मत्वसुत्तरोन्तरस्य कार्यस्य, तदात्मत्वं तत्कार्यस्येत्येवमथं सूचयति, 
"इत्यतोऽपि “मृत्तिकेत्येव सव्यमि"त्यस्य तत्कारणक्रमेण परमकारणमात्रस- 


त्यत्वे तात्पयेम्‌ ॥। 


संस्कृतस्य प्रधानस्य ज्ञानेन न सवंविक्ञानम्‌ । 


नखनिङन्तनं तु नान्त्यावयवि; ततोऽप्यतिसुक्ष्मस्य तत्कायेस्य सम्भ- 
वात्‌ । सबैथाऽप्यन्त्यावयविकार्यापन्त्यन्तं स्वकारणक्रमेण परमकारणा 
दनन्यदिति वोधनाथेमेवातिसृष्ष्मकायेपयन्तस्याघ्रोल्लेखः, खत्पिण्डस्य' 
कारणस्योल्लेखः, खन्मयमिति मयटछ्ब्देन कायंस्योल्लेखश्च काये-कारण- 
भावेनेकविज्ञानेन सर्वविज्ञानप्रतिज्ञां द्रढयति, न तु वेदिकसंस्छृतराब्द्‌- 
प्राधान्ये, ्रधानज्ञानेनाप्रधानसवेविज्ञाने वाऽत्र तास्येम्‌ ; अन्यथा “यथा 
सोम्येकेन भ्रत्पिण्डेने”ति दृष्टान्तस्य “मृत्तिकेत्येव सत्यमि'त्यस्य च का 
वा सङ्गतिः ? 

न हि गृत्तिकापदमेव वेदिकं संस्छृतपदम्‌ , न तु “अभभिमीले” इति 
प्रकरम्याम्नायमानानि कान्यपि न संस्कृतवेदिकपदानि, किं वा निभित्तं 
य्रतिण्डनिदर्शनानन्तरं सृत्तिकापदस्य वेदिकसंस्छृतशब्दभ्राधान्येनोत्लेख ? 
मरस्पण्डपद्म्‌ , मृन्मयपदम्‌ , वाचारम्भणपदं च सवं बेदिकसंस्केतपदमेव,इति . 
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प्रकृते किमिति ““खत्निकेव्येव सत्यमिति स्थाने मृखिण्डमिव्येव सत्यमिति 
नाम्नाम्‌ ! एवमन्यत्राप्यूहनीयम्‌। कि वा प्रयोजनं मस्िण्डोदाहरणोपन्या- 
सस्य, विशिष्य च काये-कारणभावमाश्िव्य ॥ 

अत एव “अपागादग्नेरग्नित्वं” “वाचारम्भणं विकारो नामघेयम्‌" 
“न्रीणि रूपाणीत्येव सत्यम्‌? इति वाचारम्भणव्वम्‌ ; “यद्ग्ने रोहितं रूपं 
यच्छुक्लं तदपां यत्‌ करष्णं तदन्नस्येति प्रस्तुतनामव्याश्ततन्मात्रावस्थ- 
कारणरूपाणामेव सत्यत्वम्‌ , न च्रिव्रछतानामगन्यादीनां कार्यावस्थानामिति 
प्रतिपादितसुपपद्यते ॥ 

निष्कषेस्तु-व्याकूतावस्थायां कारणात्मना खसििण्डादीनाम्‌ , तत्कारण- 
मृत्तिकादीनां सत्यत्वात्‌, यथा “सोम्ये"त्यादिना अपागादृग्नेरग्नित्रमि- 
त्यव्याकुतास्मनां सत्यत्वम्‌ , तत्रापीस्येवेतीति शब्दप्रयोगात्‌ कारणाविदया- 
त्मनः सत्यत्वम्‌ , ततस्तु ब्रह्ममात्रस्य सत्यत्वमिति प्रतिपादनद्रारा “एकमे- 
वाद्धितीयसि"'ति प्रस्तुतमद्धितीयत्वमच्र व्यवस्थाप्यते ॥ 

सत्यपदार्थो न दोतवादानुगुणः । 


एतेन-सस्यपदमपि-- व्याख्यातम्‌ । यद्यपि सव्यपद्मत्र-“अष्टम- 
प्रपाठके" नास्य जस्येतञ्जीयंते न वधेनास्य हन्यते एतत्सत्यं ब्रह्मपुरम?” इति 
प्रसक्तविनाशमात्रनिपेधाद्‌ नित्यपरम्‌ ; तथापि कायांत्मनां कारणारमताऽ- 
वस्थायामनिस्यतरेन कारणात्मता यावदविद्यासच्वं निस्येव । एवमविदययायाः 
कारणात्मतायांत्रद्यासमतायामप्यनित्यखमेव, इयविद्यान्तानां सर्वेषां कारणा- 
त्मता नाशः; अविदया-तसपरयुक्तसवंविनाशस्येव मिभ्यात्वरूपतवात्‌, सर्वेषां 
विकाराणां फलतो मिभ्यात्म्‌  व्यवहारमात्रोपयोगितवेन तेषां सत्यत्वव्य- 
पदेशमात्रम्‌ , स्वरूपतस्त्वसत्कल्पमेव सवं विकारजातमिति फति । इदं 
सुचयितुमेव नित्यपदं विहाय सत्यपदम्‌ ; तत्तत्कारणात्मत।विनाशोऽपि 
मूलकारणव्रह्मास्मखमेव सत्यमिति वोधनाथेत्वात्तस्य ॥ 


४ 
विकार-वाचारम्भण-सत्यादिपदानामद तवादसङ्कतिप्रकारः । 


एवं च विकारः सत्यमिति वाचारम्भणम्‌ , व्यावहारिकं सत्यम्‌ । 
वस्तुतस्तु नामघेयमात्रम्‌ = अससकल्पम्‌ ; “शब्दज्ञ(नानुपाती वस्तुशून्यो 
विकल्पः” इति वचनात्‌ । विकल्पमात्रमेव विक्राररूपा गन्मयादिरब्दप्रयोगा 
इति सूचयितुमेवात्र वाचारम्भणम्‌, नामधेयमिति च पदद्धयम्‌ › यथा 
पुरुषस्य चेतन्यमिति, इति नानन्यपरं पुनःश्रवणं पुनरुक्तिः, येन सा दोषः 
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स्यात्‌} परमते तु . वाचारम्भणपदेन नामघेयपदेन च साङ्धेतिकशब्दानां 
ग्रहणे नामधेयपदं वितथम्‌ ; खत्तिकेतोतिपदेना्थंविपर्यासकतेव नामधेयस्य 
प्रतीतेर्नामघेयाभिधेयांशस्तु वितथ एव; अवधारणार्थस्य तन्नालुपयोगात्‌ , 
का्यांणामेवात्र साङ्केतिकानां प्रदणात्‌ तस्य विकारषदेन जनिमत्त्ववोधन- 
मपि वितथम्‌ | 

न चात्र विप्रतिपत्तिः काऽपि } एवं कारणात्मताया निव्यत्वेऽपि न विप्र 
तिपत्तिः, न वाऽनादीनां बेदिकसंस्छृतराब्दानां नित्यस, इति तन्निरूपणम- 
प्यत्र वितथम्‌ , “तत्‌ सत्यमि"तिपदेन निस्यल्रविवत्तायामसत्यापर्मपि 
कुतः ? किं नाम प्राधान्यं यन्नित्याविनाभूतं शब्दासाधारणम्‌ ? यद्यना 
दित्वम्‌ , तहि ईश्धररक्तयादीनामप्यनादिताद्‌ न तज्ज्ञानेन सवेविज्ञानम्‌ ॥ 


इतिपदस्याप्यद्धेतवाद्‌ एव स्वारस्यम्‌ । 


न चेतिपदस्य प्रकारपस्त्वेऽपि मूख्कारणाविद्यापयेन्तनित्यलविव- 
क्षायां यावद्‌ ब्रह्मसान्ञात्कारमद्रंतमतेऽपि किमपि दधिन्नम्‌। मायाया 
नित्यत्वमेव, न विनाश इति तु “भूयश्चान्ते विश्चमायानिच्रत्ति"रितिं 
भ्रतिविरुद्धम्‌ , - इति तब्रह्ममात्रनिव्यत्व एव पयेवस्यति } “वाचाऽरम्भण- 
मिति षट्त्बोऽभ्यासस्य नाद्रेतसिद्ध। न्त इव करमपि प्रयोजनम्‌ । वुद्धि- 
वेश्यं ननेकदश्टान्तेरेकरूपेः कुत्रापि शब्द भेदमात्रेण भवति; प्रस्युत- 
काथंपदानां पयांयकल्पानां प्रयोगेण तद्धिपरौतमेव भवति -किं प्रधानं 
संस्कृतपदं नित्यम्‌ , उतान्यदिति ॥ 


अद्भेतमतेऽपि तु बुद्धिवेशदयं विविधकायस्यापि त्रिब््छृतस्यात्रिवरतकु- 
तस्य॒ मायापयेन्तकारणात्मना सन्त्ववोधनेन, तस्यापि विनाशे मिध्या- 
त्वबोधनेन, इति सफरोऽभ्यासः पोडाऽपि ॥ 
इत्येव सत्यमित्यभ्यासस्वारस्यमप्यदवे तवाद एव । 


भन्रीणि रूपाणि सत्यमि"त्यत्नर छरतखोदितादिरूपाणां प्रत्यभिज्ञातानां 
परित्यागोनाप्रक्रतवेदिकसंस्छृतराब्दग्रहणं प्रकरणविरुद्धम्‌ , इतिपदं तु वहव- 
थम्‌, कचिदथंविपयांसच्रत्‌ , कचित्‌ प्रकाराथम्‌ , कचिदादिपरम्‌ , कचि- 
दन्यान्यपरमिति द्वेतिनोऽपि स्वीकुवेन्ति, इति प्रकृतस्याथस्यबोपलक्षणतया 
विवक्षासूचनाथमितिपदमित्याख्याने को वा विरोधः ॥ 


त्रिः षटृकुत्वो वा वाचारम्भणायमभ्यासः काये-कारणयोमेदशङ्का- 
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निरासाथेः, तरिविधत्रिव्रकतकारणस्य, तत्ततकार्यभ्यो भेदशङ्कानिरासाथं हि 
सवेस्यापि कायेस्य कारणात्मतेव नित्या, न तु कार्यालमता । कायात्मता दि 
कदाचदस्ति, कदाचिन्नास्ति, कारणात्मता तु सवेदा यावत्कारणसच्वमस्ति । 
कार्यात्मना प्रतीतावपि “मृद्‌ धटः” इति कारणात्मतापि प्रतीयते, कायां 
त्मतेव, इति तत्र॒ कार्यासताविनाशेऽपि कारणात्मता तस्याुवतेते 
इति विवेचनं पटृद्ल्सिविधनव्याकृताव्याकृतकायै-कारणयोस्तत्तत्कायं 
कारणभावावस्थामाभ्िव्यानिद्यल-नित्यखरवोधनं विना नोपपद्यते ॥ 


लौकिकालेकिकद्ान्तेः कार्य-कारणयाः कारणात्मताया 
एव सत््रत्वोपादनाधंसव वाचारस्मणादि । 


अत एव “मृद्‌ घटः इति सामानाधिकरण्यम्‌ } तत्र चिध्रत्कृतावस्थायां 
कार्य-कारणयोस्सामानाधिकरण्यं प्रत्यक्षम्‌, इति प्रथमं खोकिंकाचुभव- 
मादाय चिभिरभ्यासेः कार्य-कारणयोस्तादास्म्योपदेशाथं वाच।रम्भण- 
त्वोपदेशः; चरिघ्रच्छृतयोः साम।नाधिकरण्यं श्रस्यंकसमधिगस्यमिति तत्रेव 
कारणत्मतेव निव्येतिवोधनार्थम्‌-“वाचारम्भणं नामधेयं चीणि रूपाणी 
त्येव सत्यमिति श्रतिरेबो पदिरति ॥ 


एवमन्याकतस्य तत्कारणावस्थस्वम्‌ , तत्कारणेन सामानाधिकरण्यं च 
मायोपदितस्य वोधयति- “सदेव सोम्येदमग्र आसीत्‌?" इति । तेन हिं 
हि सष्टेः पूवं ब्रह्मो पाधिमायात्मतेव सवेस्य व्याकृतस्य, अनग्याकृतस्य च 
प्रपञ्नस्येति “सदेवेदमि"ति सामानाधिकरण्यं टटीक्रियते ॥ 


मायाया अनदेरप्यनित्यत्वमेव, स्वाभाविकत्वादाद्वितीयत्वस्य । 


माया तु नित्या वा, अनित्या वा । नित्यत्वेऽद्रेतहानिः, अनित्यत्वे 
ततकारणाङ्गाकारेऽनवस्था । अनङ्गीकारे निस्येवेव्यापत्तिशङ्कावारणाथेम्‌- 
“एकमेवाद्धितीयमि"ति मायासाधारणसवेप्रपच्चशल्यतवं ब्रह्मणः प्रतिपाद्यते । 
तेन चानादेरपि मायाया अनिवैचनीयस्वेन नाशो न विरुध्यते; ज्ञान- 
निवस्थेत्वादज्ञानस्य ॥ 


अनादेरप्यज्ञानस्येश्चरप्रसादनाश्यत्व द्वेतिनोऽपि स्वीङ्वन्ति; अन्यथा 
न तन्मतेऽपि जीवस्य सुक्ट्युपपत्तिः। अनादेरपि निघ्रत्तो का वा 
बाधाऽनिवेचनीयत्वे, तन्निवृत्तौ च ज्ञाननिबन्धनायाम्‌ ? “सदेव 
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सोम्येदम्‌” इतिवत्‌ “एकमेवाद्धितीयमि"त्यपि सिद्धवदनुवादादद्ितीय- 
त्वं स्वाभाविकम्‌ ; विधेयत्वात्‌ › तास्पयेविपयत्वाद्वा, सद्धितीयत्वं खनूद्य- 
मानत्वान्न तास्येविषयः ॥ 

शाखप्राप्तयोरप्याञ्यभागयोः “न तो पशौ करोतीति प्रव्याम्नानाद्‌ 
बाधो दश्यते, इति सद्वितीयस्य कारणवाक््यग्राप्तस्यापि निपेधो न 
व्याहन्यते । क्माँपासनादिविषयत्वात्‌ सद्धितीयत्वस्य, अद्वितीयल्स्य 
च ज्ञानविषयत्वात्‌ ॥ 

एकविक्तानेन सर्वविज्ञानमसंकचितमद्रे तवाद्‌ एव । 


एकविज्ञानेन सवेविज्ञानं दहि" यावत्तत्वसात्ताक्कारं सद्धितीयतव्रह्मा- 
त्मना तवत्पयन्तं तत्सत्तातिरिक्तसत्ताशून्यत्वम्‌ , तद्धीनसत्ता-स्थिव्यादि- 
मत्वं वा, तत्त्वसाक्तात्कारे तु तद्धयतिरेकेण ज्ञातव्यस्य कस्याप्यभावेन । 
तदुक्तम्‌- 

“यद्‌ ज्ञात्वा नेह भूयोऽन्यद्‌ ज्ञातव्यसवरिष्यते ।" 

इति । तदेवं व्यवहारदशामाभ्रित्य, परमार्थदशामाध्रित्य वा-काये-कारण- 
योर्भदशङ्कानिरासाथं अृत्तिकादिपरिणामिसत्त्वमारभ्य ब्रह्मपयेन्तसत्य- 
त्वाम्नानं श्रतिषु । तत्र यत्सत्तया खत्तिका सती, तयेव सन्मयं सत्‌ । 
अत एव- 

“कायाटमना तु नानात्वमभेदः कारणात्मन। ।।” 

इति युक्तिः । अत एव तत्तदवान्तरकार्याणामपि सदात्मनाऽनुव्रत्त्या 
परमासकायंत्वम्‌ , न तस्वाकाशादिमाच्रकायेत्वं तत्तत्कायंजातस्य ॥ 

यत्त-यत्सत्तया अत्तिका सती, तयेव मृन्मयं सत्यमिति व्याचक्ता- 
णेनेद॑ वक्तव्यम्‌-तत्र केयं सत्ता विवत्तितेति । यदि सा स्वरूपसत्ता, तर्द 

ध्याविरिष्टता। यो हि काये-कारणयोर्भदं मन्यते स कथं कारणस्वरूपेणेव 

कायं सदिति वदेत्‌ ? अथ सामान्यसत्ता, सा नकान्तिकी | न हि महिष- 
सत्तया सन्नप्यश्चो मदहिषाद्‌ न भिद्यते । अथ मृत्तिकासत्ताधीनसत्ताकं 
मृन्मयम्‌ , तर्हि टखलाधीनसत्ताकमपि मन्मयमित्यनेकान्त्यम्‌--इति ॥ 

तदिदं पूवैमेव निरस्तम्‌ ; कारणात्मना भ्रतीतिविषयत्वस्येव कायाणां 
कारणसत्ताया विवक्षितात्‌ । कारणस्य कायेस्य च स्वरूपं यद्यपि भिन्नम्‌; 
परं तु रूपभेदेन, यथा कायांत्मना यद्यपि कारणं भिन्नम्‌ ; काय तुन 
कारणात्मना भिद्यते- 
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“कार्यालमना तु नानात्वमभेद्‌ः कारणात्मना ।\” 


इति वचनात्‌ , कायाणां परस्परं भेदेऽपि कारणस्वरूपस्य ` सर्वेषु 
५9 क 
कार्येष्वनुव्तंमानस्येक्यात्‌ तस्य चोपादानोपादेयभावनिबन्धनत्वात्‌ , 
निमित्तकारण-कायेयोः स्वरूपभेदस्य सवैसम्मतत्व[च ॥ 


ब्रह्मणः केवलनिमित्तकारणतास्वीकारे तु न सदात्मना प्रसक्तमेद्‌- 
शङ्कनिरासथेमसेदवचनमिति युज्यते, तेन चोपादानत्वम्‌ । कारणस्वरूपे- 
क्येऽपि स्वरूपतो भेदशङ्कानिरासाथेतवे न साध्याविशिष्टता । साध्या- 
वेशिष्टयं ह्यनुमानस्य दूपणम्‌ , न तु शब्दभ्रमाणस्य । सत्तासामान्यवस्वेना- 
भेदस्त्वनङ्गीकारपराहतः । उपादानकारणसत्ताधीनसत्ताकलवं तु न दुष्टम्‌ । 
कुटखाखादीनां केवटनिमित्त कारणत्वाद्‌ न कोऽपि दोषः । ब्रह्मणोऽपि 
तथात्वे तु “स्थं खल्विदं त्रये" ति इदं रजतमित्यादिवत्‌ सामानाधिकर- 
ण्यानुपपत्तिः ॥ 


धा च वाचारम्भण-नमघेययोरपौनरुक्तयम्‌ , तथा पूवमेव निरू- 
पितम्‌ नामधेयपद्‌ ह्यत्र सस्यमिति व्यपदेरामात्रमिति वोधनाथेम्‌ , नाम्ना 
स्यत्वोधनं विनाऽप्यथं शशश्धङ्गादिपदवत्‌ विकल्पाख्यप्रतीत्यभि- 
लखापकमात्नम्‌ । विकारपदेन नामरूपात्मकः सर्वोऽपि प्रपञ्चो षिवक्तितः, इति 
नाम्नोऽपि विकार्थस्य वाचारम्भणत्वमेव, इति तत्साधारण्येनेव वाचार 
स्भणत्वम्‌ ॥ 


न।मघेयमिति तु न नामात्मकप्रपच्चाभिप्रायेण, अन्याथेतवात्तस्येतिं 
पूवेमेव निरूपितम्‌ । अच्र विकारपदेन स्त्तिकाक्रमेण प्रकरृतिपयेन्तस्य विव- 
त्तणात्तस्यापि संग्रहार्थमितिपदम्‌ , इति नात्र उत्तिकामात्रसव्यतामात्रेणः 
मत्िकेत्येव सत्यामिति वाक्यम्‌ ॥ | 


अदे तवादे वाचारम्भण-विकारपदयोर्योजना । 


वागाछम्भनत्ये च कमणि लुटा निष्पन्नं सत्यपदेन विशेषितं 
विकारसामान्यस्य व्यावहारिकसव्यत्वपरम्‌, इति नात्राश्रतकल्पना,. 
अध्याहदारादिदोषो वा विवतैवादे । न च परिणामवादे, विवतंवादे 
वा नामघेयपदं विकारविरोषणम्‌ , येन विकारपदवेयथ्येम्‌ , नामधेय-विका- 
रपदयोर्विरोष्य-विरोपणभावेन वा प्रपद्चसत्यत्वापत्तिः, “यथा सोम्ये- 
केनेति द्टान्तानुपपत्तिवां । तत्र “यथा सोम्येकेनेति” हि नाम-रूपात्मकः- 
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सवेम्रन्मयकार्योपटक्षणम्‌ , इति नाच नामप्रपञ्चस्य प्रथगनित्यलस्य, 
मिथ्यात्वस्य वा निरूपणापेक्षा ॥ 
धा सोम्येङनेत्येकपदसार्धक्यस दवेतवाद्‌ एव । 


“यथा सोम्यैकेन मृत्पिण्डेन, यथेकेन लोहमणिना, यथेकेन नखनिङृन्तने- 
नेति वाक्येष्वेकपद्भ्रयोगः सर्वेषां कायांणामेककायेल्वमेव फूट्तः, न खवा- 
न्तरकाय-कारणभ(वमाते कारणवाक्याना तास्पयोमात सचायतुम्‌ | परमते 
तु तत्पदं वितथम्‌ , अनुपपन्नं च; तत्तत्संस्छृतवंदिकराब्दानां तत्तत्साङ्कति- 
कापिक्षयेव प्राधान्येन सवैसाङ्कतिकःाब्दानामेकम्रधानासमस्भवात्‌ ॥ 

तत्र “यथा सोम्येकेन त्पिण्डने"व्यादि स्थूलखारुन्धतीन्यायेन प्रसिद्धेन 
कायै-कारणभावेन युख्यं सद्रपं कारणसुपदेष्टुमिति पूदेमेवोपपादितम्‌ , 
तत्र चेकस्या मृदोऽन्त्यावयवविपयेन्तं मन्मयपयन्तं कारणस लोकसिद्ध 
भिति न दृष्टान्तानपपत्तिः | अत एव “ग्रीणि रूपाणीत्येव सत्यमि"ति 
तस्यापि क।रणात्मनोपदेशस्सद्धियायामेव ॥ 


यदा तु स्वस्य प्रपच्चस्य ब्रह्मण्य।रेपितववं विवद्यते, तदा सर्वेपां 
कारणास्मनाम्‌, कायाणां च खलेकपोतन्यायेनेकमूटाविधयकस्मि- 
न्नैव सदात्मना प्रतीयमानेऽध्यासाधिष्टान णेक्यवोधनाथेत्वादेकादिपदानां 
सार्थक्यमवाधम्‌ । ग्रदवच्िन्नमपि चंतन्यमवियाव्रतं _तदुपहितववेनेव 
घटाद्यधिष्ठानम्‌ , इव्यधिष्ठानसवं सर्वेषां कायाणां कारणानां च ब्रह्मव्यति- 
रिक्तानां ब्रह्मण एकस्येवेव्येकाधिष्टानवोधनाथं प्रतिपर्यायमेकपदम्‌ ॥। 

इदमेवाभिग्रेत्य मृ्तिकाय्यपादानस्य तत्तदुपदितचेतन्यस्यकताद्‌ 
मृतन्तिकामपेच्य तत्परिणामववेन समसत्ताक्त्वेऽपि स्त्तिकाया उपादानत्वं 
चेतन्यावच्छेदकतया । युख्यं तूपादानम्‌ , अधिष्ठानं वा संविन्मात्रमेकमेव, 
इति तद्‌ दृष्टया सवे विकारजातं मिभ्याऽपीति तस्प्रतिद्रन्दिनः सत्यपदस्य 
कारणेन सामानाधिकरण्यम्‌ । तेन च नित्यत्वं फलतो भिभ्यालविरोधि 
सस्यत्वमेव, इति वाचारम्भणत्वम्‌, नामधेयमात्रत्वं॑वा ब्रह्मन्यतिरेकेण 
शुन्यत्वम्‌ , असत्कल्पत्धं वा सवस्य ब्रह्म्यति रिक्तस्य ॥। 


एकवित्तानेन सव वित्तानस्वारस्यमदेतवादे । 


“एकेनेति परमकारणासिप्रायम्‌ । समिति कायाभिप्रायम्‌ । परमकारण 
व्यतिरिक्तं सर्वं मिथ्या, परमकारणमात्रं सत्यमिति तु निष्कर्षः । इदं सवै- 
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मभिग्रत्येव दार्टान्तिकेऽपि “एकमेवाद्धि तीयमिव्ये"कपदभ्रयोर्गः, इत्युपक्रमे 
सवेकार्याणामेकेन द्वितीयसामान्यशून्येन वाधायां सामानाधिकरण्यमेव 
“सदेव सोम्येदमि"'ति प्रस्तुतमिति सुचनाथैमेव वाचारम्भणश्रुत्या सर्व- 
मिभ्यात्वोपसंहारः, इति नात्रोपक्रम-परामर्शोपसंहारेषु सर्वेष्वेकपद्‌- 
वेय्यम्‌ ॥ 

अत्र अ्रस्िण्डेन, लोदमणिनेत्यादिस्थूलावस्थकारणस्येव निरदे्टव्यव्वे 
नखनि्रन्तनेनेत्यतिसुक्ष्मस्य कारणस्य निदेशो हि काय-कारणभावोऽखण्ड- 
न्रह्मसात्ताकारपयन्तं पूवेपृवावस्थाप्रहाणेनोत्तरोत्तरावस्थाभावेन - न 
विश्राम्यति, तस्य विश्रान्तसत्वखण्डत्रह्मसाक्षात्कार _ एवेति  सूचनाथम्‌ । 
नखनिक्ृन्तनमतिसृ्ष्ममपि कायं नश्यत्‌ काष्णांयसात्मनेवावतिष्ठते । 
तस्याखण्डसात्तात्कारे तु न ज्ञातव्यमवशिष्यत इत्येकविज्ञानेन सवेवि- 
ज्ञानो पपत्तिः 1 . 

प्राधान्यं व्वेकेकस्य सापे्तं नेकविधम्‌ । न चेकमेव वेदिकं संस्कृतं 
सर्वेपां प्रधानम्‌ , इत्येकस्य विज्ञानेन सर्वस्य विज्ञानं द्ेतिनां मते । न द्यद्धेत- 
सिद्धान्त इव॒ कार्य-कारणभावस्य विश्रान्तिरेकत्र मदा दिस्थलेऽपीव सवषां 
साङ्केतिकानामेकप्रधानशष्दे, इत्येकशब्दो वितथः, वाधिताथेश्च द्वेत- 
वादे । न च प्रधानसंस्कृतज्ञानेन सर्वेषां साङ्केतिकानां तदेव ज्ञानं भवति । 
न द्येकस्य गोशब्दस्य संस्कृतस्य ज्ञानेन सर्वेषां तद्विकाराणां गावी-गोणी- 
गोपातिखिकादीनां तदानीमेव ज्ञानमनुभूयते । न च तत्र वाधायां सामा- 
नाधिकरण्यम्‌ ,परिणामि-परिणामभावो वा । संस्छृत-साङ्केतिकापिक्षया प्राधा- 
न्याप्राधान्ये तु न सदृदायोरेव । विनापि सादश्यमथेतः पुण्डरीकाक्षादि- 
पदानि सङ्केत्यन्ते वाधितेऽप्यर्थे, इति न साटृश्यादपि प्रधानसंस्छृतशब्द्‌- 
ज्ञानेन साङ्केतिकानां ज्ञानं भवति ॥ 

न च प्रधानविज्ञानेनाप्रधानानां विज्ञानेऽत्र प्रकरणे सृष्टेरुपन्यासस्य 
किमपि प्रयोजनम्‌ , इति दृष्टान्ते कायै-कारणभावविवक्षायाः फठं काये- 
कारणभावापेक्षं प्राधान्यम्‌ , तद्पिं न निमित्तकारणपक्षयेति विवक्षायामेवः; 
अन्यथा कुलालादिरेव दृष्टान्तः समुचितः स्यात्‌ ; न तूपादानकारणं खत्ि- 
ण्डादिः । न च स्ष्टुत्लमपि निमित्तकारणमात्रत्वेन ब्रह्मणः कलाखादिवद्‌ 
निरपेक्षं सम्भवति ॥ ` 


न च तस्रयुक्त एव प्राधान्ये संस्छृतरब्दनिदशेनौचित्यम्‌ । “अन्ने 
६२ | 
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रग्नित्वमपागादिशत्यादि तु न ब्रह्मणः प्राधान्यप्रतिपत्त्य्थम्‌ , परमेश्यरसषट- 
स्याग्नेरग्नित्वं सत्यत्वे कथमपगच्छदपि ? न चेश्वरे च्छयाऽग्नेरग्निवमपग- 
च्छति । “धाता यथापूवैमकल्पयत्‌” इति यथापूव खषटुसमेव दि परमेश्वर 
स्यापि, न तु तदिच्छयाऽप्यग्निश्डीतः, आप उष्णा इत्यादिविपरीतभावः 
सृष्टौ सम्भवति । अद्रेतमते तु कारणास्मतावोधनाथं तदिर्युपपादितम्‌, 
इति कथमपि न विवतेवादनिराकरणमवसरति ॥ 

बरह्यविवर्तवाद्‌ एव श्रुतीनां तात्पर्यम्‌ । 

न च विवतवादनिराकरणमविद्याया ब्रह्माश्रयलानुपपत्या, जीवाश्रयत्वा- 
लुपपन््या, तदनिवैचनीयत्वाजुपपन्त्या, एकजीववादाुपपत््या, अनेकजीव- 
वादानुपपन्त्या, प्रपञच्चमिथ्यात्वानुपपत््या, अनिवेचनीयख्यात्यदुपपत्त्या, 
मेददुर्निरूपत्वाचुपपत्त्या, ज्ञानमाच्रस्य मोक्षसाधनत्वादुपपत्त्या, अनुपप 
त्यन्तरेण केनापि वा न सम्भवति; सवांसामनुपपत्तीनां परिहारात्‌ , किन्तु 
विवर्तवादसाधुतेव वास्तवी; तत्साधनानां सर्वेषामपि तत्र तत्र समथं- 
नात्‌ , आलषङ्गिकानां बाधकानां च तत्र तच्र निरसनात्‌ , इति सवोंऽपि 
समन्वयार्थोऽद्धेत एव स्वरसः ॥ 

परमते प्रहत्यधिकरणवेयर्थ्यम्‌ । 
परकृत्यधिकरणेऽत् ख्रीवाचकानां सर्वेषां ब्रह्मणि समन्वयो वितथः । न 
काब्दगतं लिङ्गं तदर्थगतं लिज्गमपेक्षत इति नियमः; नदीनदादिशब्दाना- 
मसख्रीषु नपंसकेषु पंसीलिङ्गानाम्‌ , दारशब्दस्य च पुद्िङ्गस्य ख्ियामपि 
प्रयोगद्शंनात्‌ , प्रकूतिपदस्य, छिङ्गस्य, ब्रह्मशब्दस्य च परमे पुसि नारा- 
यणेऽवोधकत्वापच्या तत्समथंनस्य वितथत्वाच्च ॥ 

एतेनैबाजाशब्दस्य ब्रह्मपरत्वे शक्येऽजाधिकरणवैयथ्यमपरं दूषणम्‌ , 
तेनैव वा सर्वषां स्रीखिङ्गानां ब्रह्मपरत्वे निर्णेतुं शक्ये प्रकृतमधिकरणं वा 
वितथम्‌ । सुत्रस्वारस्यं ्द्वेतवाद एवेति तत्र तत्र निरूपितमिति सबेमन- 
बद्यम्‌ ॥ . 

॥ इति प्रकृत्यधिकरणम्‌ ॥ 
॥ इति प्रथमाध्यायस्य तुरीयः पादः ॥ 


॥ प्रथमाष्यायः समाप्रः ॥ 
--- < ~ 


#& अथ न विलचशत्वाधिकरणम्‌ ॐ& 
॥ न विलक्षणत्वादस्य तथात्वं च शब्दात्‌ ॥ 
दैताभिमताधिकरणशरीरपरीक्षा । 


अनेनाधिकरणेन वेदस्य नित्यत्वम्‌ , निदो पतम्‌ , ततो नियतं प्रामाण्यम्‌; 
अपौरूपेयतवादिति।निरूप्यते । अतः पिपीलिकाङिपिवत्‌ तद्भरामाण्ये पाशु- 
पतादीनामपि प्रामाण्याविरोधः, श्रुतिविरुद्धानामेव प्रामाण्ये तु न विरोध 
कोऽपीति फभेद्‌; इति पाशुपतादीनामपि श्रुत्यविरुद्धानामेव भ्रामाण्यम्‌। 
तत्र प्रत्यक्षविरोधे, श्रुतिविरोधे वा स्म्रतयो दृष्टाथाः अच्ष्टाथां वा न 
प्रमाणम्‌ , अन्यथा तु प्रमाणम्‌ ; उपजीव्यविरोधस्याप्रामाण्यप्रयोजकत्वात्‌। 
उपजीव्यं तु प्रत्यक्षमपि, युक्तिरपि यथायोगं तत्र॒ तत्र | आगमेकम्रमाणे 
त्वागमविरोध एवाप्रामाण्यहेतुः ॥ 

प्रमाणादिविचारस्याच्राद्रे तमत एव सङ्धतिः। 


तत्र च युक्तियुक्त आगमः प्रवद, विपरीतस्तु दुर्व॑रः । याथा्भ्यमेव 
प्रामाण्यम्‌ । तत्र प्रमाणानि प्रव्यक्षाचुमानागमाः, नोपमानाथांपत्यनुप- 
छच्ध्यादयः । तेषां प्रत्यक्षानुमानयोरन्त भावः, इत्यादिना प्रमाणाप्रमाण- 
विवेको स्वसिद्धान्ता्सारेणाचुव्याख्यानादिना निरधारि ॥ 


तत्र॒ द्धेताद्धेतविग्रतिपन्नविषया न्यायसुधापरीक्ञषणपूवेकमानन्दपूणं 
मुनिना सीयन्यायचन्द्रिकायां निरणायिषत । तच्र द्वेतमते प्रत्यक्षाुमानयो 
साधारण प्रयोजनवत्त्वम्‌ , तथापि श्ास्नान्तरविषयोऽपि तत्‌ । अतस्तस्य 
तत्राविरोधः इति सङ्गरहीतम्‌ । वेशेषिकाणां शब्दाप्रमाण्यवादः, विशिष्य 
बेदाप्रामाण्यवाद्श्च न्याय-मीमांसाभ्यां निरस्तः, अतस्तत्समर्थनमात्रे महा- 
लुपयोग इति, तस्रामाण्यस्यात्र निदेशः ॥ 


तत्राद्वेतसिद्धान्ते प्रपच्नमिथ्यास्ोपयोगिदृष्टान्तसमर्थनेन प्रत्यक्षस्य, 
अनुमानस्य, अर्थापत्तरनुपल्व्येश्चासाधारणं प्रयोजनमस्ति, इति षण्णा- 
मपि प्रमाणानां सङ्कटनम्‌ । प्रमाणत्रयवादिभ्यो देतिभ्योऽद्वेतिनां प्रमाणः 
षट्कवादिनां विशेषः शाष्ान्तरप्रसिद्धस्यापि प्रमाणषदट्कस्य विरिष्याडत- 
सिद्धान्तेऽप्यस्ति प्रयोजनमिति विशेषः--इति ॥ 


९ ल्यायसुधापरीक्ा 


द्ेतिनां ठ “शाखयोनित्वात्‌” “तन्तु समन्वयादिति व्यवस्थापितस्यैव 
पाक्वरात्रविरुद्धपाञ्यपतादिस्ृत्यम्रामाण्यस्य सिंहावखोकनन्यायेन स्थूणा- 
निखनन्यायेन च समर्थनं द्वितीयाध्यायप्रथमपाद्प्रथमाधिकरणाथे इत्या- 
दायः | तत्र युक्तयविरोधस्य भ्रथमपादाथर्वं धमं इव व्रह्मण्यप्युपास्यादि- 
स्वरूपे युक्तीनां स्वतन्त्रं ययनवसरः स्यात्‌ , तरिं सम्भवति युक्तिविरोधे 
न ब्रह्मणि समन्वयस्याच्तेपः । न चेवं सम्भवति । धमे ब्रह्मणि चादृष- 
विधयेब फठसाधनत्वे युक्तीनां तत्रानवसरात्‌ । तदुक्तम्‌ ““तत्‌ प्रमाणं 
बादरायणस्यानपेत्तत्वादि"ति ॥ 
द तवादेऽद्धेतवाद्‌ इव युक्तिविरोधपरिहारार्धताऽयोगः । 
._ अत्र ब्रह्मोपासनस्यायुष्टानापेक्षस्य धर्मस्येव फटसाधनत्व॑ वदतां 
दवेतिनां मते युक्तिविरोधशङ्काया नोर्थितिः, अवगतिपर्यन्तस्यानुष्ठानान- 
पेक्षस्य दृष्टविधयेव ज्ञानस्य मोक्षसाधनववे तु साक्षाकतारस्य- 
“दौ कमो चित्तनाशस्य योगो ज्ञानं च राघव ॥ 
असाध्यः कस्यचिद्‌ योगः कस्यचित्‌ तत्त्वनिणेयः |} 
इति वदतां योगिनां दृष्टया योगसाध्योऽपि साक्षात्कार इति स्वीका- 
रात्‌, श्रवण-मननादीनि समप्रधानानीति सिद्धान्तेऽद्रेतमतेऽपि मननेनापि 
साक्षात्कारसम्भवाच्च योगप्रभावाधीनतन्त्वसान्तात्कारवतां कपिरूपतञ्जलि- 
परश्तीनां मोन्ञसाधनस्वरूपनिणेये श्रुतिसमानयोगन्तेमं प्रामाण्यमिति शङ्का 
सम्भवतीति स्मृतिविरोधेन शङ्का, स्मर्यन्तरविरोधेन परिदारच्चात्र भवितु- 
महेति । तत्त्वदशौनो पायसं योगस्य साङ्ख्यादयोऽपि स्वीकुर्वन्ति ॥ 
साङ्ख्ययोगनिरासवेयथ्य दौ तमते । 
असङ्गत्वं चात्मन इति साङ्ख्य-योगयोर्वेदान्तसिद्धान्तोपष्टम्भकत्वमपि 
वतेत इत्यादि भाष्य एव व्यक्तम्‌ । द्वेतसते तु पाशपतापेक्षया पाच्चरात्र- 
प्राधल्ये पाशुपतस्यावेदमूख्त्वम्‌ , पाक्ररात्रस्येव वेदमूख्त्वमिति सिद्धा- 
न्तात्‌ , पाञ्यपतस्य तन्त्रस्य सवेजनव्यामोहनार्थस्य सौगतादिसमयवद्‌- 
त्यन्तमेव परिप्रदानहंस्य वेदविसुद्धव्वेनाभ्रामाण्यस्य सिद्धत्वादिदमधिकरणं 
वितथम्‌ । पाशपतास्तु स्वीयागमस्यापि श्रतिमूलतवं स्वीड्वेन्ति, इति खुन्दोप- 
खन्दन्यायेनोभयोरपि श्रुतिविरुद्वयोरप्रामाण्यमेव ॥ 
पाञ्चरात्राद्यागमानां नैकान्ततः श्रुतिमूष्कत्वभ्‌ । 


पाच्वरात्रस्य, पाशपतस्य वा श्रुतिमूख्त्ववादः साङ्ख्य-योगयोः श्रति- 
मू्छत्ववाद इवाप्रासाणिकः । अत एव-- 


ल्यायसुधापरीक्षा ४९३ 


“साङ्ख्यं योगः पाच्चरात्र॑ वेदाः पा्युपतं तथा ॥ 
ज्ञानान्येतानि राजघ विद्धि नानामतानि वे 


इति पञ्चानामपि नानामतत्वम्‌ विरुद्धाथेत्वं वा प्रतिपाद्यते । तत्र यदि 
वेदानां पाच्चरात्रेणैकमस्यम्‌ , तरिं साङ्ख्य-योगयोरपि कथं न वेदिकत्वम्‌ १ 
कर्तगौरेण प्राबल्यं तु शिव-नारायणयोः प्राधान्यनियामकाभावात्‌ › विष्णु 
त्कर्षप्रतिपादकानाम्‌, शिबोक्कर्ष॑प्रतिपादकानाम्‌, तदुभयेकस्वरूपतव- 
तिपादकानां च श्रति-स्मति-पुराणे-तिहदासानां जागरूकत्वात्‌ › नारायणाद्‌ 
रुद्रस्येव रृद्रान्नारायणोर्पत्तिप्रतिपादकानामपि वचनानासुपनिषल्सु 
बहुशो ददौनात्‌ , प्रसिद्धासु " दशोपनिपत्सु बहुश ईंशेशान- 
महेश्वरादिशब्दवद्‌ नारायणशब्द्स्यादशेनात्‌ , कठबड्धीमात्रगतस्य 
“विष्णोः परमं पदमि"त्यत्र विष्णुपदस्य पूर्वोत्तरसन्दभांलुसारेणालिङ्गा- 
शरीरसंविन्मात्रपरत्वात्‌ , विष्णुपुराणे ब्रह्मण्येव सृष्टयवस्थायां नारायण- 
शब्दस्य निर्वचनात्‌ , सर्वेषामपि ब्रह्म-रुद्र-विष्णानां तुरीयनारायणांशत्वेना- 
विरेपेण सत्यपि भेदेऽभेदात्‌ , वक्ष्यमाणरीत्या पाच्चरात्रागमानां बहूनामद्रेत 
एव परमतास्पर्याच्च पाञ्चरात्रप्रावल्यानुसारेण पाशपतनिरासेनाऽप्यौपनि- 
षद्‌ द्रेतसिद्धान्तविरुदधव्वेन पाञ्म्चरात्रस्याप्यप्रामाण्याच्च नेदमधिकरणं 
स्वाथेसाधकम्‌ ॥ 


वेदाविरोध एव सर्वपां मतानां पौरुषेयाणां प्रामाण्यम्‌ । 


“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।“ 


इति वचनं हि तत्र प्रस्तुतानां वेदातिरि्तानां सर्वेषां साङ्ख्य-योग- 
पाशपत-पाञ्चरात्राणां पौर्पेयत्वस्योत्तरतर व्यवस्थापनात्‌ , वेदेषु तदवर्ण- 
नाद्‌ पौरूषेयव्वेन प्रामाण्यं वेदानामेव, अन्येषां तु पौरुषेयाणां यत्र वेद्‌- 
रविरोधः, तत्रैव प्रामाण्यमिति सूचयति, इति वेदाविरुद्धांशे प्रामाण्यं सवे- 
पामविशिष्टम्‌ , इति वेदमुख्यतात्पयविषये जीवस्वरूपेक्ये, जीवत्रह्मक्ये वा 
नेतेषामेकमत्यं वेदेन, इति तदंशेऽप्रामाण्यमेव सूचयति, अन्यथा कथं 
साङ्ख्य-योगमात्रयोरप्रामाण्यम्‌ ? न चात्र पाच्वरात्रस्य प्राधान्यनियामकं 
किमपि लिङ्गमस्ति, पाशमताध्राधान्यनियामकं वा| वेदाथेस्यांशतोऽ- 
विरुद्धस्य सङ्कलनं तु सवेत्राविरिष्टम्‌ । किं बहुना ? सौगतसमयोऽपि “न 
हिंस्यात्‌ स्वा भूतानीति श्रुत्यथेमंशतः सङ्गृह्णाति, पाच्वरात्राभिमतं 
यागीयदिसानिषेधमपि प्रामाणिकं मन्यते ॥ ¦ 


४९४ | न्यायघुधापरीक्षा 


छ एतेन-साङ्ख्यसिद्धान्तोऽपि--व्याख्यातः, इति सर्वेषामेतेषां पाञ्च 

रात्रेण साम्यं वर्त॑ते ॥ 

पशयागादिदिसा “अशुद्धमिति चेन्न शब्दात्‌” इति सूत्रेण वाद्‌- 
रायणः, किं बहुना ? श्रीसदानन्दतीर्थां अपि तदीये भाष्ये धर्म इति विवे- 
चयन्ति, इत्यंशतोऽप्रामाण्यं पाच्चरात्रस्य, बादरायणस्य, श्रीमदानन्दतीर्था- 
नामपि च सम्मतम्‌। पिष्टपशुयाग-पशुयागयोः कस्य धम॑त्वभिति महर्षीणां 
देवानां च विवादं प्रस्तुत्य कूर्मपुराणं वैदिकानां पशुयागः, तान्तिकाणां 
पिष्टपश॒याग इति वेदिकावेदिकव्यवस्थितविषयं प्रामाण्यं तयोरिति व्यव- 
स पाञ्चरात्रस्य तस्मिश्र॑रो द्रडयति ॥ 

एतेन-- 


“साङ्ख्यं योगः पाच्चरा वेदारण्यकमेव च ।“ 


इति पाठभेदोऽपि प्रकरणान्तग॑त आनुशासनिकपर्वणः--व्याख्यातः 
तत्रारण्यकपदेन पाच्चरात्रस्य महेण वेदारण्यकयोः समाहार न्रनिर्देशेना- 
रण्यकस्य वेदत्वम्‌ , ततः प्रथग्‌ निर्दिष्टस्य वेदतुल्यत्वं वा ज्ञाप्यत इव । ताव- 
ता द्येकक्रियान्वयित्वमाचं तयो भवति, न तु वेदत्रम्‌। “ज्ञानान्येतानीव्ये* 
कञ्ञानान्वयस्तु “एतानीति समुच्चित्य सर्वेपामयुषङ्गात्‌ साङ्ख्यादीनामपि 
समानम्‌ , न तावता साङ्ख्यादिभ्यः पाव्वरात्रस्य विशेषः- वेदत्वम्‌ , 
वेदसमानयोगक्तेमं प्रामाण्यं वा पा्चरात्रमात्नस्य ॥ 

तत्वमसिवाक्यार्थस्येव सुख्यत्वभू । 

न हि विरुद्धयोने समाहारः; अदि-नकुरुमिलयत्रापि समादारद्रन्द्र- 
श्रवणात्‌ । सुख्यो विरोधो दिं साङ्ख्यादीनां तत्त्वमसिमहावाक्याथे इति 
मत्वैव “नानात्मनः'” इत्युक्तम्‌ ॥। 

“साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाडयुपतं तथा ।“ 

इति वचने साङ्ख्यादौ सर्वत्रैकवचननिरदेशः, वेदा इत्यत्र तु वहुवचन- 
निर्देशस्ततत्तमसिवाक्यसेव कर्मोंपासना-ज्ञानकाण्डात्मककाण्डत्रयाथेप्रति- 
पादकत्वात्‌ , सर्वेषामपि वेदानां तत्रैव तात्पयांच्च तत्त्वमस्यादिमहावा- 
क्याथस्य सर्ववेदतास्पयैविषयत्वमभित्रस्येव ॥ 

पान्चरात्रसिद्धान्तस्यानैकरूप्यम्‌ । 


तत्र पाद्चरात्रं ज॑द्यणोऽभिन्ननिमित्तोपादानतां स्वाभिमतां प्रतिपादयतीति 
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श्रीभाष्याजुयायिनः । निमित्तकारणमेव ब्रह्म विषयीकरोतीति तु द्वेतिनः। 
तत्र तन्निमित्तकारणमात्रस्वं वेकान्ततः पाशुपता एव स्वीदुवैन्ति, यन्मतं 
“प्युरसामज्ञस्यादि""यत्र सवेंऽपि भाष्यकार निरस्यन्ति; इति स्वसि 
द्धान्तोपन्र दकेऽपि पाशुपते द्वेतिनां विद्रेपः केवलं रिबद्रोहतास्प्ये- 
णेव, येषां दिवोऽपि श्रीछ्रष्ण इव पूज्यः । चिहूविशेषास्तु तत्तन्मतदृछ्था 
बहुविधाः पाञ्चरात्रप्रामाण्यपक्षपातिष्वपि । द्वैतिनां त॒ चिह्वानि न 
पाञ्चरा्रीयाणाम्‌ , न वाऽन्येपाम्‌, किन्तु स्वसम्प्रदायमात्रसिद्धानि ॥ 

न च तच्र पाञ्चरात्रं मूलम्‌ । तप्तचक्राङ्कनं तु यद्यपि साधारणो धमं 
पाच्चरात्रीयाणां सर्वेषाम्‌; तथपि स एव न धमः, किन्तु व्यवस्थित-विकल्प 
एव तत्रेति निणेयसिन्धुः सिद्धान्तयति । पूञ्यश्रीसत्यध्यानती्थां अपि गद्ग- 
नगरे तद्धमेववे निणेयसिन्धुमेव स्मातेदृष्ट.यापि प्रमाणीद्त्योपान्या- 
स्थन्‌ , अदृष्टाथांनां तत्तन्मतसिद्धानां चिह्वानां व्यवस्थितविकल्प एवेति 
टि न्यायविद्‌: । दृनन्दिनिचक्राङ्कनं तु न स्खतिसिद्धम्‌ , श्रतिसिद्धं वा; 
अङ्कविह्धारणनियमो वा प्रत्यहम्‌ । न चेदं पाञ्चरात्रसिद्धान्ताजयायिना- 
मन्येषां सम्प्रदायः, सदाचारो वा ॥ 


व्रह्म केवरनिमित्तकारणतायां पाद्यपतादिनिरासायोगः । 


द्वितीयाध्यायद्धितीयपादे समयाविरोधपरे स्वतन्तरयुक्तिमू॑ केवख- 
निमित्तकारणमाच्रपराणां वेरोपिकाणां योग-पाशपतयोः, ब्रह्मणोऽक।रणत्व- 
वादिनः साङ्ख्यस्य च निरासवत्‌ पाच्चरात्रस्य।पि निरासः किमिति 
न क्रियते ? पाञ्च रात्रसम्मतत्वे च तस्य कथं पातञ्जलमतस्य, पाशुपतस्य 
च निरासः ? 
तत्र पाशुपतं न्याय-बेरोषिकयोरप्युपक्षणं महाभारत इति वक्तुं ` 
शक्यते, इति पा्ुपतपदोपरक्षितानां वेरोषिक-नेयायिक-पाशुपतानां 
साङ्ख्ययोगददोनयोश्च “साङ्ख्य योगः पाशुपतमि”?त्येवमादिसमयानां 
निरसनम्‌ , वेदानिरसनं च वेदव्यतिरिक्तानि, तद्धिरुद्धानि. सवांणीतराणि 
दृशनानीति सूचयति ॥ 


पान्चरात्रस्यासौत्रल्रम्‌ , चाक्तमतनिरासयोगश्च । 


तच्र पाच्वराघप्रामाण्यमेव यदि सूच्रकाराभिमतम्‌ , तदा किमिति वाऽ- 
न्तिमाधिकरणं श्रीभाष्यमिव द्रूतभाष्यमपि न पाञच्वरात्नप्रामाण्यपरं 
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न व्याचष्टे | यदि समयविरोधपदेन तस्य न सङ्गतिः, तर्हि तदप्रामाण्य- 
परतया योजनं द्वेतिनां कथं न सङ्गतम्‌ ? का वा सङ्गतिरत्र शाक्तमतनिरा- 
सस्य ? न हि शाक्तं तन्त्रमपि साक्तात्‌ , उपठन्तणविधया वा वेरोपिक- 
म्याययोरिव पाशुपतादिपदेन केनाप्युपलश््यतेऽत्र, इटयप्राप्तकालं शाक्ततन्त्र- 
निरसनम्‌ । तत्र शक्तिश्चिच्छक्तिरूपा स्वयं परिणमत इति वादस्तदनित्य- 
त्वापत्त्या भास्करादिमतवत्‌ शक्तिमदधिष्ठातृस्वीकारं विना शक्तिमात्र- 
स्योपादानात्रासम्भवेन, च न युक्त इत्यस्य साङ्ख्यमतवद्रा नोत्थित्तिः, 

इति-व्यथं तद्धिकरणम्‌ ॥ 


सौन्दयेख्हरी तु “शिवश्शाक्तया युक्तः" इति केवलायाश्शक्तेरुपादा- 
मत्वं निषेधति, इति न केवख्दाक्तिकारणतावादमुमोदते, प्रत्युताट्रैतवाद्‌ 
एव शाक्तानामपि तात्पयेमिति विच्रणुत इति तदीयाव्याख्यातरः केचने 
त्याचक्षत॒ इत्यन्यदेतत्‌ । शाक्तमतस्यात्र निराकरणमसङ्गतमिति तु 
श्रीभाष्यादयोऽप्यभिप्रयन्ति ॥ 


आगमान्तरात्‌ पाञ्चरात्रस्य विशेपादिपरीक्षा | 


सौगतं तु वेदाप्रामाण्यवादित्वादलयन्तावदहेयं वशोपिकमतवदिंति 
त॒ हृदयम्‌ । स्पष्टीकरिष्यते चेद्मुपरिष्टात्‌ “एतेन दिष्टापरिग्रहा अपि 
उ्याख्याताˆ इत्यत्र ॥ 


आप्तेः भ्रत्यत्ततो दृष्टवा प्रोक्तमथे कथं श्रतिः। 
पिपीलिकाख्पिनिमा वारयेत्‌ सवेगा हि ते॥ 
इति चेद्‌ यदयरोषज्ञा रुद्राया हरिपूवेकाः । 
किं नाशेषमिदं भानं द्यभयन्न समं भवेत्‌ ॥ 
न चास्ति निश्चयस्तत्न शक्यते व्यभिचारतः 
न चास्याव्यभिचारोऽपि हीयते मानता कचित्‌ ॥ 
निदोषवाक्यमूख्त्वाद्‌ न॒ च तदयक्तिमूलता । 
वेदोक्तस्याधिकारस्य दुर्निरूपत्वतः सदा ॥ 
नियमो व्यभिचारो वा नैव भातु हि शक्यते । 


इति ॥ 


पाच्चरात्नप्रामाण्येऽदधे तसिद्धान्तः । 
` तस्यायमादयः- यदुक्तं परस्य बह्यणः सकरख्जगत्कारण- 
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` त्वम्‌ , सार्वज्ञत्वादिगुणपूणेत्वम्‌ , निरस्तसमस्तदोषदूरत्वम्‌ , तदयु- 
त्तम्‌ ; पाशपत-साङ्खल्य-सोगताहंतादिरस्म्रतिविरुद्धत्वत्‌ । ता हि 
शिवप्रश्रतीनामेब जगञ्जन्मकारणत्वादिकं प्रतिपादयन्ति । न च 
तासामन्योऽवकाशोऽस्ति, येन भ्रतीतेऽथं तात्पयांभावः प्रतीयेत, 
अन्यथा तासामप्रामाण्यापन्तिः-इति ॥ 


तन्न; पुरूपोत्तमस्य नारायणस्येव पाच्चरत्रादिस्यृतिभिरखिल- 
जगत्कारणत्वादेरुक्तत्वात्‌ । तत्र पाशपतादीनां प्राम।ण्ये पाच्- 
रात्रादीनां निरवकारात्वेनाप्रामाण्यं स्यात्‌ । तत्रोभयोः परस्परविरोः 

सुन्दोपसुन्द्न्यायेन तत्त्वमस्ादिवाक्यगतजीवब्रह्येक्यविरो 
धित्वेन चाप्रामाण्यमिदयद्रेतिनः ॥ 


पाञ्चरात्रप्रामाण्ये पाद्युपततिडान्तः। 


पाशुपतास्तु-सलम्‌, श्रतिविरोधे स्मृतेरप्रामाण्यम्‌ , स्मृतिद्रय- 
विरोध एकतरमाच्रप्रामाण्ये कारणं श्रयनुगरदीतत्वमेकतरस्याः, 
अपरस्यास्तदननुगतत्वं च प्रामाण्याप्रामाण्यहेतुः; अन्यथा तु न 
विनिगमना । तत्र प्रामाण्या्रामाण्ये कर्तराप्रत्वानाप्रतलनिणयाधीने । 
स्वतःश्रामाण्यं तु कतुराप्तत्वनिश्चये, न तपौरुषेयवेदवद्‌ वाक्यत्व- 
मात्रेण; विप्रखम्भकवाक्यानामपि प्रामाण्यापनत्तः । तत्र पौरुषेयत्वे 
निमृश्चतिप्रामाण्यं समूटस्मृतिविरोधे न सम्भवति; पिपी 
किकालिपिनिभाया अ्थ॑ज्ञानपूवैकं विरचितत्वाभावेन भामाण्य- 
सन्देहात्‌ , तद्रेपरीलय एव स्मृतीनां प्रामाण्याच्च, इति श्रतिवि- 
रोधोऽत्राकिंच्ित्करः, किन्त्वनादिमूख्कत्व-तदभावावेव स्तिद्रय- 
प्रामाण्याप्रामाण्यग्रयोजके ॥ 

अस्तु वा स्मयपेच्तया श्रुतीनां प्राबल्यम्‌ , तद्धिरोघे स्तीनाम- 
प्रमाण्यं च; तथापि श्रुतिविरोधः, श्रलय्थस्यासन्द्ग्धत्वे विस्प- 
त्वे वा भवति, न तु वेपरीत्ये 1 तत्र च स्मृतयो विस्पष्टाथां 
श्रतयस्त्वस्पष्टार्थाः । अत एव श्रदर्थनि्णयायैव मीमांसाविरेषाः, 
न तु स्म्रयर्थनिणयाय । स्मृतयो हि योगमदहिम्ना तत्तदथं साक्षा- 
त्य स्मृतिभिरुपनिबद्धाः, श्रयथेमस्पष्टमपि स्पष्टयन्ति । तदुक्तम्‌ 

“इतिहास-पुराणाभ्यां वेदं समुपृदयेत्‌ ।” 

इति, . इति . पाशुपतादिस्रतीनां श्रतिषिरोधोऽकिश्चित्करः, 
६४३ 
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-भ्रस्युतासपष्टश्रुतिमूख्कत्वे स्मृतीनामप्यस्पष्टाथेत्वादप्रामाण्यमेव 
स्यात्‌ ॥ 

एतेन--श्रतिमूख्कत्वेनाभिमतानां पाच्वरात्राणां पाशुपताद्य- 
पेक्षया प्रावल्यवाद्‌ः- निरस्तः; उक्तरीत्या श्रतिमूख्त्वत एवप्रा- 
माण्यात्‌ । पाट्युपतादिस्षतिप्रणेतारो द्याप्राः स्वयं सखयोगसिद्धि- 
महिम्ना सा्ताक्छतानथान्‌ स्वस्वागमेषु निववन्धुः, इति तेषाम- 
प्रामाण्ये न किमपि कारणम्‌ । पाशपतादिप्रणेतारो हि सर्वज्ञाः, 
आप्ताश्च। तत्र केचन बुद्धषभ-कपिला भगवतो हरेरवताराः सौगत- 
योग-साङ्ख्यस्म्रृतिकर्तारः, षाशपतस्य्रतिप्रणेता तु मदाज्ुभवो 
रुद्रो न।रायणस्यापि मूर्तत्वम्‌ ॥ 


एतेन- 
““पाच्चरात्रस्य सर्वस्य वक्ता नारायणः स्वयम्‌ ॥ 


इति-व्याख्यात्म्‌। नारायणस्य रद्राशस्य रृद्रापेक्षयाऽप्याप्रत- 
मत्वायोगात्‌ ; इति न साक्षाद्‌ नारायणकर्तंकत्वेन पाच्वरास्य 
पाडापतापेत्तया -आधान्यम्‌ , तद्राधकत्वं वा युक्तम्‌ , इति पाञ्ु- 
पत्तानुयायिनां राङ्कासमाधानाथमिद्मधिकरणभिति द्रेतिनः। 
नञ चात्रोभयाप्रामाण्यवादिनः पूवैपक्ितया निर्दिष्टा इति तु 
कथान्तरम्‌ \॥ 

पान्चरात्रस्येव सुख्धं प्रामाण्यम्‌ , 

न पाड्यपतादेरिति सिद्धान्ताशयः । 


सिद्धान्ताशयस्तु-पाशुपत-पाच्ररात्रयोरुभयोरपि स्मरतिव्वेन 
साम्यं मत्वा दहि पाशुपतस्य पूर्वोक्तरीत्या प्राबल्यं प्रतिपा- 
दितम्‌। तन्न चोभयोस्साम्येऽपि यदि मूढं प्रमाणं कस्याश्चन 
श्रतिः, तर्हि तस्या एव भ्रावल्यम्‌ , इतरस्यास्तु दौबेल्यमिति स्वीकर्त 
व्यम्‌ । मूलं च तन्न यदि श्रतिः, तर्हिं तत्‌ भ्रवखम्‌ , तत्तस्रलयत्तमातनं 
तु सम्भावितदोषं न प्रमाणतामहेति ॥ 


न च सवेज्ञप्रणेतृत्वं पाशुपतस्येव नान्यस्येति युक्तम्‌- 
““्रपिलो यदि सवेज्ञः काणादो नेति का भ्रमा |” 


-इति न्यायेन सम्रज्ञतस्य डुवैचत्वात्ू , अन्यथा ““सर्वजञस्पुगतो 
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बुद्धः”इति कोशात्‌ वुद्धमात्रस्य सर्वज्ञत्वम्‌ , न सुद्रादेरपीति स्यात्‌ 
तत्र सवेज्ञानां मोक्ष भाक्तवेन,  तन्मूढरागद्रेपायभावेन च, सत्यम्‌, 
न विप्रलिप्सा सम्भाव्यते, परं तु सबैज्ञत्वं सर्वेषां तीर्थकराणां 
तत्तत्सम्प्रदायाचुसारिभिः स्वीक्रियते, इति. रस्द्रास्ाधारणं 
सवेज्ञत्व न सुवचम्‌ ॥ 


नेच्छा-प्रयत्न-स्थानकरणपाटवादीन्यप्राकृतदारीरस्य नं रुद्रः 
स्यापि नारायणस्येव, इति न ततोऽथेमुपलभ्य. रचयितृत्वेनेःसवै- 
ज्ञत्वं रुद्रमाच्रस्य सम्भवति । अपटुकरणा अपि बहव, उपदेष्टारो ` 
दर्यन्ते । स्वोपकार-परापकारहेतुदशनाभावोऽपि स्वेतीथंकरसाधा- 
रणः; खोकदिताथेमेव स्वरपि तत्तत्स।्ात्छृततत्त्वस्योपदेशात्‌ । 
किं बहुना ? निर्दषवेद्मूलकव्वेनेव प्रामाण्यं वक्तव्यम्‌ । तत्त पाशु- 
तेरनङ्गीकृतमेव, पाच्चरात्रागमेन तु स्वीछरतम्‌ । न दि श्रतयः सवां 
अस्पष्टा्थाः पिपीलिकानिभा खिपयो वा, इति स्पष्टाथश्रतिमूख्कानि 
पाच्चरात्रादीनि भ्रमाणानि, स्ववुद्धिमात्रविजुम्भिताः पाशुपताद्याग- 
मास्त्वप्रमाणम्‌ ॥ 


अधिकारसाधनसौरुभ्यमात्र तु परेषामाकषेणाथं पादपेषु 
हरयन्त, इति ““हेतुदशेनाच्चे"ति न्यायेनापि पाश्पताद्यागमाना- 
मध्रामाण्यम्‌--इति ॥ 


तदिदं यदि श्रुत्यमूङ्पाश्पतमतप्रामाण्यनिरासाथमः , तर्हिं सागरम । 
भ्रत्यविसुद्धागमप्रामाण्यं स्वनेनेवाधिकरणसिद्धन्यायेनः सिद्धयतीति" 
रिवाकंमणिदीपिक्राऽपि निष्करषेयति । अयमेव न्यायः श्रुतिविरुद्ध पाच्च 
रात्रेऽपीत्यपि शिवाकंमणिदीपिका विशदयति । अद्धतिनी तु पाञ्चरात्रमः ,- 
दोवागमः, साङ्ख्यम्‌ , योगो बा सवेमपि श्रत्यविसुद्धाशे प्रमाणम्‌ तद्विश्दधेषुः 
तुन प्रमाणम्‌ , अत एव ॥ 

“ज्ञानान्येतानि रज्ष विद्धि नानामतानि वे ॥“ 

इत्यधिकारिभेदेन सर्वेषां श्रेयोहेतुत्वमनुमन्यते तत्रात्यन्ताराक्तान्‌ , 
तत्तच्छास्रमाजाधिकारिणः, वेदिककमांनधिकारिणो बोदिश्याधिकारसा- 
धनसौलभ्योपदेशो दहितेच्छयाऽशक्तानामपि शक्तयनुरुणम्‌ , 
आपद्धम॑तया वा न विरुध्यते, सख्य-गोणापद्धमेभेदो बाऽत्र। 
अशक्तानधिकृत्य शास्रे खलु स्वल्पप्रायश्चित्तविधयो . धमेशब्त्रेष 
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बहुशो दश्यन्ते । कलौ पराशरस्छतेरेव प्रामाण्यमिति वचनमशक्तविंषये 
प्रायदिचत्तसञ्कोचाद्यभिप्रायेणेति पारशरमाधवीये तदुपोद्घाते माध- 
वाचायों विद्यादयति ॥ 

अतो न साधनसङ्कोचविकासादिकमधिकारिभेदेनाप्रामाण्यस्य, 
प्रामाण्यस्य वा गमकम्‌ । अन्यथा कलो पराशरस्मरतेरप्रामाण्यमिति महती 
षिनष्टिरापद्यते । कतारं तु कठ युगे बजयेत्‌ः इति पतितसंसर्गस्य महा- 
पातकत्वं निवारयन्ती पराशरस्मरृतियंदप्रमाणम्‌ , तर्हि महापातकिन्यतिरि- 
क्तम्लेच्छवासादिसंसगदूषिताः शुद्धात्मानो महात्मनोऽपि दुकंभाः स्युः॥ 

तप्तचक्राङ्कनमात्रेण सवेपापर्निहरणमिति साधनाधिकारसौलभ्योपदे- 
शो द्वेतिनां पाञ्न्वरात्राज्यायिनामपि प्रसिद्ध एव । स्वैथा स्पराणि 
चत्वारि ज्ञानानि यथासम्भवमधिकारिभेदेन वेदाविरुद्धाशे प्रमाणानि 
तत्तत्सम्प्रदायानुसारेण रक्ष्यमाणानि श्रेयस एव भवन्ति ॥ 

र्‌ त्यविरोधे सर्वांगमप्रामाण्यमद्धेतदर्शने । 
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दवेतदशेनं तु यथासम्भवं तत्तद धिकारिद्ट या सर्वागमानां कर्मो- 
पासनादिविषये व्यावहारिकम्‌, पारमार्थिकम्‌ खद्धेततत्तवे तत्त्वमस्यादि. 
महावांक्यार्थे, जीवात्मेक्यमा्रे, मुख्यं वा प्रामाण्यमधिगमयत्‌ वेदाविस्‌- 
द्वाशानागमान्‌ तत्तत्सम्प्रदायादुसारेण भ्रमाणं समर्थयच्च सर्वांगमानुपम- 
दकम्‌ › क बहुना ? यथाधिकारं वेदमूखसवैदरोनसंरक्षकं च सर्वदशंनमू्ध- 
भ्यतामहेति । इवमेवाभिग्रेव्योक्तम्‌ , अद्रेतदर्शनं सर्वेषु दर्शनेषु दर्शनीय- 
तमं दशेनम्‌- इति ॥ 

स्वधां त्वद्वेतिनामधिकरणशरीरमाच्र द्वेतिभिरपि नास्यम्‌ , न.वा 
पाच्वरा्रविरोधेन पाशुपतस्येवाद्रेतस्याप्रामाण्यं शास््रयोनित्वसमन्वयाधिकरः 
णनिधारितमत्र सिहदावखोकन्यायेनापि निरस्यम्‌ , अधिकं पाच्चरात्राधि- 
करणे परिदिष्यते ॥ 


॥ इति स्मृत्यधिकरणम्‌ ॥ 
~> ॐ °~-- 


धः ओं 
की अथ दितीयाध्यायस्य परथमः पादः #§ 
॥ स्मृत्यधिकरणम्‌ ॥ 


॥ स्म्रत्यनवकाशचदोषप्रसङ्कादिति 
चेन्नान्यस्मृत्यनवकाशदोषप्रसङ्गात्‌ ॥ 
द्वितीयाध्याया्थसंग्रहः । 


अस्याध्यायस्याविरोधाभ्याय इति नाम सम्प्रतिपन्नम्‌ । तत्र भ्रथमेऽ- 
ध्याये वेदान्तसमानयोगत्तेमं प्रामाण्यं साङ्ख्यादिस्म्रतीनाम्‌ ; तदीयन्या- 
यानां चाशङ्कय निरस्यते । द्वितीये पादे स्वतन्त्रालुमानस्य श्रत्यविरोधेन 
नयनमाभ्िव्य प्रवृत्तानां साङ्ख्यादीनां तदीयायुमानस्य सप्रतिपक्षोपपाद्‌- 
नेन साङ्ख्य-वेशेषिकादीनाम्‌ , वेदाप्रामाण्यवादिनां च युक्तथेव तदीय- 
युक्तिनिरासेन वेदान्तप्रावल्यं समथ्येते ॥ 

प्रथमेऽपि पादेऽशंतो युक्तिविरोधपरिदहारेऽपि तत्र वेदान्तवाक्यस्यं 
स्मृतिविरोधाविरोधचिन्तांऽपि वतते 1 वेदान्तवाक्यान्यनवष्टभ्य स्वतन्त्र 
युक्तीनामेव परस्परं विरोधपरिदहारेण समन्वयव्यवस्थेति विरोष इत्यद्रेत- 
प्रक्रिया } द्वेतिनां त॒॒य॒क्तिविरोधाभावः प्राधान्येन, समयविरोधाभावश्च 
भाधान्येन द्वितीयप्रथम-द्वितीयपादाथेः ॥ 

तत्राद्रेतसिद्धान्ते वेदान्तानां सम्यगृज्ञानप्य॑वसायित्वात्‌ , तस्य च 
योगादिमदहिम्ना वेदान्तनिरपेक्षसाधनवशादपि सम्भवात्‌ तन्मूखकस्सृति- 
विरोधेन समन्वयमाक्षिप्य स्मृर्यन्तरविरोधेन परिहारः क्रियते । तत्रोभयोः 
रपि स्मत्योबोध्य-बाधकभावमापन्नयोर्वेदान्तेनाविरोधसमर्थनमेव रक््यम्‌ , 
न तु वेदान्तप्रामाण्यं छक्यम्‌ । द्वितीयपादेन तु स्वतन्त्रयुक्तिविरुद्धाथं 
वेदाप्रामाण्यनिरसनम्‌ ॥ 
. प्रथभाधिकरणार्थैः। 


तेत्र प्रथ्माधिकरणं साङ्ख्यस्मरतिविरोधेनाक्षिप्तस्य वेदान्तानां 
रह्मणि समन्वयस्येक्षत्यधिकरणन्यायेन साधितस्याधिकाशङ्या सिहा- 
वखोकनन्यायेन पुनरा्तिप्य स्थूणानिखनन्यायेन सम्थनाथभिति विवेकः । 
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जंल्प-वितण्डादिहेत्वाभासानामद्रेताभिमतमिथ्यात्वखरण्डनेऽस्ति महा- 

^> अक इ १ नो क + 4 हेत्वा (~ 

दपयोग इति द्वेतिनः, अद्रेतिनोऽपि स्वसिद्धान्ते हेत्वाभासानामप्रसरेऽपि 

पराभिमतप्रपच्रसत्यत्वानुमाने तेषां व्रह्मजिज्ञासायाम्‌, विशिष्य च 
[विरो ४.५ [क ~ 

समन्वयाविरोधाध्याये, युक्तयविरोधपादे चात्र परमाणाश्रमाणजिज्ञासाः 
तत्रापि शाखसम्मततत्त्धच्तणस्वरूपसङ्खल्यासम्बन्धि सवं सङ्गतम्‌ ॥ 


न च तव्राध्यायसङ्गतिः, पादसङ्गतिः, वेदालुमतस्खतिप्रामाण्यमीमा- 
सानन्तरमधिकरणसङ्गतिवां समस्ति, अद्रेतमते त॒ साङ्ख्यस्मृत्यप्रामा- 
ण्येऽपि वेदवदेव साक्षात्कारपयंवसायिपु प्रमाणेषु ब्रह्मसाक्चात्कारदेतुतया 
मननस्यापि प्रधान्येन विनियोगाद्‌ः 'युक्तिप्राधान्यवादमाश्रित्य विचारस्या- 
प्यस्ति सङ्गतिः, इति पूर्वाधिकरणसिद्धान्तस्य युक्तिमवष्टभ्योव्थानादान्ते- 
पसङ्गतिरस्याधिकरणस्य, समन्वयविरोधपरिहाराद्‌ युक्तिमवष्टभ्येव 
प्रसक्तस्य तस्यात्ेपस्य निरसनादस्ति पादाध्यायसङ्गतिरपि । सर्वथा तु 
दवेतिनोऽत्रादरेतसिद्वान्ताचसारेण पूबैपश्चम, सिद्धान्तं वा' नाक्षिपन्ति- 
इत्यद्ेतसिद्धान्तात्तेपपरिहदारमात्रं लक्षयतोऽस्य निबन्धस्य नात्र कर्तव्यं 
किमप्यवशिष्यते, तथाप्येतदधिकरणपरीक्षा मात्रयाऽचर प्रस्तूयते ।। 

न विलक्षणत्वसूत्रदेतभाष्यपरीक्षा | 

“न्‌ विलक्षणत्वादस्य तथात्वं इति च शब्दात्‌” इति सूत्रस्य द्वेतभा- 
ष्यमेवम्‌-श्रतेः, तदनुसारिस्यतेश्वाप्रामाण्यकारणाभावात्‌ नाप्रामाण्यम्‌ ; 
विलक्षणत्वात्‌ = नित्यत्वात्‌ , निदोंषत्वात्‌ । स्वतस्तु प्रामाण्यम्‌ । “न चक्षुने 
श्रो न त्को न स्मृतिर्व॑दा एवेनं गमयन्तीति “वाचा विरूपनित्यये”ति 
च ती तावस्रामाण्यं समथंयतः॥ 


अस्योपवृहणमनुव्याख्यानारदिकम्‌ | तत्र सू्ह्मयास्मकमधिकरणम्‌ | 
“दश्यते तु इति गुणसूत्रमस्याधिकरणस्य । अद्रेतसिद्धान्ते तु प्रथमसूत्रो- 
्ताचेतनकारणवादिनः साङ्ख्यस्येव पुनरा्तेपपरिदाराथंतापराणि ( १). 
अभिमानिन्यपदेशस्तु विरेषाुगतिभ्याम्‌ (२) दरयते तु. (३) 
असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रत्वात्‌ ( ४ ) अपीतौ तद्वत्‌ प्रसङ्गादसमञ्स्यम्‌ 
(५) न त॒ दृष्टान्तभावात्‌ ( ९ ). स्वपक्षदोषाच्च ( ७ ) तकप्रतिषठाना- 
दष्यन्यथाऽप्यलुमेयभिति चेदेवमप्यविमोक्तश्रसङ्ग, इति सप्त सूत्राणि “न 
बिखक्षणत्वाःधिकरणस्य गुणसूत्राणि, इत्यष्टसूचमिदमधिकरणम्‌.॥ 


^तच्र ` द्वेतम॑तेः ““दट्यते ५ तुः इतिः नः विलक्षणत्वादितिसुःनिन्तरमः 
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धिकम्‌ । अद्धेतसिद्धान्ते तु सर्वेषां सूत्राणामेकाधिकरणत्वात्‌ ८ 'टरप्यते तु" 
इत्येकमेव सुत्रम्‌ ॥ | 


अपरोऽयं विरोषः--यद्‌ दवेतसिद्धान्ते--“अभिमानिग्यपदेशस्तु विशे- 
षानुगतिभ्याम्‌ः' ““टइ्यते तु” इति सूत्रद्मयात्मकमपरमधिकरणम्‌ । अन्यच्च 
(१) असदिति चेन्न प्रतिषेधमात्रलात्‌ (२) अपीतौ तद्त्‌ भरसङ्गादसमञ्ज- 
सम्‌ (३) नतु दृष्टान्तभावात्‌ (४) स्पत्तदोषाच (५) तर्काप्रति- 
छानादप्यन्यथाप्यनुमेयभिति चेदेवमप्यविमोक्तभरसङ्गः (£) एतेन रिष्टा 
अपरसिपरहा अपि व्याख्याताः-इति पद्‌ सूत्रातकमधिकरणम्‌--इति ॥ 


अ्रान्तिमम्‌-““रिष्टा अपसरिप्रहा अपि” पाठान्तरेण पठ्यमानं सूत्र 
त्वसदधिकरणस्य गुणसूच्रम्‌ । अद्रेते तु-“एतेन शिष्टापसिहा अपि व्या- 
ख्याताः” इति सूत्रपाठः, एरथगेकमधिकरणं च तत्सू्रमात्रम्‌ । मतद्भयस्यापि 
निष्करषस्तवत्र “न विलक्षणल्वादि"व्यारभ्य “'तकाभ्रतिष्ठानादि"स्यन्तं साङ्ख्य- 
मतनिराकरणमेकमधिकरणम्‌ , अपरं तु शिष्टापसिप्रहाधिकरणमिस्यधिक- 
रणद्भूयम्‌ । दवेतदृष्टया सत्र पूर्वाक्तविधयाऽधिकरणत्रयम्‌ । तत्र सूत्रद्मय- 
विषये वक्तव्यं पूरथैमेवोक्तम्‌ ॥ 

““अभिमानिन्यपदेशस्तु विशेषानुगतिभ्याम्‌ः “दृश्यते च इतिं 
सूत्रद्रयेनोभयत्र ““खरदत्रवीत्‌” इत्यादौ मृदादीनां चेतनधमज्यपदेशो 
म्रदभिमानिदेवताभिप्रायेणेव्येव । तथापि, चेतनक्रारणत्ववादोपष्टम्भकत्व- 
मप्यद्धेतमते, तेनाप्रामाण्योपपादनं द्रेतमत इति विशेषः । अधिकरणभेद्‌- 
स्त्वत्राकिंच्ित्करः; स्वतन्त्राधिकरणन्यायस्यात्रासाधनत्वात्‌ ॥ 


अभिमानिव्यपदेशसूत्रवेयर्थ्यं देतवादे । 


तत्र “अचेतनेऽथनिवन्धनात्‌"“इति पूर्व॑मीमांसागतार्थवादन्यायेकदेरा- 
कृततत्पसिग्रहभरकारभेदालुवादमात्रम , इति यदि वेदप्रामाण्योपपादक- 
त्वमेवास्य युक्तमिति मन्यते, तदयत्रेकाधिकरण्यमेव, अद्रेतं तु“ अथे- 
वादाधिकरणन्यायस्यात्राजुसन्धाने, तत॒ एव सिद्धत्वान्नात्र ध्रथग- 
धिकरणस्वना युक्ता; प्रमाणपादसङ्गतस्य तस्य प्रमेयाविरोधप्रकरणेऽसङ्ग- 
तत्वात्‌ , शास्त्रयोनित्वसूव्रगुणसुत्रतयेवाऽस्याधिकरणद्भयस्यापि सङ्गतत्वाच, 

इति न विलक्षणतवसूत्रगुणसूत्ररेकाथ्येमेवात्र युक्तमित्यभिप्रेति ॥ 
` बस्तुतस्त्वानन्दमयाधिकरणे स्वेषां पदानां भूत-तदभिमानि-देदान्तयोमि- 


-रूपाधेचवुष्टयपर्लव्यवृस्थापनात्‌ , “दास्त्रद्या तूपदेदो वामदेववत्‌”, 
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इत्यत्र सर्वेषां पदानामन्तयांमिपरत्वन्यवस्थापनात्‌ , प्रचत्यथिकरणेन 
् [१ ऋ, की 

सर्वेषां स्त्रीलिङ्कानां परमात्मन्येव युख्यरूपे समन्वयस्य सिद्धान्तितखा- 

दचेदमधिकरणं व्यथम्‌ 1 


न हिं पू्वेतन््र॒ इवात्र सर्वेषां पदानां चातुरर््यवादे दवैतसिद्धान्त- 
£ (~ [= 1 1 = = ~व ० = [+ 
सिद्धे “अचेतनेऽथेनिबन्धनादि"तिशङ्काया उद्थित्तिरपि, येन तत्परिहा- 
रोऽत्र । अयुव्याख्यानमपि- 


“बाङरूढिं विनेवापि विद्भद्रदिसमाश्रयात्‌ । 
तत्तन्नामान एवते , तत्तद्रसत्वभिमानिनः !" 
“सन्ति तेषामशेषेण शक्तिरन्येभ्य उच्यते ॥ 
व्याप्निश्ोक्तानुमानेन दश्यते चाधिकारिभिः। 
शास्त्रोक्तवस्तुनद्चेव व्युत्पत्तिः शास््रलिङ्गतः ।।” 
इत्यादि समन्वयाध्यायरिङ्गमेवात्र सङ्गरहणाति, इति वितथमिद्मधिकरणं 
नविलक्षणत्वाधिकरणस्य प्रथमाधिकरणवतेऽपि । विरिष्य तु समन्वय।ध्याय 
एवास्य सङ्गतिः ॥ 


यत्तु-श्रदायचेतनाभिम।निनः सदेदा एव॒ पिश्ाचादिवदन्तर्दिता 
एव तत्राधिष्ठिताः; तेषामेव वक्तृत्यम्‌; शाजप्रामाण्यात्‌, तदधीनार्थापत्ति- 
प्रमाणाच्च--इति, तदिदं खरदाययधिष्ठावत्वातिर्क्िसशरीरतवे प्रमाणाभावात्‌ , 
शाजप्रामाण्येन गद्‌ायधिष्ठानमात्रेण वागाद्यभावेऽपि वक्तृत्वेन वाक्यो- 
पपत्तेः सम्भवाच्च न स्प्रतम्‌। सवेथा तु खदा चेतनत्वे न विवादः, 
इति न सवं चेतनम्‌, इति विलक्ञणत्वशङ्कोपपादकत्वमस्य सत्रस्य । 
“हश्यते तु” इति तु तत्परिहारपरसिद्धान्तसूत्रमित्यद्धेताशयः ॥ 


द्वितीयाधिकरणे मतद्रयाभिप्रे ताधिकरणविभागः। 


यद्यत्र प्रधानकारणवादनिरासपरतयाऽधिकाशङ्कयोक्तसूत्राणां नय- 
नम्‌, नास्माकं तत्र विप्रतिपत्तिः । “असदिति चेन्न प्रतिषेधमाच्नरतवात्‌"' 
इत्यादि “एतेन शिष्टा अपरिग्रहाः” इत्येतत्पयंन्तमेकमधिकरणं द्ेतिनां 
दृष्टया । तत्र अन्तिमसूत्राधिकरणांशे वक्तव्यं यथावसरं वणेयिष्यते ॥ 

इदं तुरीयमधिकरणं द्वेतर्टया, अद्रेतिनां तु शिष्टापरिरदवजं सर्वाणि 
सूत्राणि द्वितीयाधिकरणस्येव गुणसुत्राणि, शिष्टापसिहसूच तु स्वतन्त्रं ठृती- 
. यमधिकरणमिति विभागः । तत्राभावकारणतावादनिरासपद्मण्यन्तिम्‌- 


ल्यायसुधापरीक्षा ९०९ 


वजम्‌, अन्तिमं तु तदतिरिक्तजीवप्रधानादिनिराकरणपरम्‌ | अत्रासत्पदं न 
शूल्यपरम्‌ ; अभावकारणसनिरासपरत्वात्‌ । तच्रामावस्य्‌ कतत्मादाय पू 
पक्षः, ईश्यरकतैतवं विनैव स्वयमेव सरवेपामुत्पत्त्येति विोपः ।! 

अद्र तरीत्याक्ताधिक्ररणप्रयोजनम्‌ । 

अद्धेते तु यदि विलक्षणं व्रह्म जगतः कारणम्‌ , तर्हिं तद्विकक्तणस्य 
जगतोऽसत्त्वं न कथमिति शङ्कापरिहदाराथं तत्‌। तेन च स्वतोऽपि सदात्मना 
प्रतीतिर्वतेते, स्वरूपतोऽसन्त्वमात्रं वाऽसत्त्वव्यपदेशमाच्रम्‌। अत एव भ्रागु- 
त्पत्तेः “सदेव सोभ्येदभि"ति सामानाधिकरण्यम्‌ । इममेवाधिकरणन्याय- 
मारित परस्पराध्यासेऽप्यधिष्ठानसंसगैमात्राध्यासः, न त्वारोप्यस्येवा- 
धिछठानस्यापि स्वरूपतोऽप्यध्यास इति सिद्धान्तः । अभावकारणतावादस्तु 
प्रधानादिकारणवाद्‌ इव कथमपि न श्रुत्यनुगरहीतः, “असदेवेदमि"त्यसत्पदं 
न परमात्मपरमिति प्रथमाध्याय एव गतम्‌} असत्पदं हि धर्मपरं नाभा- 
वरूपधमेपरम्‌ ॥ 

रौ तिनामद्व तव देऽधिष्टानस्यापि स्वरूपाध्यासवादनिरासः। 

न चास्मिन्‌ प्रसङ्केऽद्रेतसिद्धान्तस्य, विमर्शनम्‌ , निरसनं वा द्वेतमाष्ये, 
सुधायां वा । यद्यपि प्रथमे पादे रूप्यादीनामपि संसगमात्राध्यास एव स्या- 
दिव्युक्तम्‌ , एवमधि्ठानस्यापि स्वरूपाध्यास एवाट्रेतवादे स्वीटरतमिति 
च, परं तु नेदं सूत्रसंमतमपीव्यद्वेतभाष्यतोऽवगम्यते, इत्यधिष्ठानस्यापि 
स्वरूपाध्यासवादो न सूत्र-भाष्यादिसम्मत इति पूर्वोक्तमत्राप्यनुसन्धेयम्‌ ॥। 

ईश्धरस्वरूपवोधकेषु वाक्येषु सत्सु तस्येवाभावसाधनमनुमानेन न 
युक्तम्‌ ॥। 

अभावक्रारणतानिराक्षपरतयोक्ताधिकरणयोजनपरीक्षा । 

वस्तुतस्तु--अमायवत्‌ ईश्वरोऽपि वतत इति छृत्वा यदि पूवैपक्षः, 
तदानीमीश्वरस्या भावत्वे न प्रतिपेधमाच्रत्वेन सिद्धान्तोपपत्तिः, तेनाभावा- 
तिरिक्तसाधनात्‌ } अमावस्येश्चरज्यतिरिक्तस्य सत्त्वे तु तस्य भावत्वे च 
कार्यतादशायां कायस्य भावत्वेन, कारणस्याऽपि सृष्टयादौ सतः तेनैव 
हेतुना कथं नेश्वरस्येवायुमानम्‌ ? तदतिरिक्ते्धरानङ्गीकारमादाय पूर्वपन्ते 
“अपीतो तद्रत्‌ प्रसङ्गादसमञ्समि"ति कथमीश्धयाभावः प्रसञ्जनमर्हति ? 
तस्य पथेपक्षिणोऽभिमतत्वात्‌ ॥ 

न चास्य निबन्धस्याद्रेतखण्डनांशनिरसनं विनाऽन्यङच््यम्‌; तथाप्य- 
सत्पद्भ्रयोगमात्रांशेऽद्वेतिनां सिद्धान्तोऽगआासाधारणो वतत इति सूचन- 

६४ 
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प्रसङ्गे किञ्चिदत्र निवेदितम्‌ । अद्रेतमतनिरसनं तु नात्र विरोषतः- 
^तकोप्रतिष्ठानादि"ति सूत्रं बजेयितापि। 
अथात्र तर्काप्रतिष्टानादिति सूत्रभाप्यपरीक्षा। 
तत्र॒ केवखयुक्तीनां श्रुतिवाधिकानां न॒ व्यवस्थेत्यदरेतभाष्यम्‌। 
द्व तिनस्तु॒श्तिमूख्त्वे युक्तीनामप्यस्ति प्रामाण्यमित्यत्र बदन्ति । 
नात्र लेशतोऽप्यद्रे तसिद्धान्तस्य विरोधः, किन््वायुरल्यमेवेति जन्माय्य- 
धिकरणादौ भाष्य एव॒ व्यक्तम्‌ । केवलयुक्तिप्रावल्यवादो न युक्त 
इत्येवाद्रेतसिद्धान्ताद्‌ नात्र परसिद्ध।न्ते विप्रतिपत्तिः ॥ 
“शक्लिशा अपरिग्रहा"?. इति सूत्रपाटमेदपरीश्चा । 
एतेन-““रिष्टा अपरिप्रहा व्याख्याताः इति पाठभेदः, अद्रेतसिद्धान्त- 
निरसनं च किंचिदिव समाखोचनमर्हति । त्राद्रेतभाष्यम-एतेन-- प्रकृतेन 
प्रधानक्रारणवादनिराकरणेन शिष्टेः-मन-व्यास-प्रश्रत्तिभिः केनचिदंरोना- 
प्यपरिगरहीता येऽण्वादिकारणवादाः, तेऽपि प्रतिषिद्धतया व्याख्याताः; 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्य तकीनवगाह्यत्वात, तकेस्याप्रतिष्ठितलवात्‌ ; 
अन्यथाऽनुमानेऽविमोक्षात्‌ › आगमविरोधाच--इति ॥ 
यत्तु-साङ्ख्यादपि वेरोपिकादेरतिंश्येन शिष्टागरदीतत्वम्‌ ; 
तदतीव विरुद्धम्‌ ; साङ्ख्यस्य निरीश्वरत्वात्‌ ; वेशेषिकादेस्तु 
सेश्वरत्वाद्‌ वेपरीत्यस्येवोचितत्वात्‌ । इह हि जगस्कारणव्वे विप्रति- 
पत्तयो निरस्यन्ते-तत्र साङ्ख्यो ब्रह्मेव नाभ्युपति, कुतस्तदीयं 
जगत्कारणत्वम्‌ ? इत्यतिशयेन वेदान्तवादविरोधिववात्‌ शिष्टापरि 
गृहीतः । वैशेषिकादिर्तु ब्रह्म, तन्निमित्तत्वं चाङ्गीकृत्योपादानता- 
मात्रं नाङ्गीककुरुते, इतीषदविरोधितवादीपच्छिष्टापरिगृदीत इ्यु- 
क्तम्‌ । सत्कायेवादित्वादिकं तु प्रकृतासङ्गतम्‌ ; अन्यथा यागीयदहि 
सानिषेधादिना.विपरिवर्तःस्यात्‌। वेदसंवादवाहुल्यं तु न साङ्ख्ये; 
तन्त्वानामच्रापरिच्छेदात्‌। अतः शिष्टाः निराछृतततयाऽभावका- 
रणतायाः-जीव-प्रधानाऽसत्कार्स्वभाववादा निरस्यन्त इति व्या- 
ख्यानमेवात्र युक्तम्‌-इति ॥ 
शिष्टापरिहाधिकरणस्य प्रधानजीवादि- 
कारणतानिरासे न तात्पर्यम्‌ , 
किन्त परमाणुकारणतानिरास एव । 
तत्राभावकारणतावादो यत्रेश्वरो नास्तीति वादः, सन्नपीश्वरोऽकारणम्‌ ; 
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अभावस्य भावत्वेन विरोधश्चेति द्रेतवादिमात्रपरिकल्पितः कुत्राप्यप्रसिद्धः । 
तद्पेक्षयोत्तमत्वं सर्वेषामपि प्रधान-जीवासत्काखादिवादानां वतेते, 
इत्यभावकारणवादनिरासेन तेषां निरस्तत्ववणैनापेक्षया शिष्टपदान्तगेत- 
प्रधानकारणवादनिरासेनामावकारणतावादस्य निरासोऽथैसिद्धो वणेयितुं 
शक्यते, इति न विखक्षणत्वसूत्रमारभ्येतस्प्राचीनसूत्रपय॑न्तं ॒प्रधानकार 
णतानिरासपरतया योजनमेवाहेति, इति व्याख्यातेषु सर्वेषु सूत्रेषु 
स्वमनोरथमात्रकल्पिताभावकारणतावादस्यापि तस्याप्यचेतनत्वाविशेषात्‌ ; 
परमगम्भीरस्य जगत्कारणस्याभावरूपत्वस्य तकांनवगाह्यत्वात्‌ , आगम- 
विरोधाच्ातिदेशेनेव निरासो भवति, इत्यभावकारणतापेक्षयाऽतिदायेन 
हीनव्वं जीव-प्रधानादिकारणतादीनां न सम्भवति ॥ 


तत्र यदि निरस्यानामतिशयेन दीनतस्वमतिदेशेन न विवक्षितम्‌, किन्त्व- 
धिकरणसि द्रान्तन्यायविषपयत्वमात्रे तासयेम्‌ ; सर्वेपामपरेषां कारणवादानां 
निरस्यत्वोपसंहारसूचनमात्रसुदिष्टम्‌ , तर्हि प्रधानकारणवाद्‌पेक्षया, न्यूनत्वा- 
भावेऽप्यतिदेरामादेण काच्चनाधिकाशङ्कामाभित्य प्रधानक्रारणवादनिरासेन 
परमाणुकारणवादो निरस्यत इति वक्तुं शक्यत इति छत्वाऽणुवादनिरा- 
सोऽत्रेति वक्तुं सुवचम्‌ ॥ 
परमाणुवादः सर्वापिक्षया हीन इति शङ्कापरीक्षा । 


अधिकाशङ्का खनुमानेनान्ततो निमित्तकारणस्येश्वरस्य स्वीकारात्‌ तस्य 
कथं निरास इति । परिहारस्तु-^स्मरयनवकाशदोषप्रसङ्गादिं"ति सूत्रनि- 
दिष्टासु स्छृतिषु केनापि काणादादिसूत्राणामनङ्गीकाराद्‌ जडरूपात्मवादात्‌ , 
वेदस्य, किं वहुना ? शब्दमाच्प्रामाण्यानङ्गीकारात्‌ , कुत्रचनाणुशब्दमात्र- 
स्याणोरणीयानित्यापौ परमात्मतत्वपरस्य परमाणुपरत्वाभावात्‌ , आनु- 
मानिकमात्रस्येश्वरे दुस्खाधत्वस्य सवैसम्मतत्वात्‌, अणोरप्रत्यत्तस्य मद्‌ घट 
इति सामानाधिकरण्यायोगेन प्रतीत्ययोगेन तदलुवेधभ्रयोजकोपादानत्वा- 
स्वीकारात्‌, कथक्वनासत्पदेन कारणवाक्येषु प्राधान्येनानुङेलात्‌ ; 
आत्मासङ्गत्व-चेतनत्व-तञ्ज्ञानसाधनादीनां कस्याप्यंशस्य वेदेषु, स्मृतिषु 
वानुपखम्भाच् प्रधानवादापेक्तयाऽतिशयेन दीनखमवश्यं स्वीकतेग्यम्‌ ॥ 

दे तमतेऽप्णुकारणतानिरास इति वक्तव्यम्‌ । 


त्र द्ंतमतेऽप्यणुकारणतावादो न सम्मतः, न वेश्वरस्य निमित्तकारण- 
त्वमपि स्वाभिमतेश्वरदाक्तिद्रारकं वेशेषिकेमेन्यते; अन्यथा निमित्तकारण- 
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त्वमा्रेण परमाणुकारणवादेनेकमस्यात्‌ योग-पा्यपतदरनाम्यां किमपरा- 
म्‌ १ यदि नारायणपरमात्मतावादोऽणुवादिनां न विरद्रः, तर्हीदं विवि- 
च्यताम्‌-किमयुमानसाध्यं कारणस्य नारायणदशब्दवाच्यत्वमपि ? यद्योम्‌ , 
तिं श्ररयेकगम्यत्वाविरोधः ? तदीयतकध्रतिष्टानसूत्रनयेन परमाणुश्ञारण- 
वाद्‌ एव समधितः स्थात्‌ , इष्टापत्तौ तु मायाशक्तिपरिणामितावादादयः 
सर्वेऽप्यस्तमियुः॥ | 


प्रधानवादस्याणुवादापेक्षयोत्कर्भं एव, न दहीनत्वम्‌ । 


परमाणुकारणवादाभिमतपेच्तया बाहुल्यस्य साङ्ख्यतत्त्वानां श्रुतिषु 
दशेनमपि तस्य परमाणुवादापे्तयोत्कर्पे कारणम्‌ । “पच्च ॒पच्च- 
जना” इति तु तदीयतत्त्वानां सङ्ख्यानमपि वेदे वतते, इति साङ्ख्या 
मन्यन्ते, एवं प्रकृतिपद्वाच्यत्वात्‌ प्रधानस्य प्रधानपरिणामितावादोऽपि 
रतिषु वतेते, असङ्गचिद्रुपत्व-व्यापकस्वादयोऽपि - साङ्ख्याभिमताः 
श्रुतिषूपलभ्यन्ते ॥ 
इदमेवात्राजयुज्यते-““एतेन शिष्टा अपस्प्रहाः” इति सूत्रेण परमाणुका- 
रणवादोऽपि निरस्तो वा, न वेति । यद्याद्यः, तर्हि घ्रथाऽयं स्नुषायाः केवठं 
भित्तादानाधिकारानपेधः । यदि न परमाणुकारणवादो निरस्यते, तद्देव 
जीवस्वरूपाचेतनत्व-व्यापक्रत्वादयः, साधम्य॑-वेधम्यैज्ञानतन््वज्ञानोपायता, 
असत्कायवादः, आरम्भवादो बा, समवायादिस्वीकारः; स्मरयप्रामाण्य- 
बादादिकम्‌ , शब्दाश्रामाण्यवाद्‌ः, अन्ये च तदीया एव द्रतिनामप्यभिमता 
इयापत्त्या पाञ्चराच्रादिभ्रामाण्यस्वीकारः, तद्रलेनेव परमात्मतनत्त्व-तज्ज्ञा- 
नसाधनत्वादिन्यवस्था, अन्यच्च सवं द्वेतिनां समूख्मुच्द्धियेत । स्वैथा तु 
बेदाप्रामाण्यवाद्‌ः, श्त्तिस्मृति-पुराणेतिदास-धमंशाखादिविद्यास्थान-धमे- 
स्थानाय्यस्ीकाख्ध वंशेषिकमते, तद्धि्रतिपेधस्तु देताद्रेतमतयोरुभयोरपि, 
इति तन्निरास एवात्र विषयः | 


न दहि ते तदीयया भक्रियया नियज्ञानवन्तमीश्धरं चेतनमनुमातु- 
मीशते । इलखाखादयो हि स्वयमचेतना आगन्तुकन्ञानेनेव चेतना निमित्त- 
कारणतयोपरभ्यन्ते, इति कटालादिदृष्टान्तेन निलयज्ञानवत ईश्वरस्य 
कथमनुमानम्‌ ! ज्ञानराब्दवाच्यस्य स्वरूपज्ञानस्य नियस्य तन्मते दृष्टान्तेन 
साधनासम्भवात्‌ › इययुमीयमानोऽपीश्चरः सवयमचेतनः आगन्तुकज्ञान- 
बानेव सिद्धयेत्‌। तच्च कथं तस्य जन्यम्‌ ? इति सृष्टः पूवेमात्ममनःसंयोगादि- 
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कारणाभावादिति शङ्का खपरा तत्र, इति ईश्धराङ्गोकारः, बद्याङ्गीकारो 
वा श्रतिसम्मतो न वेशेषिकमते स्यात्‌, इति साङ्ख्यानामनीश्चखाद्‌ 
एव वरो वेशेपिक्राणां सेश्वरत्ववादापेत्तया, इति साङ्ख्यापेक्षया दीनत्व- 
मतिशयेनाणुवादस्यव सूच्रकाराभिमत।माते वेवरणसत्र सवेधाऽनवदयम्‌ ॥ 


| इति शिष्टापरिग्रहाधिकरणम्‌ ॥ 


4 अथ भोक्त्ापरयधिकरणम्‌ ॐ 


॥ भोक्त्रापत्तेरविभागाश्चेत्‌ स्याष्टोकवत्‌ ॥ 
भोक्त्‌-मोग्यसाङ्करयापत्तिपरिहाराथैताऽस्ाधिकरणस्पराद्वेते । 


इदमधिकरणम्‌--“श्रकृतिश्च प्रतिज्ञा-दृष्टान्ताचुपरोधादि”ति साधित- 
विवतेवादस्यात्तेपपरम्‌। तत्र सवस्य ब्रह्यविवतस्वाद्‌ ब्रह्मणाऽमेदः साधितः। 
परमात्मनोऽनन्यतवे च सर्वेषां “तद्भिन्नाभिन्नस्य तदभिन्नत्वभिति न्याये- 
नेक्याद्‌ भोग्यस्य भोक्तत्वम्‌ , भोक्तर्भोग्यत्वम्‌ , इति सर्वषामितरेतरभा- 
वापत्त्या लौकिकी भोग्य-मोक्तग्यवस्थाऽस्तमियात्‌ । अतो न ब्रह्मविवतं 
वादो युक्त इत्याक्तेपाशयोऽद्ेतरृष्टया ॥ 

जीवव ट जगत्कारणत्वं चद्यणोऽपि नेत्यनापया व्रह्मक्याख्या द तनि- 
राताध्॑ताऽस्याधिकरणस्येति द्र तम्‌ । 


द्वेतिनस्तु-न ब्रह्मणो जगत्कारणत्वं वास्तवं भवति; असवेका- 
रणेन जीवेनाव्यन्ताभिन्नखात्‌, अलन्ताभिन्नयोश्च तयोरेकस्व 
भावत्वम्‌, न तु विरुद्धस्वभावस्वमित्यवश्यं स्वीकतेव्यम्‌ | न च 
मुक्तस्य सवेकारणत्म्‌; संसारेऽनुपलम्भात्‌ । संसारे 
प्रतीयमानस्य कस्यचिदाकारस्यवापगमो मोक्ते, नापू्ांकारोत्पत्ति 
अनित्यसप्रसङ्कात्‌ ॥ 


न चानन्दादेरि विद्यमानस्येव तिरोदहितस्य स्वैकारणत्वस्याचु- 
पलम्भमात्रम्‌; भ्रमाणाभावात्‌ । संसारे द्यानन्दादीनामपि परम- 
प्रमास्पदव्वेनेषदुपटम्भो बर्तते, न तु जीवस्येषद्पि सवेकारणत्व- 
स्योपखम्भः । ब्रह्मणो जगत्कारणत्वस्य श्रोतस्यान्यथाुपपत्त्या 
तदभिन्नस्यापि संसार ईषदुपलम्भः कल्पनीय इति तु न युक्तम्‌ , 
काल्पनिकं हि जगत्कारणत्वं ब्रह्मणः श्रुतिरान्नाति ॥ 
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जीवस्य सुक्तावेकीभार्वानुपपत्तिरदेते । 


न च तदेव जीवस्यापि; अन्यथा प्राधानादीनामपि काल्पनिकः 
जगत्कारणत्वेन कारणत्वमिव्यापत््या न प्रधानकारणवादोऽनुपपन्नः 
न 9 अर, @ [+ 
स्यात्‌ , सुक्तजीवस्य ब्रह्मण्यं ह्यद्रेतं नाम । अत एव--कमांणि 
विज्ञानमयश्च आतमा परेऽज्यये सवे एक्रीभवन्ती""ति श्रुतिः, इति 
[भं [> [^ 
मुक्तौ भोक्तजीवस्य ब्रह्मभावात््‌ तयोरविभागापत्तिः | ततश्च 
ब्रह्मणो न जगत्कारणत्वं वास्तवमिति शङ्कामनूद्य तन्निराकरणा्थ- 
मिदं सूत्रम्‌ ॥ ८ 
जीवस्य अुक्तावेकभावो देः तवाद्‌ एव रोकवत्‌ । 
तत्परिहारस्तु-- खोकवदिति पदेनाभिसन्धित्सितोऽयमेव- 
श्रोतस्त्वेकीभावः, सत्यम्‌, तथापि स लोकवदेव-यथा खोक 
कर कर [कप (३ 9 
उद्‌क उद्कस्यकीभावः स्थानेक्यनिवन्धनः, एेकमत्यं वा, यथा 
प्राग्विमिन्नाः ब्राह्मणाः साम्प्रतमेकीभूता इत्यादौ, इति युक्तौ 
जीव-ब्रह्मणोरेकस्थानत्वम्‌ , एेकमस्यं चात्र प्रतिपाद्यते ॥ 


न चेवंविधोऽब्रैकीभावो जीव-ब्रह्मणोरलयन्ताभेद्रूपः। स दहि 
यदि प्रागपि ब्रह्मणाऽभिन्नस्येव जीवस्य सुक्तावेकीभावः, ` 
तर्हिं तवाभूततद्धावा्थंच्विप्रत्ययविरोधाद्‌ गौणार्थत्वमापयेत । 
पराग्भिन्नस्येकीभावस्त्वेकस्थानत्वेकमत्यरूप एव सख्यो भवितम- 
हंति, इति जीवब्रह्मेक्यं बाधितमिति सूत्राशयः। अयमत्र प्रयोगः- 
जीवः, न कालान्तरेऽपि ब्रह्मणेक्यमापत्स्यते, प्राक्‌ ततो भिन्न- 
त्वात्‌ ; यथा घटः, पटेन कदाचिदपि नेक्यमापतस्यते इति ॥ 


भेदनिपेधेनादवे तवादः शून्यवाद एव । 


तत्राभेदो हि जीव-ब्रह्मणोेदनिवरत्तिद्वारेणेति वक्तव्यम्‌ । न च 
भेदिनोः सतो्भेदमाच स्तम्भ-कम्भभेदादौ रश्यते, इति भेदनि- 
चत्त भेदिनोरपि निव्॒त्त्यापत्त्या शून्यवाद आपद्यते । शूल्यवादो 
हि सर्वांभाववाद एवात्र विवश्चितः, न तु चतुष्कोटिविनियुक्त 
ततत्ववादमात्रम्‌; इति शूञ्यवादमेवादाय-“असदिति 
चेन्न प्रतिषेधमाच्रत्रादि"ति प्रव्रत्तम्‌। न चेतदयक्तम्‌ ; ईै्धरा- 


भावप्रसङ्गादेः ॥ 
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न च मुख्यार्थे संभवति आगमा अप्यसुख्याथं बोधयितुं 
दराक्युवन्ति । विष्णुपुराणमपि- 
“परमात्मात्मनो्योगः परमाथ इतीरितः ॥ 
मिभ्येतदन्यद्‌ द्रव्यं हि नेति तदद्रव्यतां यतः 1] 


इति । न चास्ति श्रतिविरोधः; प्रागप्यभिन्न एव ब्रह्मणा जीव- 
दतययङ्गोकारात्‌ ॥ 
्रेतवाद्‌ एव एकी भवन्तीति च्चिप्रत्ययोपपत्तिः । 


न च च्विप्रत्ययानुपपत्तिः; प्रतीत्यपेक्षया श्रत्युपपत्तेः । प्राग्‌वि- 
भिन्नतया दृष्टोऽयं जीवो ब्रह्मणाः सुक्तावभिन्नतया प्रतीयते--इति 
राङ्कातु न युक्ता ॥ 

अत्रेदु वक्तव्यम्‌- किं प्राक्तनी जीव-्रह्मभेददष्टिश्रान्तिः, उत 
प्रमेति । नायः; बाधकाभावात्‌ । श्रतयस्त्वद्याप्यव्यवस्थितानाम- 
थानां न वाधकतामदनुबते । प्रमितस्तु भेदो न निषेद्‌ धुं शक्यते 
काटान्तरे, इति नेकीमावस्य भेदनिव्रत्तिरूपस्य, अभेदस्य बाऽत्रो- 
पपत्तिः । अयमच्र प्रयोगः- जीवः, न कदाचिद्‌ ब्रह्माभिन्नतया 
प्रमाविषयः, ततोऽव्यन्तभिन्नतया प्रमितत्वात्‌; यथा न घट 
पटीभिन्नः- इति सेदप्रतीतिमादायापि न च्विप्रत्ययोपपत्तिः ॥ 

द्रः ताभिप्रेतभोक्त्रापत्तिसूत्रार्थः । 


सूत्रा्थसतु-भोक्तु्मो त्ते परत्वापत्तसुक्ततवात्‌ ब्रह्मणो जीवे क्यस्य 
भरतौ प्रतिपादनात्‌ , जीवस्येव ब्रह्मणोऽपि जगत्कारणत्वं न स्यादि- 
ति चेत्‌, न; सुक्तावेकीभावोक्तेरेकस्थानव्वेकमत्यादिपरत्वेनात्य- 
न्ताभेदपरत्वामावा दिति ॥ 
अचर भोक्च्ापत्तरिति समासधटकभोक्तपदस्य भोक्तसम्बन्धि- 
मुक्तयवस्थेकीभावपरत्वम्‌ ; आपत्तेरित्यस्यानन्तरं सुक्तेरित्यध्या- 
हदारश्चेति विवेकोऽनुसन्धेयः ॥ 


यत्त॒--अद्रतिनां चेतनाचेतनात्मकसवेजगदु पादानत्वस्य, तत :- 
सर्वेषां द्यणाऽभेदस्य च प्रतीयमानस्य स्वीकारे भोग-भोग्य- 
भोक्तग्यवस्थानुपपत्तिरिति भोक्ापत्तेरित्यंरस्य विवरणम्‌ , तच्र- 
भोग-मोग्ययोः परमात्मनश्च भोक्तत्वापत्तेरिंति भोक्तशब्दस्य 
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मावार्थस्वे लक्षणा दोषः, भोक्तंत्वापत्तेरित्येव सूत्रणापत्तिश्च । 
यद्यप्यध्याहारादिसाम्यसुभयत्र, परं लु सावप्रत्ययामाबोऽधिकः 
परेषां विवरणे दोषः-इति सूत्रमिदं द्वेतिनो विचरृण्वन्ति ॥ 


सक्तौ जीव-बरह्ेक्यं न जीवजगत्कारणत्वापादकम्‌ , 
इति न तन्मतनिरासार्थताऽस्य सूत्रस्य । 


०, ( [4 भदे, ~ 

इदमव्राद्रेतिनोऽभिप्रयन्ति-सत्यम्‌ , जीव-ह्यणोरक्यं युक्तिदशामाभि- 
त्येव, न त॒ तद्‌ बद्धदशायाम्‌ ; अनाघ्रतसंविन्मात्रस्वरूपत्वाद्‌ जीव- 
ब्रह्यक्यस्य । न च तस्यां दशायां जीवो जगत्कारणम्‌ । जगत्कारणत्वं हि ब्रह्मणो 
मायोपदितस्वरूपेण, अविद्याविषयत्वधात्रेण वा } न च तस्यां दशायां शद्ध- 
प्रव्यगात्मनस्तेनेक्यम्‌ , न तरां च संसारिणो जीवस्य, इति जीव-ब्रह्क्यस्य 
रा लखार्थत्वे न जगत्कारणेन वब्रह्मणेक्यम्‌, इत्यस्वैकारणत्वाविरेषात्‌ 
सुक्तथवस्थायां तपदखक्च्यार्थस्य, खम्पदटक््यार्थ॑स्य चासवैकारणजीवेनेकयं 
न सर्वकारणस्य, इति जीव-ब्रह्मैक्यस्य, काये-कारणभावस्य च वस्तुतो विरो- 
धान्न जीव-ब्रह्येक्येऽपि ब्रह्मणो जगत्कारणत्वानुपपत्तिरद्धेतवादे, इति न 
देतिनामाकतेपोऽयमद्ेतवादे गति ॥ 

अदधेते भोक्त-भोग्थसांकर्यशद्कोपपत्तिप्रकारः । 


तथाच न केवछं ब्रह्म, किन्तु सक्तोऽपि न सवेकारणम्‌। संसार 
दृशायामाव्रतसंविन्मा्र॑॑द्यविद्योपाधिवशाज्जीवभावम्‌, इईश्चरभावं वा 
प्राप्तं सत्‌ तत्तद पाधिभेदाद्‌ भिन्नमिव प्रतीयमानम्‌ , निवरत्तायामविद्याया- 
मनाघरतस्वरूपसंविन्मात्रं हि सख्यो युक्तात्मा नाम-जीवेश्चरोभयप्रति- 
विम्बतावादे प्रकटाथेकारभ्रस्थाने । जीवेश्वर विम्व-प्रतिविम्बभावप्रस्थानेऽपि 
विवरणाभिमते युक्तं जीवाश्िताविद्याविशोषरूपोपाधिविगमेनेश्चरभावेऽपि 
यावदीश्रभावं तयोर्विम्ब-परतिविम्बभावेन किंच्िज्ज्ञत्व-सवज्ञत्वादिभेदाद्‌ 
जीवकारणत्वस्याभावाद्‌ युक्तस्येश्वरभावमापन्नस्य कारणत्व इष्टापत्तेश्च न 
तत्रे्धरकारणसायोगाक्तेपस्यावसरलेशः। उपाधिभेदनिवन्धनो हि मेदोऽत्रापि 
समानः ¦ सरवेत्रोपाधीनामेव कायंत्वम्‌ , नोपदहितस्वरूपस्य, इति ब्रह्मकार 
णतावादे कार्य-कारणयोर्भेदे सर्वेषां का्याणामेव कारणात्मनाऽभेदाद्‌ 
का्यंसाङ्कयम्‌ , भोक्त-भोग्यसाङ्कयं च ययपि शङ्कितुं शक्यते तद्भिन्नाभिन्न- 
नयेन । तेन च ब्रह्मणोऽपि कार्याभेदेन कायेत्ापत्त्या, उपाध्युपदिताना- 
मपि कारणत्वापत्त्या भोक्तभोग्यज्यवस्था न स्यात्‌ ॥ 
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इदमुपरक्षणं कायै-कारणभावव्यवस्थायुपपन्तेरपि, इति ब्रह्मणो जगत्का- 
रणत्वाक्तेपरिहदाराथेत्वमप्यस्याधिकरणस्य नानुपपन्नम्‌। न च संसारदशायां 
जगत्कारणत्वतिरोधानम्‌ , युक्तौ तस्रकाश इत्यद्रेतमतम्‌ , येनानन्दादेरिव 
विद्यमानस्येवाविद्यया तिरोधानादिकमवसरेत्‌ , आनन्दादेरिव संसारावस्था- 
यां जगककरारणत्वस्येषदुपख्म्भदरच स्यात्‌। न च जीवस्यापि तत्‌ 
काल्प्यमपि; मायोपदितस्येव कारणत्वात्‌ , तस्य जीवेनेक्याभावात्‌ ॥ 


सुक्तौ न जीवस्य जगत्कारणत्वं मामत्यादिप्रस्थाने । 


तत्र॒ च मायोपधघानमिव तन्नष्टं जगत्कारणत्वमप्यविदयोपधानप्रयुक्तं 
काल्पनिकमेव । तदुक्तम्‌- 
“अन्तमा भवतः केयं कारणत्वप्रकल्पने 1} 
इति । काल्पनिकत्वं कारणत्वस्य मायो पदितस्यापि संविदधिष्ठानकत्वे- 
नेव; अधिष्ठानारोप्याभावनिवन्धनकत्वात्‌ काल्पनिकत्वस्य ॥ 
तत्र काल्पनिकत्वमपि स्वरूपत उपाधेरेव, न तूपदितस्येति त्वन्यदेतत्‌ ; 
तत्र मायाऽपि ब्रह्मण्यध्यस्ता. इति तस्याः कारणत्वमपि कल्पितम्‌ । न च 
प्रधानवादे प्रधानं ब्रह्मणि कल्पितम्‌ , इति तदू दृष्टया न काल्पनिकं कारणत्वं 
प्रधानस्य, अद्रेतदृष्टया तु कारणत्वोपेताया मायायाः कल्पितत्वात्‌ कारणत्व- 
मपि शुक्तिरूप्यगतरूप्यत्वमिव कल्पितम्‌ । न चेतादशं कल्पितं कारणत्वं 
प्रधानस्य, साङ्ख्या उरीकुबेन्ति । एवं जीवोऽप्युपदित ओपाधिकेन रूपेण 
कल्पितोऽपि कारणेऽकलिंपतत्वाद्‌ न तस्यापि काल्पनिकं कारणत्वम्‌ । अवि- 
दयाया उपाधिविधयोपधानमात्रेण संविदकारणतोपपादकलत्वम्‌ ॥ 
8 अद्ध तेऽपि एकीभावः, च्िप्रत्ययोपपत्तिश्च । 
“परेऽञ्यये सवे एकीभवन्ती""तिंश्रतिप।दित एकीभाव उपाधिनिनव््ति- 
्रयुक्तौपाधिकभेदाभावः स्वरूपमातरेक्यम्‌ ॥ 


एतेन- तत्र च्चिप्रत्ययोऽपि-व्याख्यातः। उपाधिनिव्रत्तिभ्रयुक्तौपाधि- 
कभेदाभावस्य युक्तिप्यन्तमभूतस्य सुक्तिकार एव भावेन चाभूततद्धा- 
वाविरोधात्‌। नित्यसिद्धं स्वरूपेक्यमिति वादस्तु स्वरूपयोरौपाधिक- 
भेदमात्रसत्तवेऽपि स्वरूपतः सवेदा भेदाभावमभिग्रेव्य, न स्वरूपेक्यं संसा- 
रदशायां विद्यमानमयप्युपाधियोगादाध्रेततवेनाभूतमिव, सुक्तौ तु तद्‌ भूतमिव 
मत्वा । ओपाधिकभेद््रयुक्तस्याभूततद्धावस्य निद्या हिं च्िभत्य॒यः | न 
६९ 
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चान्न गोणाथेत्वम्‌ ; अभूततद्धाबनिदत्त्या तद्धावस्याप्यभूततद्धावतवाद्‌ । 
घटाकाशो महाक्राशीभवति घटाकाश-मठाकाशादयो महदाकाशीभवन्तिः 
“रसं ह्येवायं ख्च्ध्वाऽनन्दी भवती?व्यादाविव ॥ 

'न हिं स्वरूपानन्द्स्य नित्यघ्रा्तस्य स्वरूपासिन्नस्यानन्दीभावोऽभू्वा 
तद्भावः, किन्त्वभूत्वेव तद्धावः; अनाद्यविद्याकल्पितसदादिभेदस्याखण्डस्य 
ब्रह्मणोऽज्ञानेनाऽव्रतावस्थायामनानन्द भावस्य पूर्वसिद्धस्य निव्त्याऽ- 
खण्डात्मताया अभूताया एव तत्त्वसाक्षाल्कारेण भावात्‌ । परत 
एव॒ स्वेकीभावो नोपपद्यते, इति संसारदशायामिव मुक्तावपि 
जीव-त्रह्मणोभेदस्येव स्वीकारे संसाश्दशायामेक्यम भूतस्यामावेऽपि मुक्तौ 
तदभावात्‌ , इति परमसुक्तो, संसारावस्थायां च सर्वेषां जीवानां िन्न- 
तया सतामेकीभावस्य बाधितत्वाद्‌ न तत्र च्विप्रव्ययाचुपपत्तिः ॥ 

शुद्धोदके ` मिश्चितसुदकपेकी मूतमेव, त्र पूर्वोत्तरोदकयोधिवेकास- 
म्भवात्‌ । अयमेव न्यायोऽच्रापि, तत्र यदि तादृगेव भवतति, न तदेव, तद्छकी- 
भावस्य परोदाहतयुदकनिश्चिप्तसुदकं नोदाहरणतामर्हति ॥ 

. एकस्थानत्वं चेकभूतख्गतयो्॑ट-पटयोरेकीभावमभिग्रेस्य घटः पटीभव- 
तीति भरयोगापत्त्या नेकीमाव इति न युक्तम्‌ । न दि वेककुण्ठेऽन्यत्र वा विद्य- 
माना स्वे भिन्नाऽपि एकीभवन्ति व्यपदेशयोग्या सेदगन्धं विनेव ॥ 
¦ पराभिमतेकी भावस्य सख्यस्य दुव॑ चत्वम्‌ । 


एकस्थानत्वं च किंमेकशरीरकत्वम्‌ , उत ्रथगूषिवेकानहत्वम्‌ , उतेकलोक- 
त्वम्‌। आद्यो बाधितः परमतेऽपि; मुक्तानां परमात्मशरीरकत्वाभावात्‌ | 
द्वितीये ष्रथक्तया विवेकानहंस्वं प्रथक्त्वाभावेन, उत परथक्तया प्रतीति 
माच्ाभावेन । तवायः परमते बाधितः, अद्धेतमते तु स्वीक्रियते | तत्रं 
द्वितीये पूर्व्रतीतस्य भेदस्य न प्रतीतिः, अप्रतीतस्य वा । तत्राऽपि किं 
प्रतीतिर्भरान्तिः, उत प्रमा । नाद्यः; परमते भेदवाधकप्रमाणानङ्गीकारात्‌, 
भ्रभितत्वे तु भेदस्य तसप्रती्यनैतायोगः । पूवैमभ्रतीतौ तु न च्चविप्रत्य- 
योपपत्तिः । उदके सिक्तमुदकं तु॒वस्तुतोऽभिन्नमेव । तत्र सेदस्तु बं 
परत्र बिरेषोपाधिसेदमादरेण । एकदेशस्थत्वं यद्येकचेतन्याध्यस्तस्वंघट- 
"तदाकारवृत्त्योरि, एकचेतन्यावच्छेकत्वेन वा । तर्हिं जीव-बरह्मणोरेकचे- 
तन्यानवच्छैदकत्वाद्‌ न सम्भवति । -स्वरूपेक्यं त्वज्ञातवद्वभासमानं तदु- 
'पाथिनिव्ृत्तिमात्रेण ज्ञातवदुपच्यते, यथा कण्ठगताज्ञातमरेवेयकम्‌ । सति- 
श्चैवमोपाधिक्रभेदनिषत्त्याऽत्र फख्तोऽभेद्‌ः ॥ 


स्यायसुधापरीश्ा ९९२ 
फेकमत्याभिप्रांय एकीभाव इत्यपि गौणमेव । तत्राप्येक्यं मतीनामेव, 
न व्यक्तीनाम्‌ । त्रापि मतिमभिषत्येकीभावो मल्युपाधिको मतिभेद्‌- 
परयुक्तविरोधनिर्दरणम्‌, उत मतिभेदनाशाधीनद्र तभावनिन्रन्तिरेव । तत्राद्यः 
एकीभावे “परेऽव्यये स्वै एकीभवन्ती"तिच्िप्रत्ययोऽद्र तसिद्धान्तेः 
न विरुध्यते | यथेकमत्यं मुख्य एकीभावः, तिं उपाधिविख्यप्रयुक्तौ- 
पाधिकभेदविल्योऽप्यभेद्रूपो युख्य एव ॥ 
चिव्िप्रत्ययावगतेकीभावनिष्कर्पः। 
निष्कर्षस्तु-अविद्याप्रयुक्तोपाधि-तत्सम्बन्धाधीनपरस्परपरमात्मभेद्‌- 
वतां जीवेश्रादीनां विद्याप्रयुक्ताविदा-तसप्रयुक्तोपाधि-तत्सबन्धनिवत्तयु- 
परक्षितसंविन्मात्रतेवेकी मावशब्दाथेः । तत्र मेदनिव्रत्तरभूताया भावात्‌- 
च्विप्रत्ययोपपत्तिः, द्वतमते तु संसारद्दायामप्येकस्थानकत्वम्‌ , 
ठेकमत्य  वाऽभूतभाव्येव, युक्तावपि नेकस्यानेकस्थात्वनियमः ; 
एेकमत्यनियमा वा बद्धानाभिव युक्तानाम्‌ , इत्येकीभावविवक्षायां न बद्धवत्‌ 
मुक्तयोरपि तारतम्यस्वीकारात्‌ सुक्तेशयोरविशोषः, इति “परेऽज्यये सवे 
एकीभवन्तीति नान्वितम्‌। न हि परेऽव्ययेऽनेकीभावः, साधकावस्थायामपि, 
साधकानात्‌ , इति को वा विशेषः साधकावस्थातो सुक्तावस्थायाः ! 
इदमवानुसन्धेयम-सिद्धयोरेवाभेदोऽत्रकी भावः, भेदस्तवत्रपाधिकः, 
अवस्थामेदनिवन्धनो वा संसारे जीवकतवे ब्रह्मणोमेध्ये जीवस्यौपाधिक- 
त्वात्‌ , तस्य निरुपाधिकेन, भिन्नोपाधिकेन वा मेद्‌ एव, युक्तौ तूपाधिवि- 
ख्यादभेद्‌ः ॥ 
ओपाधिकमेदनित्यन्त्येकीभावोपपत्तिः 
एकीभावविरोध्यनुमानदूषणं च ।. 


न चेवं घट-पटयोरभेदापत्तिः; घट-पटयोः, तद्भेदस्य चानौपाधिकलात्‌, 
यथा घटाकाश-महदाकाशौ घटाकार-महाकाडौ बा कदाचिद्‌ भिन्नौ, कदा-. 
चिदभिन्नी । एतेन-जीवः, न काखन्तरे ब्रह्मणेक्यमापत्स्यते, भ्रञ्तितो . 
भिन्नलादिययुमानमपि- परास्तम्‌; काखन्तरे महाकाशाद्‌ भिन्ने घटा- 
कारो, काखान्तरे मठाकाशाद्‌ भिन्ने च महाकाशे व्यभिचारात्‌ , तत्‌ 
एवाप्रयोजकत्वात्‌, अनौपाधिभेदवत्त्वस्योपाधित्वाच्च । यत्र॒ यत्र 
 कालान्तरेऽमेदादययोधैट-पटयोरनौपाधिकभेदवन्त्वं॑वतेते,. तत्र॒ तत्र 
साध्यव्यापकत्वम्‌ , घटाकाश-महाकाशयोः साधनान्यापकत्वमि्युपाधिरक्ष- . 
णयोगात्‌ , पक्ते साधनाव्यापकत्वं स्वधिकम्‌ । अयमेव नयः--जीव्‌- . 
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ब्रह्मभेदः, सतोभेदिनोनं निवृत्तिमान्‌, भेदत्वात्‌ ; स्तम्भ-कुम्भवदिति- 
भरयोगेऽपि 1 भेदिनोरेकतरस्मिन्‌ सति निवरन्तिमत्त्वस्य घटाकारा-महाकाश- 
मेदे साध्याभाववति हेतोः सत्वेन व्यभिचारात्‌ । घटाकाश-मटाकाशयो- 
मंदस्त॒ भेदिनोघेटाकाश-मठाकाशयोः सतोरपि घटनादो नश्चरो दृश्यते; 
इति तत्रापि व्यभिचारः ॥ 

अत्रोपाधिकत्वमेवोपाधिः । न चागमविरोधः; “यतर त्वस्य सवैमात्मैवा- 
भूत्‌ तत्केन कं पयेत्‌?" “नात्र काचन भिदाऽस्तिइत्यादिवहश्तीनां भेद्‌- 
मिभ्यात्वप्रतिपाद्कानां सत्त्वात्‌ । “यथोद्कमिति” श्रुतिस्तु युक्ताबद्धेताभि 
मतेकीभावपरा, न तद्धिरोधिनी ॥ “ 

भेदमिभ्यास्वे विष्णुपुराणाविरोधः । 
“परमात्मनो्योग : परमाथ इतीरितः 
9 ® क 
मिभ्येतदन्यद्‌ द्रव्यं हि नेति तद्‌ द्रव्यतां यतः।।“ 

इति विष्णुपुराणमपि परमात्मास्मनोर्योगः = क्यं परमाथेः, अन्यद्‌ 
दरव्यम्‌-जीव-तत्स्वरूपपरमात्मवां नेतीति यत्‌ ; तन्मिथ्या, न युक्तमित्य- 
थ॑कम्‌ ; भेदमिभ्यात्वम्‌, अभेदसस्यतां चेव गोचरयति ॥ 

मेदनिवृतेरेकीभावरूपत्वम्‌ । 

निष्कषेस्तु-प्राक्तनौपाधिकभेद्विख्यो मुक्तावेकीभावः, इति न च्वि 
भ्रत्ययायुपपत्तिः; स्वरूपतोऽभिन्नयोरोपाधिकभेदाविरोधात्‌ । अथवा 
भेदश्रतीतेः कल्पितत्वात्‌ कल्पितसेदनिन्रयेवेकी भावोऽत्र विवक्षितः । 
भेद्बाधकाश्च बहवः श्रुतयस्तत्र तत्रोदाहृताः। अथवा-मेदनिवृत्तिमात्र- 
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मेकीभावपदाथंः; मेदबाधकानां बहूनां प्रमाणानां सत्त्वादिति सवेमनवद्म्‌ ॥ 


भेददृष्टिश्चेयं व्यावहारिकप्रमेव । व्यावहारिकाणां प्रतियोग्ययुयो- 
गिनामिव प्रमितानामपि ततीऽधिसत्ताकाधिष्ठानसाक्ताक्ारेण भेदस्य 
बाधो न दुष्यति । घटः, पटाद्‌ भित इति प्रतीतिरपि बाध्येव ब्रह्म- 
सान्ञात्कारेण । तावतापि तु न प्रमितत्वविरोधः। एतेन- जीवः, न कद्‌ा- 
चिद्‌ ब्रह्माभिन्नतया भ्रमविषयः, ततोऽत्यन्तभिन्नतया भ्रमितिविषयत्वात्‌, 
यद्व, तदेवम्‌ , यथा घटः पटादभिन्नतया न प्रतीतियोग्य इति प्रयोगोऽपि- 
परास्तः । ओपांधिकतया, अत्यन्तभिन्नतया भ्रमितिविषये घटाकाशभिन्ने 
महाकारा उपाधिनिव्त्तावभेदभ्रतीतिविषये व्यभिचारात्‌ , जीव॑-बह्यणोभंद्‌- 
दृष्टि्॑मासिका, अभेदम्रतीतिः भमास्मिकेति दत्वसिद्धिरपि 1 
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दं तिनां भोक्त्रापत्तिसृत्रन्याङ्याऽसाधुत्वम्‌ । 


. सूत्रन्याख्या तु देताुसारिणी तद्भिमतरीत्या पूर्वोक्तविधयेव 
कतेज्या, इति बहुतराध्याहारादिदूषणदू षिता न सूत्रकाराभिमता । “भोक्तरा- 
पत्तरि"तिसमासघटभोक्तपदानन्तरमापत्तिपदतः पूवे तत्सम्बन्धिसुक्त यवस्थे- 
कीभावपदानां वहूनां मध्यमपदानां खोपकल्पनम्‌, आपत्तेरित्यस्यानन्तरं 
सुक्तरिति पदाध्याहार इति वहुतराध्याहारो दहि निमूंछः । अद्धेतमते तु 
भोक्चरापत्तिपद्स्य भोक्तभावादित्यथंस्वीकारात्‌ भोग्यस्य भोक्ठृभावविवक्षया 
तस्य तुल्यवितिवेद्यतया भोक्तुभोँग्यभावपरतायाः; ब्रह्मणो . भोक्छमावपर- 
तायाश्चोपक्ञणाद्‌ न सूत्रास्वारस्यम्‌ › तस्यान्यथानयनं वा ॥ 


मोक्त्‌-भोग्यसाङ् यापत्तिपरिहारोऽद्ं तिनाम्‌ । 


का्य-कारणयोरभेदो हि कारणात्मनेव रोके ददयते, न तु परस्परं 
कायात्मनाऽपि कायांणाम्‌ , काये-कारणयोश्च, इति लोकवदिति समाधान- 
मद्धेत एव स्वरसम्‌ । वस्तुस्थितिमनुसृत्य जीवस्य ब्रह्मणा सकलजगत्का- 
रणेनेक्यं नास्तीति छृत्वा द्वैतिनां विवरणं पूवं निरस्तम्‌ । अभ्युपगम्यापि 
सकलजगत्कारणेनैक्यं कारणात्मनेव कायस्य कारणेनेक्यात्‌ , कार्यात्मना 
कारणस्यानैक्याच्च न जीवस्य जीवत्वेन कारणत्वस्य प्रसरः, कारणात्मने- 
क्यात्‌ कारणत्वं तु नानिष्टम्‌ । अत एव “सद्भावेन ह्यजं सेम” इतिं 
कार्याणां कारणात्मना कार्य॑त्वमेव निपिद्ध.यते, इति कथं वा भोक्त-मोग्यानां 
स्वतः, उपाधितश्च कायांगामेक्यम्‌ ? कुतश्च ब्रह्मणः कायाँत्मनेक्यं बाधितं 
स्यादितिशङ्काया उत्थितेः, परिहारस्य वाऽवसरः ? यथा चेकीभावो द्वेताभि- 
मतोऽपि बाधितः, तथा पूवैमेबोपपादितम्‌ ॥ 


॥॥ इति भोक्त्रापत्यधिकरणम्‌ ॥ 


कर्व 
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ॐ& अथ तदनन्यत्वाधिक्ररणम्‌ $€ 


| तदनन्त्यत्वमारम्भणश्ब्दादिभ्यः ॥ 
तंद्नन्यत्वपदविभागः तेन निरस्यमतनिदंशश्च । 


` अन्न तदनन्यवाक्षेः पूरवैपत्ते, तदनन्यत्वसमथंनं सिद्धान्ते । तदनन्यत्व- 
पदं तत्पुरुषसमासेन भेदमात्रनिषेधपरम्‌ , वेशेषिकानां केवलनिमित्त- 
कारणत्वमाच्रनिषेधाभिभ्रायेण, उपादानत्वसमथंनारशयेन चः। उपादानव्वेऽपि 
परिणाम्थुपादानत्वमेव, परं तु तत्र परिणाम्युपादाने कायेस्य तत्समसत्ताक- 
स्याभेदवद्‌ भेदस्यापि सत्यलखाद्‌ न तदनन्यत्वाभाव इति बहुव्रीहिसमा- 
सोऽपि; तत्रापि ब्ह्मपरिणामित्वायोगेन निरासेन षिवर्तोपादानत्व- 
समर्थनसेवात्र खश््यम्‌ , इति तदनन्यत्वपदं ब्रहुवीहिसमासाभिप्रायमपि । 
परमार्थतो विवर्तोपादानपरतया कायस्य तद्धातिरेकेण कार्याभावस्वरूप- 
मनन्यत्वं॑तदन्यशुन्यत्वपरम्‌ । “एकमेवाद्धितीयमिःति वाक्याथंसङ्हा- 
येति विभागः न केवरं वेशेपिकाययभिमतभेदमात्रनिरासोऽस्याधिकरणस्य 
विषयः, किन्तु परिणामिकारणतानिरसोऽपि, इति भ्रकृत्यधिकरणसिद्धस्येवा- 
थैस्य वैशेषिकाणाम्‌ , भास्करस्य, तन्मूलाचार्योपवर्षाचायादीनां वा पन्ञमलु- 
सद्य प्रवत्तात्तेपपरिदारद्रारा कारणवाक्यानां बरह्मण्यभिन्नविवर्तोपादानता- 


समन्वयाथमिदमधिकरणम्‌ ॥ 


इदमधिकरणं दतवादनिरासस्याप्युपरक्षणम्‌ | 
त्र वेशेषिकादिमतमित्युपढक्षणम्‌, केवलनिमित्तकारणतावादिदधेत- 
सिद्धान्तस्याप्यधिकरणसिद्धान्तनयेनात्र निरास इति तु वस्तुस्थितिः ॥। 
इदमधिकरणं परिणामवादनिरासपरमपि । 
एतेन-- “परिणामात्‌” “योनिश्च गीयते” इति सूत्रे अपि-व्याख्याते ॥ 
आरम्भवादः परिणामवादः विबतेवादस्य च भूमिकेयम्‌ ॥ 
इति वचनेन पूरवांधिकरणप्रस्तुतपरिणामवादस्य विवतैबादषयेवसायि- 
ताभिप्रायेण तत्पदस्यात्र ्रयोग इति केचित्‌ ॥ 


परे तु पूर्ोधिकरणमपि विव्रतोपाद्‌।नाभिप्रायमेब, परन्तु सत्ता- 
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घेविष्यवादेन, इदं ठु सत्तेक्यवादेनेति । अत एव॒ भाष्यव्याख्यासु - 
परिणामपदं विवतैपरतया व्याख्यातम । आरम्भणङब्दादिभ्य 
इति हेतुः ^“श्रकृतिश्च प्रतिज्ञा-दष्टान्ताचुपरोधादि"ति निदिष्टं द्टान्तम्‌ 
वाचारम्भणं विकारो नामधेयमिति वाक्यं च स्मारयति । अत एवास्याधिकर- 
णस्येकसत्तावादेन विबतवादाभिप्रायत्वम्‌ ॥ 


वाचारम्भणवाक्यमूषटकमिदं विवर्तवाद्परमेव । 


अक्र वाचारसम्भणश्रुत्या विकारस्य वाचारम्भणत्वश्रवणात्‌ स्वरूपेण 
भ्रपच्नाभावपत्तः समर्थितो भवति , इति सत्तेक्यवादे तस्यास्तात्प्ं 
पर्यवस्यति । आदिपदेन -^“एेतदात्म्यमिदं सवं तत्‌ सत्यं स॒ आत्मा" 
“स्वै खल्विदं ब्रह्म" “यत्र त्वस्य स्वैमात्मैवाऽभूत्‌ तत्‌ केन कं पश्येत्‌” 
इ्त्यादिवाक्यसंग्रहः ॥ 
व्रह्मनिमित्तकारणता परिणामिकारणताम्यां पू्ंपक्चः । 


आरम्भणादिभ्यः इति सूत्रयितव्ये शब्दपदस्याधिकस्य सूत्रे निवेशेन 
बाचारम्भणपद्‌-नामघेयपद्‌ घटितवाक्यमपि तदनन्यत्वो पपादकतया विव- 
क्षितमिति प्रतीयते । तथाच भेदवादिवेशेपिकाययभिमतमर्थमादाय पूवै- 
पक्षः, अभेदवादमादायोपादानतया सिद्धान्तः। तत्र भास्कराद्यभिमते 
परिणामवादेऽपि कायंसमसत्ताकत्वात्‌ कारणस्य, कारणसमसत्ताकत्वाद्रा 
कार्यस्य वैशेषिकादिमत इव भेदोऽपि सत्यो वतते, त्यन्यत्वनिपेधेन 
सिद्धान्त उपादानतापन्तेऽपि यद्यपि न सम्भवति; तथापि विवर्तोपादानतायां 
मेदस्यापि मिथ्यात्वादभेदमात्रप्यवसायित्वात्‌ तदनन्यत्वपदं भेदनिषेधपरं 
तन्मते नानुपपन्नम्‌ । अतो निमित्तकारणतामात्रनिषेधपरम्‌ , परिणाम्युपा- 
दानतानिरासपरं चेदमधिकरणमिति फलति, इति काये-कारणभेदमात्रपर- 
केवलनिमित्तकारणवादिवत्‌, का्यै-कारणभेदाविरोध्यािन्ननिमित्तपरिणा- 
मोपादानवाद्यप्यत्र पूवेपक्षी ॥ 

विवतंवादेन सिद्धान्तः । 


एतेन-““यो ब्रह्मोपादानं जगतोऽभ्युपगम्यापि तदन्यतां मन्यते, 
सोऽप्यत्र पूर्वपक्षीकरणीय इति- व्याख्यातम्‌ । उभयपूवपक्षितायामद्वेत- 
सिद्धान्ताविरोधित्वात। परिणाम्युपादानवादिमात्रपूबेपन्लितायामेव विवादाः 
त्‌ । अतश्च वैशेषिकमतम्‌ , अन्यान्य सवं पाशुपत-योग-तत्समानसिद्धा- 
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न्तद्रेतवाद्‌ादयोऽत्र पूवेपक्षीक्रियन्ते । सिद्धान्तस्त्वभिन्नविवर्तोपादानता 
कल्पेनेव ॥ 


अभेदस्य ना साधनम्‌ , किन्तु मेदनिवेधमात्रम्‌ । 


एतेन-वेरोपिकादिरनात्र पृवेपक्षीति वाद्ः- परास्तः ; भेदवादनिषेध- 
सिद्धान्तताया उभयत्राविशेषात्‌ । उपादानतापन्ते तु भेदाभेदयोये्ो- 
भयोरपि सस्यत्वम्‌ , तत्र यद्युपादानत्वनिषेषे तात्पर्यम्‌ ; तद्य भेदनिपेधः 
खलु स(धनीयः, न तु भेदनिपेधः । निषिध्यमाने च भेद उपादानतानिरवा- 
हको भेद एव निषिध्यते, न तु निमित्तकारणताम।त्ननिवांहको भेद इत्यत्र 
का वा विनिगमना? प्राप्िर्दिं भेदस्येकान्तिकी वेशेषिकादिमते, परिणा- 
म्युपादानतापक्ते तानुषद्गिकी, इति नेकान्तिकमेदनिपेध इवायुपद्गिकभेद्‌- 
निषेधेऽपि न तातपयं युक्तम्‌ ॥ 

यत्तु--अन्याथोपादानत्वमेव समर्थनीयम्‌, तदिदं प्रद्रत्यधिकरणं 
एव साधितम्‌ , परं तु न तत्परिणाम्युपादानत्वम्‌ ; कायौत्मनाऽपि 
भेदाभावात्‌ , इति भेदमात्रनिषेध एव॒ विवर्तोपादानत्वस्यारोपाधि- 
छानव्वरूपस्य सिसाधयिषामभिप्रेत्य सेदमात्रनिषेधः 1 तेन चामेदः- 
सत्यः, इत्य्थ॑तो विवर्तो पादानत्वं पयेवस्यत्ति, भेदनिपेधोऽपि । अतो 
नात्र तदनन्यतायाः साधनम्‌ , किन्तु तदन्यत्वनिपेधस्येव ॥ 

प्रकत्यधिकरणेनास्यागतार्धत्वम्‌ । 

स च द्वेताद्रेत-शद्धादरेताख्योभयविधपरिणामवादसाधारणंः, इति 
तस्योभयस्यापि निपेधः । तत्फलं तु ब्रह्मविवर्तोपादानतासिद्धिः । प्रकरस्य- 
धिकरणं तूपादानत्वं समथेयत्‌ “परिणामात्‌ इति सूत्रात्‌ परिणाभिकार- 
णतामेषव समथेयतीति शङ्कावारणाथेमस्याधिकरणस्य प्रवृत्तिः, इति तेनोस्य 
न गताथंत्वम्‌ ॥ 


मेद-मेथुभग्रनिपेधेऽस्याधिकरणस्य तात्पर्यम्‌ । 


विवर्तोपादानत्वं भेदाभेदोभयनिवन्धनम्‌ , नासेदसाधनमपेक्षते, किन्तु 
भेद-भेद्युभयनिषेधमेव । अतोऽत्रानन्यत्वस्योपादानतोपपादकमेद-भेदय- 


भयनिषेध एव तात्पयम्‌ ; अद्धितीयपद्वदन्र्‌ वहुत्रीहिसमासस्यवाश्रयणात्‌। 
भेदाभावमात्रस्य, तवनन्यत्वरूपसद्रुपाभेदस्येवात्र साधना ॥' 


तत्र यद्यपि भेदाभेदोभयापेक्तत्वात्‌ तादात्म्यस्येवोपांदानतोपपादुक- 
88 
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त्वम्‌ ; तथापि तस्य व्यवहारदशायामेव स्वीकारेण परमाथत आरोपितभेद्‌- 
तद्‌भावोभयनिपेधेनाद्वितीय-निर्विशेषं एव पर्यवसानवोधनार्थत्वादस्याधि- 
करणस्य न तादात्म्यमात्र विषयः } व्यवहारदशा हि भेद घटिताभेदरूप- 
तादात्म्येनैव कार्य-कारणयोः परिणामवादे, विवतंवादे वा समाना । अत 
एवात्रोपक्रमे “अभ्युपगम्य भेदं पूवं मोक्त्‌-भोग्यव्यवस्थोपपादिता । परमार्थः 
तस्तु “तदनन्यत्वमिति भाविवाधमादायेवानन्यत्वमच्रोच्यत इति भगव- 
त्पादानां भाष्यम्‌ ॥ 
तदनन्यत्वपदाथं निष्कर्षः । 
तथाच न केबलं परिणामवादे, किन्तु विवतेवादेऽपि यावदूवाधं 
ज्यवहारनि्वांहो न विरुध्यते । अद्धेतवादे वधिष्टानसाक्षाकारदशामभि- 
्रवयेत्येवोक्तमधिकरणम्‌ , इति परिणामवादवद्‌ विवतेवादे कारणात्म- 
नाऽमेदोऽपि कार्यस्य नास्ति; कार्यस्येवा भावात्‌, न वा भेदोऽपि कार्यात्मना; 
कायै-कारणभावादिव्यपदेशस्य तदोपरमात्‌ , इति व्यवहारदशामाशित्येव 
कारणत्वमपि ब्रह्मणः । परमार्थतस्तु न तस्य कारणत्वमपि, किन्तु सत्य- 
ज्ञानादिरूपत्वमेव, इति जन्माद्यधिकरणे अरगुवहीतारपयंविषयत्वमखण्ड- 
स्यानन्दरूपस्य श्रौतस्य निविरोषस्येवेति यदुपसंहृतम्‌ , तस्यंबोपपादन- 
मच क्रियते ॥ 
तथाच कारणवाक्यानां ब्रह्मणि समन्वयो व्यवह।रद्श्ायामेव, पर- 
मार्थतस्तु ब्रह्मणोऽद्धितीयत्वम्‌ , तत्रैव वेदान्तानां महातात्पयेमिति बोध- 
नार्थमेवेदमधिकरणम्‌ , न तु भेदनिपेधमातरे, अभेदसमथेने वा, तेन च 
भेदनिषेधोऽप्य्थ॑सिद्धः ॥ 
अभेदस्वरूपनिष्कर्पः । 
अभेदो ह्यत्र भेद-भेद्य॒भयनिपेधोऽनाघ्रतसंविन्मात्रमेवानन्दास्मनाऽप्य- 
खण्डेन रूपेण, न त॒ प्रतियोगिसपेश्षभेदाभावमात्रम्‌ । भेदाभावो ह्यत्र भेद्‌- 
भेदयुभयवाधरूपोऽधिष्ठानव्यतिरेकेण सवोत्यन्तिकाभाव एव शुक्तिव्यतिरे- 
केण रजतायभाववत्‌। तत्र यथा शुक्तिरेव सती वाधकज्ञानविषयः, रजतादि तु 
न खरूपतः सत्‌; उपादानेन सह नाशात्‌ , एवमधिष्ठानसान्ञातकारे ब्रह्मैव 
सदखण्डम्‌ , भेद-भेदिनाबुभावपि स्वरूपतोऽपि न सन्ताविति विवक्ष्यते ॥। 
सत्यपि तादास्म्ये व्यवहारदशायां मेदस्यैव भानम्‌ । 
ञ्यवहारदशायां कार्यं कार्यात्मनाऽधिष्ठानाद्‌ भिन्नतया भासते; कायं- 
कारणभावस्य भेदाभेदोभयनिबोयत्वेऽपि नामरूपाभ्यामेव कार्याणां वयक्तं 


॥, 
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ज्ञातत्वात्‌, “अस्ति भाति प्रियमिति कारणात्मना व्यवहारदशायामा- 
बरतव्रह्मात्मनाऽभेदेऽपि तदात्मना विशदं ज्ञाना भावाद्‌ ब्रह्यव्यतिरिक्ततेव 
प्रतिभासते, न तदनन्यता । अत एव व्यवहारोऽपि । अखण्डाकारसाक्षा- 
तकारे सावरणनिव्रत्तो ब्रह्मात्मत। पर्यवस्यति; तदानीमविद्यायां निव्रत्तायां 
तस्रयुक्तनाम-रूपात्मनोऽपि निव्रत्तत्वाद्‌ न जगतो नाम-रूपात्मकस्य स्वरू 
पतः सत्त्वम्‌,न वा सिन्नतया प्रतीतिःनिविरोषात्मताया एव तदानीं स्वात्‌, 
इति न जगतो व्यवदारदशायामपि तदनन्यस्म्‌ , स्यात्‌, इति त्रह्मव्य- 
तिर्क्तितया जगत्सन्वनिपेध एव तास्येम्‌ , इति न सतो जगतोऽन्यत- 
निपेधः, किन्तु तदन्यखस्येव जगतोऽपि निपेधः ॥ 
परमार्थतस्तु कारणन्यतिरिक्तकार्याभाव एव तदनन्यस्वम्‌ । 


अत एव तद्नन्यत्वमिति बहुव्रीहिसमास इत्युक्तम्‌ ; अन्यथा स्वन्य- 
त्वमिटयत एवेष्टसिद्ध.या तदनन्यलमिति तत्पदनञ्पदयोर्धैयथ्यं विशदमेव ॥ 

अत्र तदनन्यतप्रतिज्ञाऽद्धितीयपदविवरणाथां सजातीय-स्वगतादिराहि- 

त्यविषयोक्तश्रुतिमूा, तदथंवहुतरतत्तच्छ् तिमूल च नाप्रामाणिकी ॥ 

न॒ केवलमद्धितीयादिश्रतिः, किन्तु वाचारम्भणादिश्रतिरपि मूलम्‌ । 
तथादहि-वाचारम्भणश्रुतिः साक्षाद्‌ व्यवहारदशामाश्रिव्य मूलाविदयाविकायं 
नन्यस्व॑ ब्रवीति, मूल्विद्याकायांणामपि ततत्वसात्तात्कारेण नाशे तु ब्रह्य- 
व्यतिरेकेणाभाव एव ॥ 

ज्जसर्पाचुदाहरणे निमित्तम्‌ । 


अत एव नात्र रञ्जुसपाद्यदाहरणम्‌ , किन्तु “ मृत्तिकेव्येव सत्यमि''तिं 
गृत्तिकोपठक्तितमृखाविद्याविकारिमात्रसत्यत्वाम्नानम्‌ । अत एव ब्रह्मणोऽ- 
नन्यताऽत्र सूत्रे प्रतिज्ञायते । अनन्यत्वं ह्यत्र जगतो न -मेदाभावमात्रम्‌ ; 
किन्तु ब्रह्मणोऽद्ितीयत्म्‌ ॥ 


एतेन--“यथा सोभ्येकेन मृत्पिण्डने"ति दृष्टान्तोऽपि-व्याख्यातः । न चात्र 
जगतो जगदनन्यत्वम्‌, किन्तु विकायेनन्यत्वमेव | तच्च पूर्वक्तविधया न 
विकारिसत्तादशायाम्‌, किन्तु विकारिणोऽपि बाघे तटस्थलक्षणविधया 
परवृत्तकार्यामावाभिगप्रायम्‌ । कारणत्वावस्थामादाय विकायनन्यत्वबोधन 
एव सानात्‌ तात्पर्यम्‌ । न च तस्यां दशायां वाचारम्भणत्वं विकारस्य, 
किन्तु “खत्तिकेव्येवे"ति सृत्तिकादिपरिणाभिकारणतोऽविविक्ततदधिष्ठानसं- 
विन्मात्रतेव । वाचारम्भणत्वं तु तदपेक्षया सदस्य विकारस्य । तत्र विकार- 
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शब्दाथेः* परमाथेतो नश्वरत्वात्‌ मूलाविद्याऽपि, इति सूचनात्‌ संमूरस्य 
प्रप्वस्य मिथ्यात्वे पयेवसानम्‌ › इत्यापाततो व्यवहारदशा, वस्तुत 
परमाथेदशा वाऽस्तु ॥ 


, अत्त एव नित्यभित्यनाम्नाय सत्यमित्याम्नानम्‌ } अतो नाऽच व्रह्मणाऽ- 
विकारिणाऽपि विकारित्वापत्तिः; अविक्छारिविवर्तोपादानसत्यस्वरूपल्वादधि- 
छानस्य सतो ब्रह्मणः ॥ 

एतेन-- 
(जगतस्वविकारित उक्तन्यायेन साधिते 
स्वतन्त्रकरारणान्यत्वं तेन द्यत्र निषिध्यते ॥ 
इ्ययुव्याख्यानम्‌-- व्याख्यातम्‌; अ्राविकारिस्वं ब्रह्मणो विकारि 
त्वाभाव एव, इति परिणामवादस्थेव द्रेतभाष्यकारेण निरासः, नतु 
विवतेवादस्य । विवतेवादनिरासस्त्वच्र टीकाकाराणामेव~- ब्रह्यविकारवादस्या- 
पठक्षणत्वं मत्वा । ब्रद्मविक्रारितावादो नाद्धेतस्यापि सम्मतः; जगदनिवेच- 
नीयताऽभिप्रायेणव जगदा चारम्भणवस्रात्‌, अधिषठानम।च्विवर्तोपादानस- 
यताया एवात्र तन्मतरीव्या विवक्षणा ॥ 

“सदेव सोम्येदमग्र आसीदिति कायै-कारणभावदशायां जगतो ब्रह्म- 
णाऽभेदम्‌, अद्वितीयमिति ब्रह्मणोऽनन्यत्वं चोपक्रम्य एकविज्ञानेन सवेवि- 
ज्ञानमुपपादितम्‌ ॥ 

तत्र “यथा सोम्येकेन मलििण्डेन स्वं॒स्रन्मय॑ विज्ञातं स्यात्‌” इति 
जगतो व्यवहारदशायां मायानन्यत्वं प्रतिपाद्यते एतेन याबन्मायं विकारि 
विकारभावादिकम्‌ , उभयतादारम्यं च, तदद्धितीयत्वं तु मायापयेन्तनाश 
एवाद्वितीयवाक्यावगतम्‌ , इति वाचारम्भणवाक्यं न “यथा सृत्पिण्डेने"ति 
वाक्यशेषः, किन्तु स्वप्रधानं परमार्थदशाभिप्रायम्‌ › इति ““गन्तिकेदयेव सत्य- 
मिति मृत्तिकोपटक्षितचेतन्थमात्रसत्यत्वोपपादनाद्‌ गत्तिकापदर्न्तित- 
प्रकृत्यन्तोपाधेविकारत्वम्‌ ॥ 

तत एव वाचारम्भणल्रमसत्कल्पत्वं च पूरवँक्तरीस्या विव््यते,. तत्र, 
वाचारम्भणलं व्यवहारदशायां सत्त्वेन प्रतीतस्य प्रकृत्यन्तस्य परमाथेताद्‌- 
दायां वाध्यस्यासलकल्पस्याचतव्यमेव.। अत एव वाचारम्भणमिति नाम- 
धेयम- नाममात्रमिति च प्रतिज्ञा ॥ 

तत्र वस्तुतो. ब्रह्मणोऽननल्यत्वबोधनेन; ब्रह्मणोऽधिष्छानलम्‌ः,, तत्साः 
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क्षात्कारनिवर्त्य॑त्वं च, इति तद्रयतिरेकेणाभावः सर्वस्य तच्रारोपनिवन्धन 
एवेति व्यवहारदशायां तादात्म्यमिव्यादिसिद्धान्ता ्ायन्ते } तदचृतत्वमिति 
सूच्रणे तु तच्छब्देन प्रकृतस्य ब्रह्मणो प्रदणापत्त्या ब्रह्मायततवं प्रतिज्ञातं 
स्यात्‌ । जगदन॒तत्वमिति सूच्यते चेत्‌, वाचारम्भणश्रतेरसत्ख्यात्तिवाद्‌ 
एव पत्तपातः, नानिवेचनीयख्याताविति राङ्का स्यात्‌ , सा मा भूदिति तद्‌- 

नन्यस्वसिति सूत्रितम्‌ , नादरतमिति ॥ 

एतेन-कथं च तदनन्यलमिव्यात्तेपोऽपि-परस्तः } ब्रह्मानन्यत्वं हि ब्रह्म- 
णोऽद्वितीयसम्‌ । तच ब्रह्ममात्रसव्यत्वम्‌ , तदितरस्य तेन रूपेण भासमा- 
नस्य वाध्यमानस्वं च वोधयत्‌ कथं नह्भूतीयाचृतत्वं बोधयति ? अनन्यम्‌ , 
अद्धितीयस्य वा ब्रड्णो द्वितीयाभावमेव ब्रह्मणि बोधयति, न तु बह्मणोऽ- 
प्यमावम्‌ ; येनानन्यत्सूत्रणे ब्रह्मणाऽप्यमाव आपद्येत । तदनन्यत्वं च त- 
द्वतिरेकेणामावः = तत्सत्तातिरिक्तसन्तारान्यत्वम्‌ , न तु तदात्मत्वम्‌। अतो 
नानन्यसेऽपि प्रपश्धासव्यत्वाविरोधः, तत्सत्तयेव द्वितीयस्य सन्ता, नान्यथे 
त्यक्तया दि ब्रह्मतादास्म्यमात्रेणाध्यस्तेन सत्त्वेन प्रतीतिः; तदपि ब्रह्यस्वरू- 
पाज्ञानदशायामेव, तत्साक्षात्कार तु न द्वितीयम्‌ , द्वितीयस्य ब्रह्मतादात्म्येन 
सरप्रतीतिविपयत्वं वेति सद्धिवतेत्वरूपं मिभ्यालमवधायंते, इति ब्रह्मविब- 
तेताज्ञापनाथेत्वं तदनन्यत्वसूत्रस्य ॥ 


तच्चानन्यत्वं नारोपदशायाम्‌ ; तदा तद्‌।त्मनेव भावात्‌ , किन्तु बाध- 
दशायाम्‌ } न च शुक्तिशकलेऽप्यनन्यसवमारोपदशायाम्‌ , बाधदश्ायां तु 
नान्न रजतम्‌ इत्यरजतवदेव शुक्तिकाशकटरं प्रतीयते । तच्ारजतत्वमेव 
ब्रह्मणोऽनन्यत्ववदिति । इयान्‌ विशेषः - शुक्तिकाराकड रजतमा- 
त्राधिष्ठानमित्यरजतव्वं तस्य॒ तद्धयतिरेकेण रजताभावमात्रम्‌ | 
ब्रह्मणस्तु स्वग्यतिरिक्तद्ितीयसामान्याधिष्टानत्वादनन्यत्वमिति बह्य- 
सन्तयाः द्वितीयस्य सन्ता व्रह्मतादूरम्यमेव, न लु ब्रह्मवदेत्र जगदपि सद्रूपम्‌ , 
येन बह्मबत्‌ जगदपि परमाथसदेवः स्यात्‌ ॥ कथं वा नानतम्‌ ? बाधाया हि 
तत्तादासम्यमपीति सदिविक्तं जगदिति फरति ॥ 


न चान्यथाख्यातिवादापत्तिः, आतसेप्यसन्निकर्षं सोपाधिकाध्यासे बाऽ- 
न्यथाख्यातिरेवाद्रेतमतेऽपीष्टा । अन्यथाख्यातावपि ज्ञानलक्षणप्रत्यासत्त्या 
सन्निकषंमङ्गीक्रत्येव सन्निकषेमाच्रस्यारोपः । न चालौकिकः संनिकषां द्वेतम- 
तेऽपि। अधिष्ठानं तु सर्वत्र सन्निृष्टम्‌,इति न तस्यापि तच्राध्यासोऽपेक्यते। 
असनिद्ष्टस्याक्रारस्यः खमे भानं ह्यनिवेचनीयस्याचेष्यस्य स्वीकारं विना 
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नोपपद्यते, इत्यनि्वचनीयख्यातिरेवाद्ैतसिद्धान्ते। श॒क्तिरजतादिस्थलेऽप्य- 
निवैचनीयसख्यातौ रजतत्वविशिष्टरजतस्य, तत्सं सर्गस्य च शुक्तावारोपः॥ 

अयमेव न्यायोऽत्रापि। आक्राशत्वविशिष्टस्येवाकाशस्य स्वरूपतः, 
तत्संसगेस्य चाध्यासात्‌ , इति न ब्रह्मण आकाशत्वादिप्रसङ्कः । अनिवेच- 
नीयख्यातावपि यावद्बाधं व्यावहारिकं सत्त्वम्‌ , अथैक्रियाकारि्वं वा सवै- 
मुपपन्नम्‌ , इति यावज्जागरं यदि तादात्म्यं ब्रह्मणा सर्वेपां कार्याणाम्‌ , 
तर्हि तदभिन्नासिन्नस्य तद्भिन्नतमिति नयेन भोक्त्‌-मोग्ययोरपि परस्परं 
तादारम्याद्‌ भोग्य-भोक्तभावव्यवस्थानुपपत्तिः ॥। 

किं बहुना ? ब्रह्मणोऽपि भोक्तुमावात्‌ भोक्तु व्रह्मभावात्‌ कायै. 
कारणम वन्यवस्थाऽपि न स्यात्‌ ; व्यवहारदशायां स्वैसस्यतास्वीकायादिति 
शङ्कावारणाथ मोक्त्राऽऽपत्तिसूत्रमिति पूवेपक्षाश्यः ! सिद्धान्तेऽपि व्यव- 
हारददायां सवेसत्यतायामपि सवां भेदेऽपि ॥ 

'"कायारमना तु नानात्वममेदः कारणात्मना । 
हेमात्मना यथा भेदः कुण्डदलादयात्मना भिदो । 

इति न भोक्त्‌भोग्यादिसाङ्र्यप्रसङ्गः- इति । तदभिन्नासिन्नस्य 
तदभिन्नत्वमिति न्यायः कारणात्मनाऽमेदपरः, अन्यथा कटक-कुण्डला- 
दीनामपि परस्परं तत्तद्रुपेणाभेदापत्त्या कटक-कुण्डटादीनां परस्पर- 
कार्यकारित्वापत्त्या ज्लोकव्यवहार एवोच्यत । इदमेवाभिप्रेत्य ससुद्र- 
वीचीतरङ्गदृष्टान्तः, परमाथेस्थितिमनुखत्य चिदं सूत्रमिति भगवस्पा- 
दभाष्यस्य न॒ प्रतारकत्वापत्तिः; वाधावाधद्शाभेदेन तदन्यत्वतद्न- 
न्यत्वयोरुपदेशात्‌ ॥ 


नेदं रजतमिति च शान्ताभ्रान्तदश्ाभेदेन । भ्ान्तत्वव्यपदेशो हि 
वस्तुगत्या, न तु ्रमदश्ायामेव भ्रान्तत्वमाभिस्य । श्रुतिरपौरुषेयी दृशाभेवं 
स्वयं विविच्य वस्तुतन््वं निवेदयति । साक्षात्‌ पुण्डरीकात्तावतारोऽपि भग- 
वान्‌ तनत्त्वविवेचनेन श्रुव्यथंमाघ्रं विवेचयति, इति कथं प्रतारकत्वापत्तिः ! 
अन्यथा स्थूलासन्धतीन्यायेनान्यस्यान्यस्योपदेशद्वारेण सुख्यारुन्धल्युप- 
देष्टापि प्रतारकः स्यात्‌। साधनावस्थं देदात्मवादं पुरस्छरस्य वस्तुगत्या 
देदादीनामनात्मत्वोपदेशोऽपि श्रुतौ तदेकरारणतत्तदा चायाणां कथं श्रतारण- 
मात्रम्‌ 

अत एव व्यवहारदशायां प्रपच्चसद्यत्वं खोकवद्‌भ्युपगम्य खोकबदेव 
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तत्र॒ भोग्य-भोक्तडयवस्थामभ्युपगम्यापि परमाथेतस्तस्रत्याख्यानेन सुत्र- 
कारोऽनन्तरमेव तत्‌ प्रव्याचष्टे-तदनन्यवखमिति । अग्रव्याख्यायेव कायेप्र- 
पच्चसत्यताप्रक्रियां पूर्ेसूत्रम्‌ › तस्रत्याख्यानाथैमेवेदं सूत्रमिति वस्तुस्थितिः 
न चेदमपि सूत्रं पूवसूत्रबदप्रत्माख्यायेव भ्रपच्च स्यतम्‌ ; अन्यथोक्ता- 
धिकरणवेयथ्यात्‌ । व्यवहारदशायां प्रपच्चसव्यत्वाप्रस्याख्यानम्‌, परमार्थ 
तस्तसरत्याख्यानमिति तु विवेकः ॥ 

व्यवहारदशायां तदप्रव्याख्यानं दहि कमांधिकारे, सगुणोपासनाधि- 
कारे, अन्यत्र च सर्वत्र तद्विरोधमभिप्रेत्य ! तत्र कर्माधिकारश्चित्तद्यद्धि- 
द्वारा, सगुणोपासनाधिकारोऽपि श्रयणादिवदुपासनस्यापि निर्विरेषसा- 
क्षाकायन्तरङ्गसाधनत्।त्‌ प्रपच्चसव्यत्वमाभ्रित्येवात्मानं कभमानौ पर- 
म्परया सोत्तोपयोगिनावपि, इति मोक्षशास्त्रे प्रपच्चसत्यत्वमभ्युपगस्य 
देदास्मवादमप्याभिव्येव तदनाटमलोपदेशवत्‌. तत्तदधिकारवोधनं न 
विरुध्यते, इति भेदविपयोऽपि सगुणोपःसनविधिव्यांबहारिकिभेदमव- 
लम्ब्य प्रवृत्तो न वास्तवाभेदविरोधी ॥ । 

भोक्त्‌-मोग्यव्यवस्था हि सत्यभेदाभेदावाश्ित्येवात्मानं खमते यावद्‌- 
वाधम्‌ , इति केव कथा व्यावहारिक-पारमार्थिकदशःमेदेन भेदाभेदो- 
पदेदो, इति न सगुणोपासनविपय-प्रयोजने निर्धिंशेपपरमोत्तदा खविषय- 
प्रयोजनाननुक्रले, न वा तद्विरुद्धे । तच्रोपासनाफलटं वेङकुण्ठखोकनिवासः, 
इति यद्यपि न मोक्षः, . तथापि जीवन्भुक्ताविव प्राप्रवे्कण्ठादिखोकानां 
सरारीराणामपि शरीरदुःखेनादुःखित्वाद्‌ न प्राकृतसंसारस्त्विम्‌ ॥ 

अत एवानन्दमीमांसायाम्‌-इन्द्रादीनाम्‌ , अकामहतश्रोचरियाणां च ब्रह्म- 
पयेन्तमानन्दसाम्याम्नानमुपपद्यते । इति मतान्तरवद्‌ नोपासनाया अद्रेतम- 
तेऽपि संसारफट्त्वम्‌ ; इन्द्रादीनां ब्रह्मान्तानामप्यन्यथा संसारित्वापत्तेः; 
भ्रोत्रियसमानतात्‌ ; अकामहतव्वेन विशेषस्तूभयत्र समानः, इत्यधिकारभे- 
दमादाय सगुणोपासनादिविधीनां नाप्रमाणिकसवापत्तिरपौरुषेय्याः श्रुत्याः । 
सवथा जगतो ब्रह्मविवतेत्वामावस्य कथमपि साधनःसम्भवादुक्तसूत्रस्य 
ब्रह्माद्धितीयत्वपारमाधिकतायामेव तासम्‌ ; आरम्भणङब्दादिभ्यो हेतुभ्य 
इति सिद्धम्‌ । अत्रारम्भणशब्दादिभ्य"दइत्यस्य वाचारम्भणष्चत्यादिभ्य- 
इत्यथे इति पृवेमेव विवरतम्‌ ॥ 
ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरसापेक्षत्वानपेक्षल्वचर्चा । 


यत्तु- स्वतन्त्रवहुसाधनापेक्षासृष्टिलके दष्टा, नेवं बरह्मणः 
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स्वरूपसामभ्यदिव तस्या सष्टिः “किं सिदासीदधिष्ानमारम्भणं 
कतमस्स्वित्‌ कथा स्विदिति द्याक्षपः; अधिष्टानायुक्त : } आदि- 
शब्दात्‌ , युक्तिभिश्च ] 
“परतन्त्रो ह्यपेक्षेत स्वतन्त्रः किमपेश्चते । 
साधनानां साधनत्वं यतः, किं तस्य साधनेः।।” 
इत्यादिभिः! अच्रानुव्याख्यानम- 
“स्वतन्त्रसाधनान्यव्वं तेन ह्यत्र निषिध्यते ।।” 
इति ॥ 


देदिनामारम्भणाधिकरणपूर्वपक्षः । 


अयमाशयः-क्नैनधीनसत्ता-शक्तयादिमत्कारणान्तरसव्य- 
पेक्षा खलु सष्टिवेटादो दृष्टा । ततो महदादिसष्टिरपि, कचव्य- 
तिरिक्तस्वतन्त्रकारणसपिन्ता,सृष्टेत्वात्‌ ; घटसशटिवत्‌; महदादिकम्‌ , 
कठज्यतिरिक्तस्वतन्त्रकारणसापेक्षोत्पत्तिकम्‌ , कायंखात्‌ ; प्रक्रत्या- 
दिकम्‌ , न स्वतन्त्रम्‌, कारणस्वात्‌ ; सृदादिवत्‌; ईइवरो वा, 
स्वतन्त्रकारणान्तरसापेक्षः, कठेत्वात्‌ ; इलाटखादिवदिति जन्मादिः 
सूत्रसाधितं परस्येव ब्रह्मणः स्वतन्त्रं कारणत्वं नोपपद्यते ॥ 
न च श्रतिविरोधः; श्तीनां बरह्मणो जगस्कारणत्वमाच्रपरत्वात्‌ 
स्वतन्त्रकारणान्तरनिपेे श्रतेरभावात्‌ , मवेऽप्यपौरुषेयतया- 
श्रतिप्रावल्यवद्‌ बाहुल्येन युक्तिप्रावल्यस्यापि सम्भवात्‌ सप्रति- 
पत्तया श्रत्याऽभिप्रेतावधारणालुपपन्तेरिति पवेपक्षः॥ 
ब्रह्मणः स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्षत्वं तदनन्यत्वपदार्थः। 
सिद्धान्तस्तु- ब्रह्म, महदादिसष्टौ स्वतन्त्रकारणान्तरशन्यम्‌ , 
तदनन्यत्वमित्यत्र तत्पदं स्वतन्त्रकारणान्तपरम्‌ । तस्यानन्यत्व- 
घटकान्यपदेनान्वयः । तेन च स्वतन्त्रकारणान्तरदुन्यत्वमित्यथैः । 
स्वतन्त्रकारणान्तरभावस्यापि विवक्तायां ब्रह्मणोऽपि स्वातन्त्यं 
“न स्यात्‌ . अतस्तदनन्यत्वम्‌। तदेव स्वतन्त्रं कारणम्‌, यदनन्य- 
दिति वा योजनमच्र ॥ | 
तत्र च तत्पदेन ब्रह्मणो विवक्ञा तस्यासाधारणस्वेन तदेक- 
परम्‌| स्वतन्त्रकारणपदाध्याहदारः । अनन्यत्वमिति अन्यस्वतन््- 
कारणत्निरास इति सूत्रयोजना ॥ 
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तदुपपादनं च “किस्िदासीदधिष्ठानमारम्भणं कतमत्छिदि"” 
ति ्रत्यव्म्भेन । तेन चाधिष्ठानारूमणायाक्षेपभ्रतीत्या स्वतन्तर- 
कारणान्तरराहित्यमवसीयते ॥ 

अत्रारम्भणपदमारम्भणाक्षेपपरं रक्षि तखक्षणया । तच्ाधिष्टा- 
नाक्षेपस्येव प्राथम्येऽपि साधकतमकरणस्येव प्राधान्यात्‌ तन्निषे- 
धस्य प्राधान्यमभिप्रेस्यारम्भणदाब्दा दिभ्य इति सूत्रितम्‌ , पाठक्र- 
मादथंक्रमस्य बरीयस्त्वात्‌ ॥ 


न चात्र कारणान्तराभाव एकान्ततः; भरक्रटयादिकारणस्वीका- 
रात्‌ । परं तु तत्‌ परतन्त्रं कारणम्‌ , इति स्वतन्त्रकारणान्तरनि- 
पेध एवात्र सृत्राथेः । अव्र शुष्कयुक्तयपेक्तषया श्रुव्यनुगरदीत- 
युक्तीनां प्रावल्यात्‌ प्रवख्युक्तिभिटुंवंख्युक्तीनां वाध इति प्रथमसू- 
त्राचुसारी सिद्धान्तः ॥ 

स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्षल्वति 


तत्र सूत्रेषु बहध्याहारदोषः प्रधानं दृषणम्‌। द्वितीयं तु यो ब्रह्मोपादा- 
नतां जगतोऽभयुपगम्यापि तदन्यतां मन्यते, सोऽत्र पूवेपक्तीकरणीयः, न तु 
वेशेषिकादिरिति द्यक्ताधिकरणमवातारि । तत्र यदि स एव पूवेपन्तौ निरस- 
नीयः, तर्हि प्रकते स्वतन्त्रकारणान्तरनिरासस्य पवेपत्तस्य चाम्रान्‌ पष्ट 
कोविद्‌ारानाचष्ट इति न्यायः ॥ 

न हि ब्रह्मपरिणामवादी भास्करः, तद्धिवेतैवादी वा कुखलवत्‌ तदधी- 
नसत्ताकशक्तिमत्करारणान्तरमपेक्षते, येन तन्मत्तमनेन सूत्रेण निवारितं 
स्यात्‌ । तत्र दिं तत्सत्ताधोनसत्ताकशक्तिमदविद्यादेरेव कारणान्तरस्यपिक्षा, 
इति स्वतन््रकारणान्तरनिषेधेन विवादस्य किमायातम्‌? न हि छोकेऽपि 
स्वसत्ताधीनशक्तिमस्कारणमनपेक््येव सवस्य कतृ तरम्‌ न हि राजसत्ताधीन- 
सत्ताकशक्तमत्सेनान।नां न राज्ञो विजयराञ्यप्राप्त्यादिकास्त्विम्‌.स्वोत्पादि- 
तेरेवेष्टकादिंभिः प्रासादादिनिमातारो हि बहवो दरयन्ते ॥ 


अस्तु वा खोकिकी कथा या काऽपि सिद्धान्ते । अलौकिकी खलु सिप्र 

क्रियाऽवरम्ब्यते द्रंतवादिभिरपि, इति स॒ एव नयो विवतैवादेऽपि । यथा 

जीवानां स्वाप्नादिसष्टौ । तच हि तूलाविद्यां प्रमाद्रचतन्याभ्रितां तत्सत्ताऽ- 

नधीनसत्ताकशक्तिमतीं स्वतन्त॑कारणमपेक््यैव जीवः सखाप्नान्‌ पदाथान्‌ 

सृजतीति हि विवतंवाद्‌ः, यः सवेखोकिकादुभवसिद्धः। सवैथा खौकिकं 
(- ७ 
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्रक्रियावाधनेवेश्वरी खष्टिरुपपादनीया, इति केवदयुक्तिवादालुसारिपूषे- 
पक्षस्य निरासः सूत्रकाराणां प्रस्तुतपूवेपक्षपेन्तषयाऽतिरिक्ति एव कश्चनातर 
निराक्रियते द्वेतवादिभिः॥ 
विवर्तैवाद्परतया सूत्रयोजनमेद साधु । 
विवतेवादे तु नाध्याहारलेशाः, न वाऽनपेक्ितसुपदिश्यते सूत्रकारेण, 
किन्त्वे“कमेवाद्धितीयमि"ति भ्रस्त॒तसुख्यतत्त्वोपदेश एबोपपाद्यते । “आर- 
म्मणश्ब्दादिभ्यः' इत्यत्र निर्दिष्टारम्भणपदमपि तन्मात्रोपपादनपरम्‌- 
“वाचारम्भणं विकारो नामधेयमि?तिवाक्यमेव प्रथमं बुद्धिगतं करोति । 
“करं स्िदधिष्ठानमारसम्भणं कतमत्सिदि"त्यधिष्टानारम्भणाक्तेपपरम्‌ , तन्नि- 
पेधपरं वा द्वितीयाधिष्ठादर-करणादिनिषेधादिपरमप्यद्धितीयत्वोपपादकल्वाद्‌ 
विवतंवादेऽप्यविरुद्धम्‌। सामान्यत आरम्मणाक्तेपपरस्यास्य स्वतन्त्रकारणा- 
त्तेपपरत्वे कथं न छक्तणा ? अधिष्ठाननिषेधो हि यद्यधिष्टात्रन्तरनिपेधपरः, 
तहिं कुत्र वा लोके कुलाखादो स्वतन्त्रे स्वतन््राधिषएठावरकल्वमेव दृष्टम्‌ ? इति- 
चेतनकारणवादे तदाक्तेपो वितथः। अधिकरणयोजनं स्वध्यासाधिष्ठानापर- 
पयांयस्याधिष्ठानस्य स्वयमनारोप्यत्वात्‌ परस्पराध्यासेऽपि तत संसगै- 
मात्राध्यासात्‌ , अधिष्ठानान्तरायोगादात्तेपो युञ्यते, इति “किंस्विदासीदधि- 
छानमि"तिवाक्यमप्यद्धितीयत्वोपपादन एव स्वरसम्‌ ॥ 

न च निमित्तकारणतामात्रवादेऽधिष्ठात्रन्तरनिषेधः सप्रयोजनः, प्रयुता 
भ्रसक्तत्वादधिष्ठात्रन्तरस्य तदारेपोऽप्रसक्तप्रतिषेधोऽपि । उभयोरप्यान्तेप्य- 
त्वाविशेषे प्रथमभधिष्ठानपदेनं विरुद्धारम्भणस्योत्तरस्या्तेपो न साम्प्रतम्‌ । 
न चाधिषछठानारम्भणयोरारम्भणं कारणम्‌ , अधिष्ठानं तु कायम्‌-“येन अग्नि- 
होत्रं जहोति” “यवागूं पचती"त्यादाविव पाटक्रमादथंक्रमो बलीयानिति 
न्यायावतारः, तदलसारेणारम्भणनिषेघस्याथंतः प्राथम्यं च स्यात्‌ । कतांऽ- 
पिष्टानम्‌ । साधकतमं तु करणम्‌ । न च करणापेत्तया कताऽप्रधानः, प्रसयुत 
कैरेव तत्प्रयोजकस्य ततः प्राधान्यम्‌ ॥ 


ब्रह्मणः कारणान्तरानपक्चल्वानुपपत्तिः । 

“अकाशाद्‌ वायुः वायोरञ्चिः अग्नेरापः अद्यः धरथिवीशत्यादिना 
ब्रह्मणोऽपि वाय्वादिखष्टावाश्ारायपेक्षा वतेते । वेषम्य-नेधृण्यपरिदहाराथं 
तत्तददृष्टापेक्ञा च बतंते, इति कथं न स्वतन्त्रकारणान्तरानपेक्ञा । न हि 
स्वसृष्टकायैस्येव कायांन्तरकरणव्वेन स्वतन्त्रकारणानपेश्षा । स्वोतपादितेष्टक- 
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दिद्धारा प्रासाद्निरमातुरपि स्वतन्त्रकारणान्तरानपे्तकैतवापत्त्या कुटाटख- 
दिवेषम्यं ब्रह्मणो दुरुपपादम्‌ । अदृष्टं ॑तु जीवगतं जीवाधीनसत्ताकं न 
साक्षादीश्वराधीनसत्ताक्रम्‌ ; अन्यथा वेषम्य-नेवेण्यदोषो दुष्परिदारः, 
तदपि तत्तदूभोगोपकरणसष्टावीश्वरस्य साधकतममेव, इति केवलनिमित्त- 
कारणत्वं मुख्यं ब्रह्मणो द्वेताभिमतं दरुपपादम्‌ ॥ 
द्ेतिनां विपयवाक्यमपि विवर्त॑वादस्येवोपष्टम्भकम्‌ । 

एतेन--स्वतन्त्रकारणान्यत्वमेवात्र निपिध्यत इति - परास्तम्‌ , तथा- 
सति हि “किंस्िदासीदधिष्ठानमि"ति प्रकृतविपयवाक्येन ब्रह्मणोऽपि 
कतैतनिपेधापत्तिः; अधिष्ठानस्यापि निषेधात्‌ । न च ब्रह्मातिरिक्तस्येव 
निषेधोऽत्रेति वक्तुं शक्यम्‌; अशाबव्दत्वात्‌ । न च स्वतन्त्राधिष्ठानान्त- 
रपरमधिष्टानपदम्‌ , स्वतन्त्रसाधनान्तरपरं वाऽऽरम्भणपदम्‌ । अद्धेतमते 
तु परमा्थदशायामज्ञाननिव्र्या नाधिष्ठानम्‌, न वा साधनमन्यद्रा तदा कि 
मपि, इति यथाश्रुतमिदं द्वेतिनामपि विषयवाक्यं नास्वरसम्‌ । यथाश्रुतं 
हीदं वाक्यं स्वतन्त्र-परतन्त्रसवांधिष्ठानसाधननिपेधपरं कायेकारणभा- 
वातीतावस्थम्‌ अद्धितीयत्वमभिग्रत्यव, इति तदेकवाक्यता विवतेवाद एव 
तदनन्यतस्वपदेनापि समध्येते । तदनन्यत्यपदे दयेव सति न श्रुतहान्यश्रूत- 
कल्पना ॥ 

तदनन्यत्वपदस्वारस्यमद्र तवाद्‌ एव । 

अच्र तदनन्यत्वं परमार्थदशायां तद्धिषछठानव्यतिरेकेणा भावः । व्यव- 
ह्‌ारदरायां तु प्रख्ये, घटादीनां नारो च कारणरूपेणेव घटादीनां सत्त्वम्‌ ; 
न तु स्वरूपेण । इयान्‌ विशेषः- प्रख्ये कारणभावमापन्नानां सषछथादों 
कार्यात्मना सत्त्वम्‌ , अधिष्टानसाक्षाकारे त॒ घटादयुपादानकारणस्या- 
प्यज्ञानस्य नाशाद्‌ न पुनघंटादीनां नाशरूपाणां स्वरूपेण स्त्वं कदा- 
चिदिति, इति तदनन्यत्वोपपादनमच्र ब्रह्मव्यतिरेकेणाभावव्युत्पादनायेव ॥ 

अद्र तवादेऽनन्यत्व निरुक्त्यचुपपत्तिः । 
यत्त-तदनन्यत्वमिति सूत्रे कायस्य किं ब्रह्मणा निमित्तकार- 

णनानन्यत्म्‌ , उतोपादानेन तेनाभिन्नवम्‌। आयं बाधितम्‌; 

कार्यस्य निमित्तकारणानन्यत्वाभावात्‌ । ब्रह्मण उपादानत्वं तु 

पूर्वोक्तरीस्या न॒ सम्भवति ›; इति न तदनन्यत्वोक्तेरतरो- 

पयोगलेशोऽपि । ऊ बहूना ? उपादानेन सह कायस्य न भेदः, 
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नाप्यभेदः सखंनिरूपः। तयोभेंदाभेदौ दि कारणात्मना, कार्या 
त्मना वा । आद्यं न भदः, द्वितीये नाभेद इति वक्तव्यम्‌ | 


तच्र प्रख्ये कायाणां स्वरूपेण सत््वाभावाद्‌ न मेदः; घटादेस्तदा- 
नीमभावात्‌ , अन्यथा प्रख्येऽपि घटादिकं स्वरूपेण सदिति 
स्यात्‌ ॥ 


भेदप्रतीतिरिवाभेदप्रतीतिरपि प्रतियोग्यन्चयोगिसापेक्षा, इव्यन्य- 
तरभावे भेदभ्रतीतिरिवि कथमभेदश्रतीतिरपि स्यात्‌ ? भेदामाव- 
रूपत्वादभदस्य | अव्यन्ताभदस्यक्यरूपत्वेन तदनपेक्ताया तु. म- 
दिव तदत्यन्ताभिन्नत्वात्‌ प्रागुखत्तेधेरौऽपि सन्‌ स्यात्‌; म्ृदादे 
सत्त्वात्‌, अन्यथाऽखण्डाकारसात्ताच्ारानन्तरं जीवस्यापि 
नात्यन्ताभेदायोगः ॥ 


अतो भिन्नायिन्ने काय-कारणे | तत्र च यदि घटादिकमुत्पत्ते 
प्राक्‌ सत्‌ , असच्च, ताहि सत्कायांवादानुपपत्तिः ! अतो रूप- 
भेदेन सत्त्वासत्त्वे काये-कारणयोरिति वक्तव्यम्‌ । तच्र च पटस्त- 
न्तवात्मना सन्‌ , तन्तुस्तत्कारणात्मना सन्निति क्रमेण मूकक्रार- 
णात्ना सत्त्वे मूलकारणस्यानादित्वेनोत्पत्त्यभावाद्‌ घटादीना- 
सुत्पत्तिरलुपपन्ना स्यात्‌ । तत्र च परममूकारणं यदि ब्रह्येबो- 
पादानम्‌ , तर्हि प्रपच्चोपादानमूलाविद्याया इव सर्व॑स्य तस्कायस्य 
प्रपञ्चस्य विनाशोऽपि न्‌ स्यात्‌ ; इति घटादय उत्पत्तिविनाश- 
वन्तः, अ।तमा नोत्पत्तिविनाशवानिति व्यवस्था न स्यात्‌ । अतो 
नोपादानत्वं ब्रह्मणः सस्भवति । ब्रह्मात्मना ग्रपच्चस्य सन्त्वासत्त्व- 
योरसम्भवात्‌--इति ॥ 

वरिवर्त॑व्राद्‌ न तदनन्यत्वायुपपत्तिः। 


तदिदं ब्रह्मणोऽपि परिणाभिकारणत्वे स्यादेव दूषणम्‌ , विवतेवादे 
तु न किमप्युक्तविधं दूषणम्‌ । तत्र प्रपञ्चस्य कारणात्मना सत्त्वं सद्रपका- 
रणतादात्म्यमात्रम्‌ › न तु सत्त्वम्‌ । तच ब्रह्मणोऽभिव्यक्तौ प्रपच्चस्यापि 
सत्त्वे सम्भवति, प्रपञ्चासत्तवे तु न सम्भवति । उपादानत्वं ह्यत्राधिष्टान- 
त्वरूपमज्ञानविषयतायां सद्यम्‌ , इति यावदज्ञानं घटादीनां तच्राध्यस्तानां 
तदाकारवृत्तिप्रतिषङितितावस्थायां तदवच्छिन्न चेतन्यभास्यव्वेनोपर्व्धिः, 
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अर्न्यथा तु नोपलब्धिः } तत्तदुपादानमरदायवस्थाऽज्ञानपरिणामत्वे तु न 
विरुध्यते ॥ 

उत्पत्तेः प्राक्‌ दार्मना सन्नपि घटस्तदा स्रदाद्याकारान्तःकरणबृ्ते 
रुत्पत्त्या म्दादिरूपेणेव भासते, न तु घटादिरूपेण; घटादिरूपेण खत्तिका- 
यास्तदा परिणामाभावात्‌ । कारणात्मना स्तवे कारणात्मना प्रतीतिः; 
कार्यस्यापि वर्तत एब, कायात्मना तु कारणस्यासत्वाद्‌ न कायात्मनांऽपि 
सर्वदोत्पत्तेः प्राक्‌ , प्रलयावस्थायां वा कारणस्य प्रतीस्यापत्तिरिति पिष्पे- 
पणमिदम्‌- 

(“कार्यात्मना तु नानाखमभेदः कारणात्मना ।” 
इति ॥ 
विवर्तवाद भेदामेदोभथोपपत्तिकारणम्‌ | 


स्थितिदशायां कायं कारणात्मनाऽपि प्रतीयते, कार्यात्मनाऽपि- सद्‌ 
घट इत्यादिदिशा ; तदा रूपद्रयस्याप्यभिव्यक्तत्वात्‌ , मरद्‌-घटोभयाकार- 
बर्तयुदयसम्भवा्च । सुपुप्रौ, प्रख्येऽपि कारणात्मनाऽपि न प्रत्यक्षः, मूखा- 
विद्यारूपस्य तस्यान्तःकरणादेरपि ठीनव्वेन सदात्मना प्रव्यक्षत्वायोगात्‌ ॥ 


सद्रूपं दि व्रह्म तदवच्छेदकाकारान्तःकरणव्रत्त्यभिव्यक्तं॑तत्तस्रत्यक्षं 
भवति, अनवच्छिन्नं निविशेपमाच्रं तु यावदखण्डाकारव्रत्ति, विनाऽवरणनि- 
बृत्ति स्वयम्प्रकाशमपि न विशदमपरोक्म्‌ , इत्यविद्यो पहिताधिष्ठानेन सतो- 
रपि भेदाभेदयो रूपभेदेन सामानाधिकरण्यघ्रतीतिर्भ॑दाभेदोभयनिबन्धना, 
अन्यदा तु न सतोरपि भेदाभेदयोस्तसप्रतीतिः; सर्वस्य भ्रपच्वस्य ब्रह्मणि 
तादास्म्येनाऽऽरोपात्‌। अधिष्ठानारोप्यरूपभेदेन भेदाभेदौ सर्वदा वर्तेते । 
तत्र ठ्यावहारिकाणासुत्पन्नप्रतिभासत्वम्‌, प्रातिभासिकानां प्रतिभासोतपत्त्यो- 
रेककालिकत्म्‌; सा्तिभास्यानामिव प्रातिभासिक्रानां सुखादेरिव साक्षिण्ये- 
वाभ्यासात्‌ । सर्वथा तु सत्त्वासत्त्वे प्रातिभासिकव्यतिरिक्तेषु न नियता- 
भिव्यक्तिके ॥ 


अद्रे तवादे नारम्भवादः, न सत्कार्यवादः, स किन्तु सद्विवर्तवाद्‌ः । 


ततश्चोत्पत्तिः साक्षात्‌ , परम्परया वाऽविद्यापरिणामः, तदात्मना भरत्य- 
` क्षतया, परोक्षतया वा भानप्रयोजकोऽवस्थाभेद एवाविद्यायाः । सा 
चावस्था नि््या, अनित्या, सती, असतीत्यादि ःविकल्पस्तु केनापि रूपेण 
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निवेकत॒मशक्यत्वात्‌ कार्य-कारणयोः परिगामि-परिणामयोरनिवैचनीयत् 
एव पयेवस्यति ॥ 


कायेत्वं श्रपव्वस्य नारम्भवादेन; न वा सत्कार्थवादेन, किन्तु सद्वि 
वतेवादेनेव, इत्यद्रेत्रह्मसिद्धौ विस्तरेण निरधारि, इति तदनन्यत्वमच्रो- 
पपाद्यमानं फलतः पूर्वोक्तविधया व्यावदहारिकसत्त्वोपपादनद्रारा परमाथ 
द्रायां निर्विंशेषवाद एव पर्यवस्यति-“सदेव सोम्येदमि? ति प्रस्तुतकारणा- 
ष ““एकमेवाद्धितीयमिण्त्यध्यारोपापवादट्वाराऽद्वितीयत्वोपदेशपय- 
वसानेन ॥ 


निबन्धस्यास्याद्रेतसिद्धान्ताक्तेपदूषणोद्धारमाच्रे खश्च्यम्‌ , न तु परमत- 
दूषणम्‌ , इति न ठक््यादन्यत्र व्याभ्रियते; साक्तात्‌ ; परम्परया वा 
स्थूरदष्ट या, सूषक्ष्म््टया वाऽद्रेतदूषणोद्धारमात्रस्य खच्यत्वात्‌ › सूचस्वा- 
रस्यास्वारस्यचर्चायत्तेः परेरद्वेतमतमधिदव्य यत्र प्रस्तूयते, तत्रेव लेखनी 
व्याश्रियते । अत्राधिकरणे तु सूत्राक्षराणामाजेवानाजेवादिचिन्ता शिष्य॑रव 
क्रियतामिति तत्र यदि परेऽप्युदासीनाः, तर्हिं वयमपि तत्रोदासीना एब ॥ 
इति तदन्यत्वाधिकरणम्‌ ॥ 
रथेतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ ॥ 
इतरव्यपदेशाद्विताकरणादिदोषगप्रसविंतः ॥ 


अधिकं त॒ भेदनिर्देशात्‌ २॥ 
अरमादिवच्च तदनुपपत्तिः ३ ॥ 
उपसंदारदशंनामनेति चेद्‌ न क्षीरवद्धि ४॥ 


देवादिवदपि लोके ९ ॥ 
कत्स्नप्रसक्तिर्निरवयवत्वश्चब्दकोपो बा ६ ॥ 
मतद्वयाभिप्रेताधिकरणविभागः । 


इति षटृसूत्रासमकमधिकरणं द्वेतमते । अद्रेतमते चलुथपच्चमसजरातम- 
कम्‌ , षष्ठादिसूत्रात्मकं चाधिकरणान्तरम्‌ । तत्र सूत्राथं --जीवकतूकल्वे तस्य 
हितकरणम्‌ , अदितकरणं च न स्यात्‌ । अतस्तस्य न स्वयं कैतवम्‌ , 
किन्त्वीश्वराधीनं कतेत्वम्‌ ॥ 
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( २ ) ब्रह्मणः सवैशक्तित्वात्‌ सवैकारयिदृत्वमुपपद्यते; अन्तार्या- 
मितात्‌ ॥ 
( ३ ) न च चेतनमात्रस्वातन््यम्‌ ; पराधीनानामपि चेतनानां दरौ 
नात , किन्त्वदमादिवद्‌ जीवस्येश्वरपारतन्त्यमेव । तदुक्तम- 
“यथा दारुमयीं योषां नरः स्थिरसमादहितः । 
इङ्गयत्यङ्गमङ्गानि तथा राजन्‌ इमाः प्रजाः ||” 
इति ॥ > 


८ ४ ) न च जीवेन कार्योपसंहारदशैनात्‌ तस्य कर्त्वं शङ्कनीयम्‌; 
गोपु क्षीरादयद्‌ भवो हिं न ततोऽऽन्यस्मात्‌ ठृणादेरेव ददयते, अतोऽन्या- 
धीनमे्र जीवस्य कायो पसंहतकम्‌ ॥ 

(५) स च कारयिता परमेश्वरः 1 न चादृश्यमानेनेश्वरेण कारयि- 
तृत्वायोगः; देवादाविवादश्यत्वेऽपि का्यैनिर्वाहकत्वोपपत्तेः। पिदाचादी- 
नामदश्यमानानामपि तत्तञजीवोपसंहतेते का वा कथरश्वरकारितत्वेन 
जीवस्य कतेत्वे ॥ 


(६) स दिन कसस्येन कायं किमपि करोति; अनुभवविरोधात्‌ । न 
च तस्य सावयवत्वम्‌ ; निरवयत्वात्‌ - इति ॥ 
जीवस्य स्वतस्तत्तत्कत्‌ त्वपूतेपन्षः । 
अत्र युक्तया केवलया जीवस्य स्वतन्त्रं कतृत्वं निरस्यते, ईश्य राधीनं 
तु तत्‌ साध्यते द्वितीयतृतीये “कतां शास्नाथेवत्त्वादित्य त्र तु शाखत 
साभ्यत इति विवेक इति द्वतमतम्‌ ॥ 
अच्र सिद्धान्ते नाद्रेतिनामपि विप्रतिपत्तिः, परं तु “तद्‌नन्यत्व” मिति 
जीवःब्रद्यैक्ये स!धिते जीवस्य ब्रह्माभिन्नस्य कारणत्वापत्त्या दिताहितका- 
सित्वानुपपत्ति रिति शङ्क।परं प्रथमं सूच्रम्‌ “अधिकं तु इति तुशब्द्‌घटितं 
सूत्रे सिद्ध।न्तः ॥ 
द्रौ तवाद एतदधिकरणवैयर्थ्यम्‌ । 
तदाशयस्तु- ब्रह्मैक्यं न विशिष्टस्य जीवस्य, किन्तु ततोऽधिकस्य संबि- 
न्माच्रस्य । तत्र भेदस्तु तस्याप्यकारणतात्‌ , इति न जीवस्याप्यधिकस्य 
कारणत्वापादकत्वम्‌-इति । अनेनाबगस्यते-तदुनन्यत्वमित्यतीतकारणावस्थं 
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निविशेषमेव स्वरूपमभिग्रेव्य, तत्र कारणत्वकथायां न तात्पर्यमिति । सर्वथा 
तवस्मिन्ञधिकरणेऽद्वेतसिद्धान्तं न द्भ तिनो निरस्यन्ति । तदीयसिद्धान्तस्तु 
कत्रेधिकरणसधर्यिष्याणोऽद्रेतिनामपि न विरुद्धः । अच युक्तिमूखकोऽ- 
धिकरणसिद्धान्तः, तत्र तु शाखरमूख्क स इति विवेचयन्‌ द्वेतवादी उक्ता- 
धिकरणवेयर्थ्यापत्ति हृदयेन सूचयति ॥ 
स्र त्राक्षसव्रजनास्वारस्य्रसद्त पव) 

अच्र सौपुप्तान्तजीवस्वरूपस्याहमर्थस्य परस्परमन्येर्जीविः, परमात्मनश्च 
मेदे नाद्धेतिनोऽपि विसंबदन्ते, तदतीतस्य सुक्तातमनस्तु न परस्परं जीवेः, 
परमात्मना च भेदप्रसक्तिः, इति तद्‌ बहुत्व-भेदयोरत्र साधनसुरसूत्रमपि ना- 
दवेतविरुदधम्‌ । जीवस्य, संविन्म।चस्य वा सांदात्वव्यवस्था तत्र निरवयत्वश्रु- 
तिविरुद्धा ॥ 

अतः कःरस्नप्रसक्तिसूत्रं॑प्रधानवादमादाय ब्र्मोपादानतावादायोग- 
परतया, “श्रुतेस्तु शब्दमृख्त्वादि""ति लु शब्द घटितं सूत्रं सिद्धान्तपरतया 
च योजनीयमिव्यद्रेतिनां विवरणम्‌ । अपरेष्वपि द्धितीयप्रथमपादेऽधिकर 
णेषुनाद्रेतसिद्धान्तविरुद्धं किमपि प्रतिपाद्यते, न वा केनापि प्रसङ्गेनाद्रेत- 


वादो निरस्यते च ॥ 
व्रह्ममीमःसाया दवितीयोध्यायदिरीय- 


पादान्तस्य निर्विशेष एव तात्पर्यम्‌ । 

“अथातो ब्रह्यजिज्ञ।से"व्यायानन्दमयाधिकरणान्तं प्रकरमणम्‌ , “गाखदृष्टया 
तूपदेशो वामदेववदिति तस्ये प्रथमाध्यायप्रथमपाद उपसंहारः, एवमन्य- 
त्रापि प्रथमाध्यायद्धितीयादिपादेषु प्राधान्येनोपक्रमादिषु निर्विशेषवादस्येवो- 
पव॑दणम्‌ , द्वितीयभ्रथमे तदनन्यत्वाधिकरणेन निविशेष एव शाखाणां पये- 
वसानन्यवस्था, विदिष्य परसमयनिरसनाथ॑तया स्बानुमते द्वितीय- 
द्वितीयपादे चावाोकादिमतानाम्‌ . वेदिकरेष्वपि पाशुपत-शाक्तमतयोश्च निर- 
सनवदद्रेतवादस्य केनाप्यधिकरणेनानिरासश्चाद्वेतवादस्यासौ रत्वं वारयति। 
प्रथमाध्याये तु सगुणपराण्यधिकरणानि नाद्रेतवादं विसन्धते । व्रह्ममीमां- 
साया: समन्वयाध्यायवत्‌ प्रव्यध्यायम्‌ प्रतिपादं चाधिकरणानि, सूत्राणि 
व्यष्टिशः, समष्टिशब्चोपक्रम-परामर्शोपसंहारेरद्रेतसिद्धान्तमेवोपन्र हयन्तीति 
व्यक्तं प्रतिपादं प्रत्यध्यायं चान्ते भाष्यप्रदीपे, इति तत॒ एवाधिकमव- 


गन्तव्यम्‌ ॥ | 
इतरव्परपेश।धिकरण्रैयर्थ्य" द्व तमते । 


अस्तिभियं प्रासङ्गिकी कथा । श्रकेते सिदमतरालुयुज्यते-“इतरब्यपंदे- 
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कादिति स्रम्‌ , तदधिकरणं वा कथं ब्रह्मणि समन्वयस्य प्रथमाध्यायविष- 
यस्य विरोधीति ? न द्यत्र जीवस्य जगत्कत्‌ त्वं युक्तया कोऽपि वादी वदि 
वक्त शक्नोति वा } जीवानां बहूनामपि तत्तदूघटाद्येककमात्रकारणलत्वस्य 
प्रत्यत्तादिसिद्धव्वेऽपि एकस्य वा, वहूनां वा सकटजगर्कारणत्वस्यासिद्ध- 
त्वादिति न पूवपक्स्योस्थितिः } न हि कखाखादिवदसाधारणकारणमीश्चसो 
दरेतमते, किन्तु साधारणकारणमेव, अद्भतमते तु ब्रह्म तत्तत्कायात्मना 
विवतेमानत्वात्‌ “सन्‌ घटः" इति सद्रपेण कायंसामान्येऽनुबतेमानलाचा- 
साध।रणकारणं ब्रह्म } न ह्यसाधारणकारणेन साधारणकारणस्यान्यथासिद्धिः; 

अन्यथा काटादृष्टादीनामपि कारणत्नाभावप्रसङ्गात्‌ , इति जीवेनेव कार- 
-णेन निर्वाहः, इत्यलमीग्धरेणेति शङ्का नोत्तिष्ठति ॥ 

न च साधारणकारणमेवासाधारणकारणमपि, इति जीवकारणत्वस्ये- 
रकारणत्वस्य च विरोधाद्‌ जीवकटकत्वमादाय पूवेप्तासम्भवः; युक्तया 
तत्तञ्जीवानामीन्यरवद्‌ साधारणकारणस्ाभावात्‌ । न च तादृशी काचन 
युक्तजावकदटतावादिभिः प्रदशेथितुं शक्यते, इति नानन्तरसङ्गतिरस्याधि- 

रणस्य ॥ 


तेदनन्यत्वादिसूत्राणासपि न द्वे तमते सद्धति; । 


तथाच-““तदनन्यत्वमारम्मणराब्दादिभ्यः''इति सू निमित्तकारण- 
ब्रह्मसिद्धान्ततापरं न भवति} यथा “किं सिदासीदधिषएानमि'त्यस्या अपि 
श्रतेरद्रेतवादमा्राुसारित्वम , तथा पू्वेमेवोक्तम्‌ ॥ 


छरुरस्नश्रसक्तिरिति सूत्रस्य तु नात्र जीवकव्र तानिरासे कोऽप्युपयोगः। 
तत्र दछररस्नरब्देन समष्टिजीवविवक्षायां स एवेश्वरो नामेति तस्य कर्त्वं 
दुरपहवम्‌ । व्यष्टिजीवकारणत्वे तु न स्वतः सांशत्वं जीवस्य; अन्यथा ह्यङ्ख- 
ल्यादेरपि कतत्वापत्तिः । सखाप्नकतेत्वं तु स्वाश्रिततूखाविद्यावशाद्‌ जीवस्य 
निरंशस्यापि वतेते ॥ 


परिणामिकारणत्वं खलु सांशस्य बाधितम्‌ , न तु निमित्तकारणत्वम्‌ । 
नदि कुलालो जीवोऽपि सांशः, इश्धरो वा, येन सांशत्वं तत्र प्रयोजकं स्यात्‌, 
इति निरवयवव्वशब्दकोपो न जीवनिरशतायामपि तस्य तदश्रयोजकलत्वात्‌। 
अत एवाविदयो पहितव्रह्मकारणवादे जीवाश्रयाज्ञानापरपर्यांयाज्ञानोपदहितं 
चंतन्यं निरंशमप्युपादानमित्यद्रेतराद्वान्तः । स द्यहमथांद्‌ विशिष्टाद्‌ 
जीवादृन्य इति त्वन्यदेतत्‌ ॥ 

६९ 
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छरत्स्नप्रसक्त्यधिकरणादीनामप्यद्रेत एव संभवः । 


[क १ १ + 


-इदमेवाभिप्रेत्य-“ृतस्प्रसक्तिरि "ति व्रह्मकारणतात्तेपपरतया, अविद्यो 
पहितचेतन्यकारणताक्तेपपरतया वाऽद्भं तमते स्वीक्रियते । तत्र व्यवहार 
दशायां ब्रह्मणोऽवान्तरतार्पयेविषयस्य कारणत्वस्यान्तेपः; “शरतेस्तु शब्द्‌- 
मूख्त्वादि”ति तु परमा्थेदशामाश्चित्य तदनन्यतयोपपादनम्‌ । सवत्र व्याव- 
हारिक-पारमार्थिकदशयोः, बिशिष्टोपदितादिजीवानां चाभेदं मलखाऽपरेष- 
माक्रमणम्‌, न तु वस्तुस्थितिमादाय ॥ 


कुत्वं हि जीवस्यौ पाधिकम्‌ , नतु पारमार्थिकम्‌; संविन्मात्रस्य प्रत्य- 
गात्मनोऽकरतैत्वात्‌ । विशिष्टस्य तु जीवस्य कतृत्वञ्ुपाधिगतधमाध्यास- 
मात्रेण । न च तत्रेश्धरेच्छाया लेशतोऽपि व्यापारः } ईश्यरस्य कारयितृत्वं 
हि जीवोपाधिकारणतामात्रेण, न तु तादास्म्याध्यासोऽपीश्चरेच्छाधीनः; 
अनादित्वादीश्यरस्येव जीवस्यापि ॥ 

जीवो हि स्वोपाध्यधिष्टानसत्ताधीनसत्ताकः, नेश्वरसत्ताधीनसत्ताकः, 
विहारोपदेशोऽपि विरिष्टस्येव, न त॒ शुद्धस्य । ईश्यरस्यापि मायाविशिष्टस्येव 
मायापरिणामक्रव्याश्रयत्वेन कतृतवम्‌ , न स्वनुपदितस्य शुद्धस्य तत्पदलक््या- 
थेस्य, इति विशिष्टजीवेश्यरकर्तृत्वं विशिष्टेरप्रयोजकस्वं वा नाद्र तवाद्‌- 
विरुद्धम्‌ ॥ 

छतसनप्रसक्तिरित्यापादनं पूवेपक्तमेवात्र सूचयति, न तु सिद्धान्तम्‌ । 
अव्र: तुशब्दघटितोत्तरसृत्रस्येवोक्तसुत्राकतेपनिरासपरतया योजनं युक्तम्‌ । 
छृतस्नप्रसक्तिसूत्रस्य प्रसङ्गमात्रपरस्येश्राधीनकटेत्वसाधनपयन्ततात्यं तु 
अधिकं तु मेदनिर्दैशादि”व्यनेनेवेश्यरशक्तेरेव दहिताकारणादिदोषप्रसक्ति- 
वारणार्थतया प्रयोजकत्वस्य व्यवस्थापनाद्‌ न प्रसङ्गान्तरस्य, परिहदारा- 
न्तरस्य वाऽपेक्चा, अतो “हिताकरणादिदोषप्रसक्तिः” इत्यादि पदेनेवोक्तापत्त- 
रपि सङ््रहसम्भवात्‌ , विशिष्योक्तप्रसङ्गस्यापि विवक्षणीयस्वेऽप्य “धिकं 
तु भेदनिरदेशादि"ति सूत्रात्‌ प्रागेवास्यापि सूत्रस्य निर्देशस्य युक्तत्वाच्चा- 
धिकरणान्तरपरतया कृत्स्नप्रसक्तिसुत्रयोजनमेव युक्तम्‌ ॥। 

जोचेश्वरयोरंच्ाक्चिभावोऽदधतवाद्‌ एवाभेदेन । 

ईश्धरां शत्वं त॒ जीवस्येश्वरोपाधिमायाऽवस्थाविशेषोपाधिकत्वेनाऽऽविद्य- 
कमद्वेतमतेऽपीष्टम्‌ । स्वरूपत ईश्धरोऽपि निरंशः, जीवोऽपि । अत एव-- 
शो नानाग्यपदेशादि- त्यत्ांशपदमंश इवांश इति भगवत्पादानां 
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भाष्यम्‌ । उयक्तोकरिष्यते चेदयुपरिष्ठात्‌ । अंशत्वेऽपि न जीवानामीश्च- 
रादाव्यन्तिकम दः, न वाऽसेदः। सेदाभेदौ तु विरुद्धौ । विशेषवशात्‌ 
तत्परिदारोऽविद्यावशादेव । अविद्या तु क्ट्प्ा शुक्तिरूप्या- 
दिकारणतया । ““अजामेकामि"रयादिश्व्या तु मूलखऽविद्याऽपि सिद्धा 1 सा- 
त्वेकाऽघटितघटनापदीयसीश्धर शक्तिरिव सवे निर्वक्ति । विश्तेषास्स्व- 
न्ताः अप्रामाणिकाः कल्पनीयाः न श्रौताः, न वा दशेनान्तरसिद्धाः ॥ 
सत्यपि विदोपाधीनव्वेन भेदाभेदयोरविरोधे, तत्र जीवेश्चरभेदज्ञानेन 
यदि मोक्षः, तहिं किमजागङस्तनेनासेदेन ? यद्यभेदज्ञानेन, तर्हि किंवा 
प्रयोजनं विदोपवशाद्‌ भेदाङ्गीकारस्थ ।! भेदाभेदोभयज्ञानस्य मो्त- 
साधनत्वे दमाच्रन्ञानमोक्षसाधनतावादस्य का गतिः? 

तव्रेश्यरस्वरूपांशस्यं यदि तस्रतिविम्बसखेन. तर्दिं किसुपाधिकं प्रति- 
विम्बत्वं जीवस्य १ न दि स्वरूपमेव विम्बमप्युपाधिरपि, कथं चोपाध्येक्ये 
प्रतिविम्बानां भेदः ? अदृष्टवशात्त प्रतिचिम्बानां सुख-दुःखभेदव्यवस्था 
स्यात्‌; न तु प्रतिरविंवस्वरूपभेदेनः ॥ 

न च नित्यः प्रतिविम्बोपाधिः चापि दृष्टः, न वा प्रतिविम्बो वा 
नित्यः, इति जीवानिव्यत्वमपि दोपो द्रंतवादे } अधिकं ठृतीयपादे व्यक्ती- 
करिष्यते, इति इतरज्यपदेशाधिछरणम्‌ , कत्स्नप्रसक्तिसूत्रम्‌ , तद्‌।धिकरणं 
वाऽद्रेतवाद्‌ एव स्वरसम्‌ ॥ 

जीवाथुत्ववादस्य द तत्र द्रऽनिर्वादः । 

तत्र स्वरूपग्रतिविम्बतावाद्‌ जीवाणुलसस्करान्ति-गत्यादिसूत्रसिद्धं कथ- 
मुपपद्यते ? “नित्यः सवेगतः स्थाणुः “अविनाशि तु तद्‌ विद्ध यन सब 
मिदं ततम्‌ इति सर्वंगतत्निर्दैरो जीवस्य वा कथमुपपद्यते ? यदि विम्ब- 
स्वरूपेण, तर्दि विम्ब-प्रतिविम्बयोर्येदः स्वरूपातिरिक्तोपाध्यभावे कथम्‌ ? 
अभेदे च कथमीश्रोऽपि न जीवदुःखेन दुःखी, न वा तत्सुखेन सुखी ? 
न वा जीवोऽपीश्चरवद्‌ न कतां ? विशेषच्तं भेदमादाय दोषपरिहार 
सर्वेगतत्वमपि तत एव सेदवशात्‌ कथं जीवस्य न वायते ॥ 

एतेन-“नित्यः सर्वगतः स्थाणुरि्व्यत्र पाठभेदमादाय केषाञ्चन 
५सवेगतस्थश्चासावणुश्चे”ति व्याख्यानमपि-परास्तम्‌ ; खभाष्यविरुढ्वात्‌ 
तथा पाठकल्पनायाः, तथा विध्रतेश्च, न वा विशेषछरतं मेदमादायोपपत्तिः ॥। 

भगवतो विशेषस्य वा मेदायनिर्वाहुकत्वम्‌ । 

एतेन- भगवानेव स्वरूपस्वभावविदोषाणां नियामकश्चेतन्यमवच्छे- 
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दकं विधाय विशेषं निमित्तीकृत्य विरुद्धेऽप्यभेद्वहूत्वे निरबयवत्वशब्दको 
पमपास्य, छृत्वा प्रसक्तिम्‌ , न्यक्ड्रत्य कायानुरूपं सामर्भ्यविरोपं योजयन्‌ 
जीवेन कारयतीति- परास्तम्‌ । यदि भगवत एव सर्वनियामक्त्वं तदीयस्व- 
भावविशेषेण, तर्हि किमनेनान्तगेडना विशेषेण निभित्तविरोपेण ? अन्यथा 
सवेस्यास्य निर्वाहो जीवगतेन स्वभावेन, विशेषनिमित्तेन वा न कथम्‌ ! 
यत्त--उक्तशङ्कानिराकरणपरतयाऽधिकरणान्तरम-““श्रतेसतु शब्दमूढ- 
त्वात्‌" इत्यादेना, तदचुसारिणा- 
८“तस्य त्वशोषराक्तित्वाद्‌ युञ्यते सवेमेव दहि । 
विरोधः सवैवेरिष्टःये यो द्टितीये निरस्यते ।” 
इत्ययुव्याख्यानेन -च । तत्रापीद्मेव पुनरप्यनुयुज्यते-यययशेषशक्तिस्वेन 
भगवतेव सर्व॑निवाँहः, तर्द किमनेनान्तगेडना विदोपेण ? कतो वा 
जीवोऽपि स्वभावेन, विशेषं निमित्तीद्व्य सवे स्वविषयं न निच्द्यतीति 
ठ्यथेमत्राधिकरणद्रयमपि । अद्रेतसिद्धान्ते सूत्राणां विभागः, अधिकरणा 
नामाधिक्यं च विषयभेदमादायोपपद्यते । तत्र तु न द्वतिनां विदिष्टमा- 
क्रमणम्‌ , इति न तच्र प्रयत्नोऽपि ॥ 


॥ इतीतरव्यपदेशाधिकरणम्‌ । 
ॐ द्वितीयाध्यायस्य प्रथमः पादः ष 
॥, _ क्षः 1 


% ओं 
#ै& अथ द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पाद्‌; 9६ 


रचनानुपपत्यधिकरणम्‌ 


रचना पपत्त श्च नाुमानम्‌ 
ह तबादाभिमतनास्तिकपडदर्शनी, अधिकरणविभागश्च । 


तत्र ॒द्ेतमते द्वादशाधिकरणानि-८ १) अचेवनप्रधानकर्वत्यस्य 
निरीश्वरसाङ्ख्याभिमतस्य (२) सेश्वरसाङ्ख्यस्यापीश्वरस्यायुग्राहकत- 
मात्रम्‌ , कर्तत्वं तु प्रधानस्येवेति मतस्य ( ३ ) चेतनकर्वत्वमपि चेतनस्य 
शरीरस्यैव, न तु तदतिरिक्तस्य जीवस्य, ईश्वरस्य वेति चार्वाकमतस्य ( ४ ) 
तत्राचेतनस्य प्रधानस्य चेतनसन्निधानभात्रेण कर्वत्वमिति सेश्वरसाङ्ख्य- 
मतस्य (५) प्रकृरयुपसजंनपुरुपक्रतंकत्ववाद्स्य, स्वतन्त्रेश्धरकारणत्वस्य 
च मतपच्कस्य नरासाथान पच्चाधकरणानन । षष्ठं त्वाघधकरण काणाद्‌- 
मतनिरासपरम्‌ , इति नास्िकषड्दशेनीनिरासप्राधान्यं पृवाधेस्येति 
देतमर्यादा ॥ 

अद्धेतसिद्धान्ते तृक्तस्याधिकरणपव्छकस्य स्थानेऽचेतनप्रधानकारणवा- 
दनिरासपरमेकमेवाधिकरणप्र । तत एवाधिकरणसिद्धान्तन्यायेन साङ्ख्या- . 
वान्तरविभागानां सर्वेषामपि निरासोऽ्थसिंद्धः--इति । चावाकमतनिरा- 
सस्तु तस्य विकल्पासहत्वात्‌ , “एक आत्मनः शरीरे भावादिति तन्नि- 
रासस्य करिष्यमाणत्वाच् नात्रोपयुज्यते ॥ 

किं बहना ? श्रतिप्रामाण्यम्‌, युक्तिप्रामाण्यं वा तत्र नास्ति, इति 
ब्रह्मणि समन्वयस्य युक्तिविरोधाविरोधिचिन्तायां नास्याश्चिन्तायाः सङ्गतिः। 
शाखरयोनित्ादिन्यायविरुद्धोऽपि चावांकसमयः, शब्द्रामाण्यानङ्गीकार्ध 
तन्मते ॥ 

अद्ेताभिप्रेतनास्तिकषडददेनी । 
काणादमतनिरासस्वद्रेतस्यापि सम्मत एव । प्रथमाध्यायान्ते “एतेन 


रिष्टापसिहा अपि व्याख्याताः इति तस्य रिष्टापसिहस्य भगवत्पादेवेणे 
नाच््‌ काणादद्दौनमपि नास्तिकदशेनमेवेति भगवत्पादीयानामाशयः 1 
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अत्रापि “अपरिग्रादाचराव्यन्तमनपेश्चा” इति काणादमतनिरासस्येव सूत्रकारे 
णापि शिष्टाम्राह्यतल्वणैनाच्च काणादद्शोनम्‌ , साङ्ख्यस्य निरीश्चर-सेश्वर- 
भेदेन द्वेधा विभक्तस्य वेदप्रामाण्याङ्गीकारेऽपीश्चरकारणलयास्वीकारा- 
शेऽशतोऽवेदिककल्पत्वाद्‌ द्विविधं साङ्ख्यदशनम्‌ , द्विविधं सौगतदर्शनं 
आहेतदशेनं च षट्‌ नास्तिकदशेनानि, आस्तिकदरोनानि तु- 
“साङ्ख्यं योगः पाच्चराच्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।” 

इति वचननिर्दिष्ठाधांस्तिकदरंनेयु पाशुपत-पा्चरातरे, तदतिरिक्तं शद्ध 
वेदिकदशनमिति चीण्येव; साङ्ख्य-योगयोरप्यर्थास्तिकत्वात्‌ ॥ 

तत्र साङ्ख्य-योगपद्निर्दिष्टत्रिविधिसाङ्ख्यस्य, पाशुपत-पाञज्चरात्रयोः, 
तदतिरिक्तस्याद्रेतदरौनस्य च शुद्धवेदिकदशंनस्य संकटेन पडास्तिकद- 
शन!नि-काणादददौनम, चतुर्विधसौगतद्चनम , आर्ह॑तदशन च संक- 
ख्य्य षड्‌ नास्तिकदशेनानीति विमागः ॥ 

तत्र पाशुपत-पाच्रात्राणामपि वेदमूट्तेनेव प्रामाण्यमिति सिद्धान्ते 
तु तान्यपि पूणबेदिकदशेनान्येवाद्रेतदशेनवदिति वा विभागः ॥ 

तत्र वेशेषिकाणामपि वेदाप्रामाण्येऽपि सेश्वरवादस्येव त्र स्वीकारात्‌ 
तद्ण्यास्तिकद्शंनमेव । तत्र “एतेन शिष्टा अपरिग्रहः इति सूत्रपाठात्‌ 
वेशेषिकातिरिक्ता्रामाण्य एव सूत्रतातयैमिति द्वेतिनो वदन्ति, परं खत्र 
काणादमतनिरासपरतया विप्रतिपन्नेऽधिकरणे “अपरिरहाचाव्यन्तमनपे- 
त्ति” सूत्रालुगुण्यं न द्वेताभिम्नतप्रथमाध्यायान्तिमसुत्रपाठे । शब्दध्रमाण- 
स्याप्यनुमानेऽन्तभांव इति वेरोषिकसिद्धान्ते राब्दस्याप्रामाण्यवादस्य 
दवेतिभिरपि तदीयेषु प्रमाणपद्धत्यादिषु निरासाद्‌ न वेदप्रामाण्यं लेशतो- 
ऽपि काणाददशेने, इति न तस्य वेदिंककोटिषु प्रवेशो युक्तः । अद्धेति- 
नामाशयस्तु न्यायदशनं पाशपतादिनयेनेव गतार्थम्‌ , इति तस्यास्तिकदश- 
नत्वे न विप्रतिपत्तिः ॥ 

इदं त्वत्र विशेषतोऽनुसन्धेयम्‌-यत्‌. परसमयनिरासपरे द्ितीयाध्याय- 
द्वितीयपादेऽद्वेतमतापेच्तयाप्यधिकानामधिकरणानां सूत्राणां केषाच्िद्‌ 
द्वेतदष्टया गुणसुच्राणामपि रथगधिकरणपरतया योजनेन, द्रादशनामधि- 
करणानां बिभाजनेन च प्रथमेऽधिकरणषट्‌के हेतुकमतनिरासपर ईश्वरनि- 
रे्ताचेतनप्रवृत्तिवादिचतुर्विधमतस्याधिकरणचलुष्केन, देहकतु त्ववादिद्वि- 
विधचार्वाकमतस्याधिकरणद्धिकेन च निरासम्‌, अवेदिकन्रिविधवौद्धमतस्य, 
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जेनमतस्य, तथाऽवेदिकपापण्डिपाशपत-शाक्तमतनिरासं च विस्तरेणोपपा- 
द्यन्तो द्वेतिनः केनापि सत्रेण निरस्यसमयेष्वेकतमं नाद्रेतसिद्धान्तं व्यव- 
स्थापयन्ति ?न वा सृत्रकारस्याद्रेतमतनिरसने साक्षात्‌, परम्परया वा तात्पर्य 
केनापि सृत्रेण।वगम्यते,इत्यद्रेतमतनिरसनं दवेतभाष्यकाराणाम्‌ तदु व्याख्या- 
तृणां चोत्सूत्रमेव } तत्र तत्र “पृथरुपदेशादि"त्यादिना जीव-बरह्मभेद्‌- 
साधनं न द्वेतभाष्यकारानुमतमपि । “स आत्माऽतत्त्वमसीति- 
पदच्छेदस्तु वा तदनुराणो न सुत्रमाष्याशयानुसारी ॥ 
सत्रान्तिमाधिकरणमातने विप्रतिपत्तिः । 
पुवं सामान्यतो द्धितीयाध्यायद्धितीयपादार्थः प्रसङ्गेन सङ्कख्तिः । 
तत्र द्वेताद्रेतभाष्ययोः परसमयनिरसनं पादाथेः । तत्रापि प्रथमपादे 
परमाणुकारणवाद्‌-सौगतार्हैतसमयपाश्चुपतसमयनिरासे कच्चनावान्तरवि- 
भागं बजेयित्वा साम्यमेव । तव्रान्तिमाधिकरणं पाच्चरात्राप्र।माण्यनिरू 
पणपरभित्यद्वेतम्‌, शाक्तमतनिरासमिति द्रेतम्‌।। 


--: ‰& :- 


ॐ& अथ पा्रात्राधिकरणम्‌ %& 
शाक्ताधिक्छरणं वा 


छक उसत्पतत्यसभवात्‌ @5 
देतवादामिमतरीत्पा सूत्राणां योजना, पूर्बोत्तरपश्चसंम्र हश्च । 


अत्र॒ द्वेतिनोऽन्तिमेऽधिकरणेऽद्वेतिनां पाञ्चराचाप्रामाण्यपरतया 
योजनं न साधु मन्यन्ते । श्रीभाष्यं त्वच पाञ्गचराच्रप्रामाण्यं समथैयति । 
टरेतिनस्त॒ “उत्पच्यसम्भवात्‌” “न च कतुः करणम्‌ ^ विज्ञानादिभावे वा 
तदप्रतिषेधः" ““विप्रतिपेधाच्च” इति चवुस्सून्रीं शाक्तमतांनराकरणपरतया 
योजयन्ति -पाच्चरा्रा दि वासुदेवात्‌ सङ्कपेणो नास जीवो जायते 
सङ्छपेणात्‌ प्रययुम्ननामकं मनो जायते प्रदयुभ्नादनिरुद्रसंज्ञकोऽदङकारो 
जायत इति प्रक्रियामाहः॥ 

तत्र “उत्पत्त्यसम्भवादि"'ति सूच बासुदेवादिभ्यः सङ्कपेणाख्यजीवोर्प- 
त्यसम्भवात्‌ तत्पर पाच्चराच्रमश्रमाणं तदंश इति प्रतिपादयति । न च 
जीषस्य नित्यस्योत्त्यादिः सम्भवति; अन्यथा तस्य ब्रह्मणेक्यम्‌ , भग- 
, वसप्राप्निवां मोक्षो न स्यात्‌ › “न जायते भ्रियते वेति श्रुति-स्छरतिविरोधन्च 
स्यात्‌ । एवं जीवात्‌. सङ्कषणात्‌ प्र्युम्नसंज्ञस्य मनस उत्पत्तिविणेनमपि 
न युक्तम्‌ । न हि कलेस्सकाशात्‌ करणस्योत्पत्तिखांके दृष्टा । “एतस्माञ्जायते 
प्राणो मनस्सर्वेन्द्रियाणि चे"ति हि परमात्मन एव मनआदीनां सृष्टि 
श्रावयति ॥ 

वस्त॒तस्तु-पाच्चराचरमते साङ्क्षणादयो ह्येश्रेधमरन्विता ईश्धरा- 
एवाभिग्रेयन्ते, इति स्थिते तस्य जीवत्वाभ्युपगमो विप्रतिषिद्ध इति शङ्का- 
यां सूत्रम्‌-““विज्ञानादिभावे वा तदप्रतिषेधः” इति ॥ 

वेदविरुदस्य पाल्चराच्रस्य न प्रामाण्यम्‌ । 


यदि सङ्कष॑णादयः पूर्वोक्तविधया परमात्मान एव विज्ञानादिषाड्ु- 
ण्यसद्‌ भावेन, तदापि तेषामुत्पत्त्यनुपपत्तिदोपस्तद्वस्थ एव सत्येव तस्य 
जीवव्वाभ्युपगमभ्रयुक्ते विरोधे ॥ 
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वस्त॒तस्तु- तेषां परमात्मत्ववादो न युक्तः; परस्परं भिन्नत्वात्‌ । न हि 
परमात्मनो बहुत्वं प्रामाणिकम्‌ ; “एकमेवाद्धितीयमि'ति श्रुतेः, अनेकेश्वर- 
अभेदे तेषां स्वस्योत्पत्तिविरोधतादव [घ 
कल्पनायां गोरवाच । अभेदे तु तेषां स्वत एव त्पत्तिविरोधतादव- 
र्थ्यम्‌ ॥ 


सङ्कपैणादीनां भगवद्वयृहत्वायोगः | 


भगवद्‌ व्यूहत्वाभिप्रायस्तु व्यूहानामसङ्ख्यत्वात्‌ चतुरष्वेव विश्रान्ति 
रनुपपन्ना । अतः पाञ्चरात्रं न प्रमाणम्‌ । कचिद्‌ ज्ञानैश्वये-बल-वीयं- 
रक्ति-तेजांसि भगवतो गुणा इति वण्यते । कचित्त-“आत्मान एवते भगवतो 
वासुदेवस्ये"ति भगवतः स्वरूपमेतदिव्युच्यते। वेदविप्रतिषेधस्त्व- 
परोऽप्रामाण्यकारणमस्य; “भगवान्‌ राण्डिल्यः षडङ्घं वेदमधीत्य तस्मिन्‌ 
महत्यास्नाये निष्टामनधिगच्छन्‌ यः सवेपरो धर्मों यस्मान्न भूयोऽस्ति 
कथं तद्धिदयामिति बलवद्धिवेकमातिष्ठमानो वभूव, तत्र भगवते शाण्डिल्याय 
भगवता सङ्कषेणेन व्यक्तंन शब्दवच्छास्तरं प्रोक्तमि'ति निन्दाश्रवणात्‌ ॥ 
एतेन- 
“पाच्चरात्रस्य सवस्य कतां नारायणः स्वयम्‌ ” 
इति भारतम्‌ , तस्य वेदतुल्यत्वम्‌ , तत्समानयोगक्षेमत्वं वा “वेदारण्यक- 
मेव चे"ति वेदेन सह समाहदारपाठादित्ि- परास्तम्‌ । तथा चान्यत्न- 


“अधीता भगवन्‌ वेदाः साङ्गोपाङ्गाः सविस्तराः । 

श्रुतानि च मयाऽङ्गानि वाकोत्नाक्ययुतानि च ॥ 

न चतेषु समस्तेषु संशयेन विना कचित्‌ । 

क 4 (श्‌ द ~ (~ © ८ १३ 

भ्रेयोमागे प्रपश्यामि येन सिद्धिभेविष्यति ॥ 
इति वेदनिन्दा श्रूयते, इति वेदविरुदधमिदं पाञ्चरात्रम्‌ । 
अत एव- 


“साङ्ख्यं योगः पाच्वरातरं वेदाः पाशुपतं तथा ॥ 
ज्ञानान्येतानि राजप विद्धि नानामतानि वे |“ 


इति साङ्ख्य-योग-पाशपतेभ्य इव पाच्चरात्रादपि प्रथक्त्वेन वेदाना- 
सद्धेलः। अत एकवचननिर्दिष्टानां साङ्ल्य-योग-पाशुपतानामिव पौरुवेयत्वा- 
विशेषात्‌ , प्रायापाठाच्च पाञ्चरात्रस्याप्यप्रामाण्यमेव युक्तमिव्युक्त चुस्सूच्या- 
त्मकं पाच्चरात्राप्रामाण्यनिरूपणपरमिद्मधिकरणमित्यभिप्रयन्त्यद्रेतिनः ॥ 
६९ 
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एतेन- 
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अद्धेतिनां पाज्चरान्नाप्रामाण्यवादनिरासः। 


पाच्वरा्निषेधाथमेतान्याचक्षते यदि ॥ 
सत्राण्यतिविरुद्धं तद्‌ यत आह स भारते 1 
पाद्वरात्रस्य छत्स्नस्य वक्ता नारायणः सखयम्‌। 
ज्ञानेष्वेतेषु राजेन्द्र॒ सर्वेष्वेतद्धिरिष्यते । 
पाञ्जरात्रविदो ये तु यथाक्रमपरा चरप।॥ 
एकान्तभावोपगता वासुदेवं विशन्ति ते। 
इति गीता च तच्छास्त्रसंच्तेप इति हेरितम्‌ ॥ 
वेदेन पाच्वरात्रेण भक्तया यज्ञेन चेव हि । 
दृदयोऽदहं नान्यथा द श्यो वपेकोटिशतेरपि ॥ 
इति वाराहवचनं शोका इति वचः श्रतौ 
वेदेश्च पाञ्चराचश्च ध्येयो नारायणः प॑रः ॥ 
पाञ्चरात्रं च वेदाश्च विदेकेब विधीयते| 
इत्यादिवेदवचनेः पाञ्चरात्रमपोयते ॥ 
कथमेवात्र दोषः क उत्पत्तिज्ञांऽत इत्यपि । 
इदेवोक्ता न चाभूतभावस्तत्रापि कथ्यते ॥ 
अनादिकमणा बद्धो जीवः संसारमण्डले । 
वासुदेवेच्छया नित्यं भ्रमतीति हि तद्धचः॥ 
न दहि संसारसादित्वं पाञ्चरात्रोदितं कचित्‌ । 
जीवाभिमानिदेवस्य नाम्ना सङ्कषेणस्य तु ॥ 
वासुदेवाज्जनिः प्रोक्ता प्रद्युम्नस्य ततस्तथा । 
मनोऽभिमानिनः कामस्येवं साक्ताद्धरेःकचित्‌ | 
सङषेणादिनाम्नेव नित्याचिन्त्योरुशक्तितः। 
व्यूहुयुक्तोऽन्यथाऽनूद्य कथं दुद्टत्वसुच्यते । 
यदि विद्याचतुवेंदानिति यद्‌ वेदपूरणम्‌ ॥ 
पाञ्चरात्रादिति छतो द्वेषः शाण्डिल्यवतेने । 
अतः परमशासख्ोरुद्रेषाददितमासुरः ॥ 

दूषणं पाञ्चरात्रस्य वीक्षायामपि न क्तम्‌ । 
अतोऽरेषजगद्धाता नि्दोषोरुगुणाणेवः ॥ 
नारायणः श्रुतिगणतार्पयांदबसीयते | ` 
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अन्धं तमः प्रविरान्ति येऽविदयासुपासते ॥ 
ततो भूय इवाऽऽयान्ति एतस्या नेव निन्दकाः । 
ततो विद्यामविद्यां च यो जानात्युभयं सह ॥ 
दतीत्ये [ ^> 
दोपज्ञानादतीव्येतां विद्ययाऽगमृतमदते । 
इत्यनुव्याख्यानम्‌- व्याख्यातम्‌ ॥ 
अयमाशयः- 


“साङ्ख्यं योगः पाशुपतं वेदारण्य॒कमेव च । 
ज्ञानान्येतानि भिन्नानि उताहो नेति चोच्यताम्‌ ॥।“ 


इति धमपुत्रस्य प्रश्ने भीष्मवचनमाय॒रासनिके पवेणि- 


“साङ्ख्यं योगः पाश्पतं वेदारण्यकमेव च । 
ज्ञानान्येतानि भिन्नानि नात्र कायां विचारणा ॥ 
इति 1 अच्र “ज्ञानान्येतानी"त्यत्र ज्ञानपदं शाखरपरम्‌ । तत्र शासन 
त्वेऽपि सर्वेषां “साङ्ख्यस्य वक्ता कपिः» इत्यादिना साङ्ख्यादीना- 
मनाप्तकपिखादिकतंकत्वमभिधाय, वेदारण्यकपदोपलक्षितस्य पाञ्च- 
रात्रस्याऽऽप्रतमेन नारायणेन प्रणीतत्वेन प्रामाण्यं प्रतिपाद्यते ॥ 


गीतोक्तत्वात्त पान्चरात्रप्रामाण्यम्‌ । 


तत्रं वेदानामपौरुषेयत्वेन स्वत एव प्रामाण्यं सिद्धमेव, इतिं 
न ॒तदुक्तमत्र । फख्वसपरवृत्तिजनकत्वादपि पाञ्चराचस्य प्रामाण्यं 
पाञ्चरात्रपदेनेवोच्यते । गीताऽपि हि पाच्चरात्रस्थैव संक्तेपः; 
“्रह्म-ररेन्द्र-सूयांणां यद्‌ दत्तं विष्णुना पुरा । 
पाच्चरात्रात्मकं ज्ञानं व्यासोऽदात्‌ पाण्डवेषु तत्‌ ॥ 
तेषामेवावतारेषु सेनामध्येऽजुं नाय च 
प्रादाद्‌ गीतेति विज्ञानं संक्ेपेण युयुत्सवे ।|” 
इति पुराणवचनात्‌। सति चेवं स्वयं गीताद्रारा पाच्चरात्रमुपदि- 
वतो बादरायणस्य कथं स्वयं ब्रह्ममीमांसायां तद्विरुद्धं तदप्रामा- 
ण्यवचनं न व्याहन्येत ॥ 
पाज्ञ रात्रप्रामाण्यं ्रतिमृलमपि । 


न केवलं गीतामूख्कत्वेन पाञ्चरात्रस्य प्रामाण्यम्‌ , किन्तु “अस्य 
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महतो भूतस्य निश्चसितमेतदग्वेदो यजुर्वेदः सामवेदोऽथवाज्ञि 
रस इतिहासः पुराणं विद्या उपनिषदः सचाण्यनुव्याख्यानानि 
व्याख्यानानि शोकाः” इत्यत्र श्छोकराब्देन पाच्चरात्रस्य सङ्यदात्‌ 
श्रुतिरपि पाक्वरात्रप्रामाण्यमभ्यनुजानाति ॥ 


““पाव्वरात्रविदोमुख्या” इति पाच्च राच ्रछ्त्य-- 
“ऋषीनुवाच तान्‌ सवांनटश्यः पुरुषोत्तमः 11“ 
छृतं सदं शोकानां खोकानां हितमुत्तमम्‌ ॥' 
[4 [ध क, [1 
इति पाक्छरा्रमधिक्रत्येव हि-तच्र शछोकशब्दः } इन्दोगश्रतो- 
“ऋग्वेदो ययुर्वेद्‌ः"इत्यारभ्य एकायनशब्देनापि पाञ्चरान्नं 
निर्दिश्यते, इति %तिसिद्धमामाण्यकं पाञ्चरात्रे कथमभ्रमाणम्‌ ? 


न चारातः भ्रामाण्य पाच्वरात्रस्य- 


““पाच्चरात्रस्य कृत्स्नस्य वक्ता नारायणः स्वयम्‌ । 
इत्यत्र कृत्स्नपद्स्य - 
“चऋगा्ा मारतं नवेव पाच्चराच्रमथाखिटम्‌ 1 
इत्यखिलपदस्य च वेयर्भ्यापन्त्योपपदयते ॥ 


जीवोत्पत्ति वादस्य नाप्रामाण्यकारणत्वम्‌ । 


यस्तु तत्र जीबोत्पत्तिवादः, स तु नाप्रामाण्यभ्रयोजकः । तत्र सा 
ह्यभूत्वा तदभावो वाऽप्रामाण्यप्रयोजकः, उतोत्पत्तिसात्रं वा । 
तत्रान्त्ये-- “सबं एवात्मनो व्युच्चरन्ति” इति श्तेरप्रामाण्यापत्तिः, 
ओपाधिकोरपत्त्यभिप्रायत्वं तु पाच्ररात्रेऽपि समानम्‌ । एतेन- 
प्रथमकल्पोऽपि- व्याख्यातः; अनादिकमेसम्बन्धाभिधानयुभयत्र 
समानम्‌ ॥ 


न च करटः करणमिति सूत्राविरोधः 


नन्‌ च कठ; करणमिति सच्रमप्यत एव व्याख्यातम्‌, “अन्न- 
मरितं तरेधा भवतीत्यत्र मनसोऽप्युतपत्तिश्रवणात्‌ । तत्र द्वेत- 
` मते “सवे आत्मानो व्युञ्चरन्ती?त्यत्रात्मनां व्युच्चरणमनादीना- 
मपि कर्माधीनदारीरसम्बन्धरूपोत्पत्तिरङ्गीक्रियते; पराधीनविरोषा- 
वाप्तेरेव तन्रोत्पत्तिशब्दाथेत्वात्‌ , न ताकाशादे रि स्वरूपोतपत्तिः॥ 
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अद्रेतमते तु न साऽप्युत्पत्तिः; तथापि द्वेतमते परमात्मनस्स- 
ङर्षणाख्यस्य जीवस्य नैकविधाऽप्युसत्तिः स्वीक्रियते । अत्‌ एव्‌ 
“नात्मा श्रुतेनित्यत्वाच ताभ्यः” इति जीवनित्यत्वम्‌। तदुरपत्तिग्यव- 
हारस्तु “चराचर व्यपाश्रयस्तु स्यात्‌ व्यपदेदो भाक्तस्तद्‌भावभा- 
वित्वादि"द्युपाध्युपत्त्यैवेति तदीयः सिद्धान्तः ॥ 


तत्र यदुक्तम्‌- जीवस्योत्पत्तिनांम प्राटुभावमात्रम्‌ , न त्वभूत्वा 
भवनम्‌ , तत्र जीवस्य शरीरोत्पत्तो प्रादुभावः प्रसिद्धः । अत्र तु प्रादु 
भावमात्रम्‌ , अथवा शषादयो भगवदंशत्वाद्धरितवेनोच्यन्ते, न तु 
साक्षात्‌. । अतः साक्षाद्‌ हरेरेव सङ्कषेणादिविभागमात्रमत्र व्यूह्‌- 
दाब्दा्थैः । स विभाग एवात्र जनिः \ जीवत्वं तु मुख्यं भगवत 
एव प्राणधारयिव्सेन, न त॒ प्रसिद्धानां जीवानाम्‌, इति न 
जीवस्य , न वा परमात्मनः, सङ्कपेणादीनां वोत्पत्त्यसम्भवात्‌ 
पाञ्चरात्राप्रामाण्यवणेनं न युक्तम्‌--इति ॥ । 


देतिनां पञ्चरात्र प्रामाण्यसमर्थनानुपपत्तिः। 


तदिदं स्वरूपव्यक्रियेव पराक्रियेति न्यायेन जीवानामुत्पत्तिविर- 
क्षणोत्पत्तेजांयते पदार्थस्य, अन्यत्राप्रसिद्धविभागस्येबोत्पत्तिपदाथ- 
स्य च कल्प्यतया, जीव-मनश्डाव्डानामप्य्थान्तरकल्पनया, स्वत 
एव स्वस्य सृष्टिकल्पनया, एतासां कल्पनानामश्रौतीनामप्यचिन्त्य- 
परमात्मशक्तिनिवन्धनानां कल्पनया चः न॒ विकल्पसहम्‌ । तेन 
च॒ जीवोत्पत्तिसाम्यमेव संकषेणादयुसत्तति स्वीयवाद्‌ः 
स्वयमेवापोदितः ॥ 


हेतवादस्य पाञ्ररात्र विरूढत्वम्‌ । 


तच्रादिकातल्ते भगवान्नारायणो निजसुक्ति्रदानायथं वबासुदेवादिच- 
तुव्यू्दो वभूव । ततः कालान्तरे दरःद्रादशादिव्यृहयाः । एवं तदा तदाऽ 
न्यान्यरूपेणानन्तव्यृहयाः । सेयं शद्धा सृष्टिरिति पाच्चरात्निकसिद्धान्तो- 
दूघोषणम्‌, न श्रौतम्‌ । तत्र चतुधा, वहुधा वा विभागो यदि सृष्टिः, 
तरिं तच निमित्तकारणसुपादानकारणानपेशक्षं न किमपि सृजतीति नियम- 
विरोधः । विभागे संयुक्तानां संयोगनाशोऽविनाभूतो दष्टः, इति बहुरूप- 
संश्लेषः, वहुरूपात्मनाऽवस्थानमप्रथकसिद्धम्‌ , पश्चात्तु विभागमात्रमिति- 
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कल्पनायां सवेप्रपच्चसृष्टावप्येवमसिन्ननिमित्तोपादानतया सुष्टिरिति वादं 
एव पयेवस्यति ॥ 
तत्र शरीर-शारीरिभावस्तु द्वेतिभिः स्वयं निरस्यते, एवं व्रह्मपरिणाम- 
वादोऽपि, इति विवतेवाद्‌ एव पय॑वसानम्‌ । “वहु स्यां भ्रजायेये”ति वहु- 
भवनमेव भगवतो जन्मापीति ज्ञायते, इति जीवसृष्टितो न विरोषः सङ्क- 
षेणादिसृष्टः, इति स्वरूपाबिघातेनोत्पत्तिरोपाधिक्येव ॥ 
न च तावताऽपि श्रीकृष्णाद्यवतारस्य जीवत्वम्‌ । तत्र मनुष्यत्ववुद्धिस्तु 
पामराणां तत्परतत्त्वस्वरूपाज्ञानेन । त्टुक्तम्‌- 
“'अचजानन्ति मां मूढा मानुषीं तञ्माधितम्‌ । 
परं भावमजानन्तो ममाव्ययमयुत्तमम्‌ 1” 
इति, इति सङ्कषणादिपदेः परस्वरूपस्य जीवत्वम्‌, तद्रुपेणोतपत्तिश्च 
गोणं वक्तुमुचितम्‌ ॥! 
“वहूनि मे व्यतीतानि जन्मानि तव॒ चाजैन ।” 
इति तु जन्मश्रवणं तस्य दिव्यत्वश्रवणम्‌ , परमात्मनो जीवत्वम्‌ , 
तद्रूपेण जन्म वा निषेधति । अतः सङ्कर्षणस्य जीवत्वम्‌ , प्रद्यम्नस्य 
मनस्त्वम्‌, अनिरुद्धस्याहङ्कार्वम , तेषायुत्पत्तिश्च पाच्चरात्रावगतानि, 
इति श्रतिविरोधादध्रामाण्यं तस्य साधयति ॥ 


दे तिनामस्याधिकरणस्य श्ाक्तमतनिरासपरता । 


तत्र द्वेतभाष्यम्‌-“उस्पत्त्यसम्भवादि"ति सूरं शाक्तमतनिराकरणपरं 
व्याचष्टे । तदर्थस्तु-न दहि पुरुषानलुग्रदीताभ्यः स्त्रीभ्य उत्पतन्तिरेद्यते 
--इति ॥ 
अच्रालुव्याख्यानम्‌-~- 
^^तस्याः सदाशिवायश्च ज।यन्ते देव-मानवाः। 
दृष्टा पुंभ्यः सदा सृष्टिः खीपुम्भ्यो वा विशेषतः ॥ 
केवलखाभ्यो न दि स्नीभ्यस्तत उत्पत्त्यसम्भवात्‌ । 
इति । इदमेवाच्र प्रच्छयते-- कुत्र वा केवखत्‌ पुरुषात्‌ सृष्टिरधिगतेति । 
न दि द्रोणादीनायुरपत्तिरतरो दाहरणतामहेति; सदारिवादीनां विच्छक्ति- 
रूपत्निपुरासङ्कल्पविशे षादेरेवोत्पत्तिसम्भवात्‌ । न हयप्राकृते सदारिवादौ, 
दरोणादीनाभिष पुरुषस त्वा यपेश्षं जन्म; अन्यथा पाच्चरात्रप्रामाण्यवादि- 
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नामपि पौरुषसत्त्वमेधादयपेक्षं प्राकृतं जन्मेव सङ्कषेणादेरपि स्यात्‌ ; 
इति प्राछरतजीवेभ्यो वेखक्षण्यम्‌, “अंशो नानाग्यपदेशादि"ति स्वरूपां- 
रत्वसिद्धान्तश्चादुपपन्नः स्यात्‌ ॥ 
संकर्पणादीनासुत्पत््यसंभवः । 

अच्र यदि सङ्कषेणादीनां विना मातरयुतपत्तिः, तर्हिं सदाशिवादीना- 
मपि पुरुपानपेशक्षं जन्मेति समानम्‌ 1 सङ्कल्पादेव स्वरूपस्येवाविभाववि- 
शोपोऽपि यदि जन्म, तत एव शाक्तमतासाधुत्रम्‌ तर्हिं तेनेबाधिकरण- 
सिद्धान्तनयेन सङ्कपांणाद्यत्पत्तिस्वीकारेण पाञ्चरात्रा्रामाण्यमपि सिद्ध 
मेव; उत्पत्त्यसम्भवस्य समानत्वात्‌ ॥ 

प्रदयुम्नादे स्क्मणीपुच्रतस्य पुराणेषु प्रसिद्धया स्त्यपेक्षमेव नारा- 
यणस्यापि प्रद्युम्नादि खष्टत्वमित्यवगम्यते, इति को वा विशेषः सङ्कषेणादेः 
प्राकृतजीवेभ्यः , यदि तेऽपि जीवादिरूपेण जायन्ते ॥ 


न च प्राकृतानां जीवानामिवोपाधिकी सङ्कपेणादेर्त्पत्तिः, किन्तु स्वरू- 
पस्येवोतपत्तिः, आविर्भावो वा । जीवस्येव रारीरान्तरप्रहणमेव जीवोर्पन्ति- 
नाम, इति न सङ्क्षेणादेरुक्तविधं जन्म | मनस्तु न जीवोऽपि, किन्तु तदु- 
पाधिरेव । तस्य तु तस्संज्ञकस्य प्रद्युम्नव्यूहस्योत्पत्तिः सबास्मना बाधिता ॥ 


ृतप्रकाशिका तु पाच्चरात्रे सङ्कषणादेजीवस्योस्पत्तिरेव न श्रयत 

इति वणेयति, पाच्नरा्रस्याभिन्ननिमित्तो पादाननारायणपरतयेव ्रामा- 

ण्यमिति च, इति तस्य केवख्निमित्तकारणपश्मात्मपरतायां द्रेताभिमतायां 

न पाक्वरात्रप्रामाण्यम्‌ ? इति पाच्वरात्रप्रामाण्यसमथंनपरमेवेदमधिकरण- 

मिति सिद्धान्तविरुद्मपि, यदि द्रेतिनां सिद्धान्त एव पाच्चरात्रसिद्धान्तः ॥ 
स्रल्यविरोधे पाच्रात्नप्रामाण्यम्‌ । 


न चाद्वेतसिद्धान्ते योऽसौ नारायणः परोऽव्यक्तात्‌ प्रसिद्धः, परमा- 
त्मा, स आत्मनाऽस्मानमनेकधा व्यृह्य व्यवस्थितः तमभित्थम्भूतं षाड गुण्य- 
विग्रहं भगवन्तमभिगमनोव्थानेग्या-स्वाध्याय-योगेः पक्वभिरनेककारमिष्टवा 
त्ीणक्लेशो भगवन्तमेव प्रतिपद्यते” इत्यादिश्रत्यविरद्धांशोऽप्रामाण्यम्‌। 
तद्धिरुद्धारो सप्रामाण्यमेव । इदमभिग्रेत्येव- 


“ज्ञानान्येतानि राजघ विद्धि नानामतानि वे |” 
| इति साङ्खल्य-योगादीनामिव पाच्वराच्रस्यापि दास्त्रत्रम्‌ । तत्र (विद्धि 
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नानामतानि वे” इति सर्वषां नानामतत्ववर्णनात्‌ श्रत्यविरुद्ांश एव 
प्रामाण्यमिति ज्ञायते । अयमेव न्यायः साङ्ख्य-योग-पाशुपतेष्वपि । अत 
एव॒ ““विप्रतिषेधाच्रासमञ्जसम्‌ "° ““पद्युरसामञ्जस्यादि"व्यादावसामञ्जस्य- 
मातत सूत्रितम्‌; न ठु “अपरिपहाचात्यन्तमनपेक्षे"व्यत्रेवाध्रामाण्यम्‌ ॥ 
-..: `ˆ ` नारायणकर्वकत्पेऽपि पोरुपेयत्वाच्‌ पाञ्ुपतादि्यो न विशेपः । 


~ . यन्तु-“पाक्वरात्रस्य छतस्नस्य कर्ता नारायणः स्वयम्‌ ॥” 
इति छत्स्नवक्ठृत्वं नारायणस्य, तदिदं साङ्ख्य-योग-पाशुपतानामपि 

विषये छत्स्नेककतृ त्वमेव तत्तद्विज्ञानस्य । तत्र कपिलषैभ-सदाकिवा अपि 
परमात्मव्यूहविरोषाः, अन्ये वा परमास्मस्वरूपमेव, इति नारायणकत- 
त्वाद्‌ न न्यूनं कपिखादिकतृकत्वम्‌ 1 
` ˆ किं बहूना ? बुद्धोऽपि भगवतोऽवतारविशेष एव, इति पौरुपेयत्वेऽपि 
तदागमोऽपि कथं न प्रमाणं पाच्चराच्रमिव । साश्चाद्‌ नारायणाकर्तृकलं 
तु भगवद्रीताया अपि समानम्‌ पुरुषगौरव-लधवग्रयुक्ते न प्रामाण्य 
प्रमाण्ये। न च सदाशिवादयपेक्षया पूञ्यत्वं नारायणस्य पाशुपत।दीनां 
संप्रतिपन्नम्‌ । स्वयं कठ त्वोेखस्तु वेदानपेत्तत्वं बौद्धाद्यागमानाभिव 
ज्ञापयति । अङोकिकारथप्रामाण्ये विरोधाधिकरणमेव गतिः, इति वेदविरोधो 
नारायणकतृकस्यापि प्रामाण्यं विहन्ति । कं बहुना ? पाच्रात्रतन्त्राणि 
भ्रायेणाद्रेतवादमेव समर्थयन्ति । व्यक्तीकरिष्यते चेदमुपसंहारे ॥ 
‹ वेदुपूरछरत्वं न पाञ्चराच्नस्य । 

वेदस्तु नापरणेः, इति न स्वपूरणाथेमन्यदपेक्षते, किन्तु तदुपब्हण- 
मेव पुराणादि्रत्यम्‌ । तदुक्तम्‌- 

““इतिहास-पुराणाभ्यां वेदं समुपवृंहयेत्‌ ॥” 

इति । उपवृहणमेव यदि पूरणम्‌ , तर्हि तत्‌ तद्विरुद्धे न पाच्चरात्र 
णापि, किन्तु तेन तस्य तद्धननमेव.। तत्र तत्पूरणं तन्भूख्कत्ेन वा, न 
तदनपेक्षं स्वतन्वतया प्रामाण्येन वा । आदये श्रतिविरोधो वाधक: । द्वितीये 
लु शाक्यादयागमादिंकमपिं वेदस्य पूरणं स्यात्‌ › इति भ्रमाणाप्रमाणव्यवस्थै- 
वास्तमियात्‌ ॥ 

केवर-पांचरात्रारेर्वेदिकानधिकारः । 
पाञ्चरात्रस्य वेदपूरणत्वं तु वेदिकध्माधिकारात्‌ सवेथाच्युतानां 
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वर्णाश्रमवयो-वस्थायधिकारविरुदं स्वेच्छाचारेण बेदिकधमैविमुखा- 
नाम्‌, पश्चात्तप्तानाम्‌, कृतप्रायञ्चित्तानामपि महापातकिनामन्येषां च 
प्राय्ित्तमदहिम्ना विनष्टनरकोत्पादकशक्तिमाच्राणाम्‌ , अवकीर्णिनाम्‌ , 
आरूढपतितानामन्येषां चानुप्रहायं तच्ोग्यवेदिकधर्मविशेषमार्च तपोमदहिम्ना, 
स्वासाधारणश्क्तिविशेपेण वा तत्तदधिकारानुगुणमिह जन्मनि, परत्र वाऽ- 
स्युट्कटपुण्यविशेषेणोत्तमखोकावा्चिमभिख्षतां धमाभिमुखीकरणेनोत्तमखो 
कावाप्निसाधनोपदेशेन, कमेण वेदिकस्वस्वोत्तमधमांधिकारेण मोक्षप- 
येन्तपुरूपाथैमात्रस्य वेदे विशाद्मनवगतस्य प्रबतेनात्‌ । यत्त॒ समानं पाञ्च 
पतादेरपि । इमानेवाधिद्त्य भगवदूगीता- 

“न॒ बुद्धिभेदं जनयेदज्ञानां कमेतञ्िनाम्‌। 

योजयेत्‌ सवेक्माणि विद्धान्‌ युक्तः समाचरन्‌ | 

अपि चेत्‌ सदराचारो भजते मामनन्यभाक्‌ । 

साधुरेव स मन्तव्यस्सम्यग््यवसितो हिं सः॥ 

क्षप मवात धमात्मा शश्वच्च्ा।न्ते नगणच्छु।त। 

मां दि पाथं व्यपाश्रिव्य येऽपि स्युः पापयोनयः ॥ 

सखियो वेश्यास्तथा शुद्रास्तेऽपि यान्ति परां गतिम्‌। 

फं पुनर््राह्मणाः पुण्या मक्ता राजपेयस्तथा ॥ 

अनिव्यमसखं खोकमिमं प्राप्य भजस्व माम्‌ |" 

“मन्मना भव मद्‌ भक्तो मद्याजी मां नमस्छुर्‌ ॥ 

मामेवेष्यसि सत्यं ते प्रतिजाने प्रियोऽसि मे । 

सर्वधर्मान्‌ परियञ्य माप्रेकं शरणं त्रज॥ 

अहं त्वा सबेपापेभ्यो मोक्तयिभ्यामि मा शुचः। 

इद्‌ ते नातपस्काय नास्तकाय कदाचन ॥ 

न चाशुश्रूषवे वाच्यं न च मां योऽभ्यसूयति । 

य इदं परमं गृह्यं मद्‌भक्तष्वभिधास्यति ॥ 

भक्ति मयि परां ध्वा मामेववेष्यत्यसंशयम्‌ ।“ 

इति 1 इदमनेनावगम्यते--च्युतकमांधिकाराणामपि भक्तिमार्गिऽसत्य- 
धिक।र इति ॥ 
एतेन- 
“एकान्त भावोपगता वासुदेवं विशन्ति ये । 
इति गीता च तच्छास्त्रसं्तेप इति दीरितम्‌ ॥” 
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इत्यनुव्याख्यानमपि- व्याख्यातम्‌ , अत एव- 
“इदं तु ते गुह्यतमं प्रवक्ष्याम्यनसूयवे । 
ज्ञानं विज्ञानसहितं यज्ज्ञाल्ा मोक्ष्यसेऽशुभात्‌ । 
इत्यनेनेकवाक््यताऽपीति केचन । इदं तु कर्मयोग-भक्तियोगातिरिक्तयु- 
ख्यमोत्तसाधनाभिप्रायं यद्यप्यद्रेतविरुद्धम , तथाप्येवं रीत्या पाच्चरात्र- 
प्रामाण्यवादेऽधि कार विशेषमात्राश्चिव्य नाद्ेतिनो विप्रतिपद्यन्ते ॥ 
रिव्राकरमणिदीपिकादि दि वेदानधिकारिणां तदुचितधरमो पदेशाथेमेवा- 
बेदिकपाशुपतव्य पच्रात्रादीनीति “अथ पतितास्समवाय धमांश्चरेयुरितरे- 
तरयाजक्रा इतरेतराध्यापका मिथो विवहमानाः'' इति वोधायनधमसूत्रायव- 
छम्बिनेन सिद्धान्तयति । अत एव द्वेतिनः, विरिष्ाद्रेतिनश्च न केवरं पाञ्च- 
रात्रमेव स्वसिश्ान्तस्थापनाय प्रमाणीङ्कवैन्ति, किन्तु वेद्‌।नपि “साङ्ख्यं 
योगम्‌" इति वचननिदिष्टान्‌ । इद्मेवाभिग्रेव्य कूमेषुराणे पाच्चरात्रस्य पिष्ट- 
पशुयागादिविषये वेदिकावेदिकाधिकारभेद्‌व्यवस्था ॥ 
पाञ्ुपतोपाञ्चरात्रथोवंदानुखदीत सङ्ख्ययो गाञ्यां विलेपः । 
अतो “वेदारण्यकमि'"व्यत्र वेदस्यापि प्रथक्रामाण्यमारण्यकपदसङ्गर- 
हीतं पाव्वरात्रवदित व्यवस्था} तच्र- 
“साङ्ख्यं योगः पाच्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।।* 
इत्यत्र पाञचरात्रपाशुपतयोमेध्ये वेदा इति निर्देशेन वेदायुप्रहो महान्‌ 
पाञ्चरात्र-पाञ्युपतयोः, न तु.साङ्ख्ययोगयोरिव तदनवुग्रह इति ज्ञाप्यते । 
तत्र “अनादिमायया सुप्तः “न कमाविभागादिति चेन्नानादितादि"ति 
जीवः, तस्य कमेसम्बन्धश्चानादिरिति श्रुति-सत्रे उपपादयतः, इति पाञ्च- 
रात्रे जीवोत्पत्तिवणेनं तद्विद्धमेव । वक्तव्यं चात्र बहू पूवेमेवोक्तम्‌ ॥ 
उत्पत्तिर्दिं यदि प्रादुभावमाच्रम्‌ , तर्द न तद्नित्यतभ्रयोजकम्‌ , इति 
“जातस्य हि धुवो मृत्युरिति विरुध्यते | यदि कमेनिवन्धनो जनिरेव 
प्रादुभांवखत्तणः, तर्हिं सङ्कषणे कमांनधीने जीवत्वम्‌, जनिश्च वध्येत, 
इति सङ्कर्षणो जीवो जायत इति पाच्वरात्रमप्रमाणमेव ॥ 
दवेत सिद्धान्तः पान्चरात विरद इति पु श्रीभाष्पराजुयायिनः । 
ब्रह्ममीमांसायां वेदविरोधेनाप्राम।ण्यं साङ्ख्य-योगयोः, पाशुपतस्य, 
प्[च्वराच्स्य वा तत्त्वमस्यादिमहावाक््यविरोधेनेव । न च द्रेतिनः पाच्चरात्र- 
स्याप्यभिन्ननिमित्तोपादानतापरत्वं स्वीकुवैन्ति, इति तस्मिन्न॑श तद्रामाण्यं 
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दुर पहवम्‌ । केवखनिमित्तकारणता ब्रह्मणो न पाच्चरात्रसिद्धान्त इति तु 
विशिष्टाद्रेतिनः, इति तद्‌ दृष्टया पा्वरात्रविरुदधमपि द्रेतमतम्‌ ॥ 
पञ्चरात्रस्य चरतस्नस्य न श्रौतत्वम्‌ । 

न च पाञ्चरात्रमपि वेदेकदेरः, किन्तु स्वतन्त्रं शास्त्रं साङ्ख्यादिकमिव । 
न च पाञ्चरात्रमपि वेदवत्‌ स्वतन्त्रं किमपि प्रमाणम्‌ । व्याख्याचुव्याख्या- 
नानि, पुराणेतिहासादयश्च वेदेकदेशा पौरुषेयमभ्योऽन्यएव पुराकल्परूपार्थ- 
वादत्वात्‌ । तत्र वेदेनेव हृदयादिशब्दनिवेचनरूपेण प्रवतितानि व्याख्या- 
नान्येव निश्चसितश्रुतिघटकानि व्याख्यानानि, न तु वेद्वाद्याः, बेदमूल- 
काः पुराणेतिदहदासादयः, तत्तद्रेद भाष्याणि, निरुक्तादीनि वा तत्तदाचा- 
याणाम्‌ अन्यथा सर्वाणि भाष्याणि वुल्यप्रमाणानि स्युः | 

अयसेव न्यायः श्छोकशब्देऽपि } सोऽपि “तदप्येष इटोक, भवती'"ति- 
प्रवृत्तान्‌ श्लोकानेवाभिप्रेति, न तु पाच्चरात्रम्‌ ; अन्यथा पाशुपत।दीनाम- 
पि दलोकत्वाविदोपात्‌ तस्यापि श्रौतमेव प्रामाण्यं दुवारम्‌ ॥ 

एकायनणब्द्‌ काढ्देन पान्चरात्रस्य अ्रहणमविप्रतिपन्नमर । 


एतेन - एकायनशब्दोऽपि- व्याख्यातः} को वा विप्रतिपद्यते पाच्चरात्र- 
प्रामाण्ये ? वेदाविरुद्ांगे तस्रामाण्यस्यद्रेतिभिरपि स्वीकारात्‌ । नदि 
वेदवाक्यमपि परस्परविरुद्धं विना सामान्य-विरोषन्यायादिनाऽविरोधं प्रमा- 
णम्‌ । न्यायानुसारिणी खलु प्रामाण्याप्रामाण्यन्यवस्था । न च पाक्वरा्र- 
सिद्धान्तस्य प्रामाण्यव्यवस्थापनपरः, तदंशो, वेदभ्रामाण्यपरो वा न्यायः 
कोऽपि ब्रह्ममीमांसायां वतेते ॥ 


किं बहुना ? पाञ्चरात्रपदमेव ब्रह्ममीमांसायां नासि । सत्यप्येवं तद्‌- 
प्रामाण्यमात्रविचारस्तु साङ्ख्य-योग-पाशुपतप्रायपाठानुग्रहवशेन तदुप- 
स्थित्या, तद्त्‌ परसमयत्वाविशेपेण च । परसमयत्वं हि वेदविप्रतिषेधेन, 
वेदसुख्यतात्पयेविपयविरोधेन वा ॥ 
शाण्डिव्यवर्तैनं एाञ्चरात्राप्रामाण्य एवं टेत॒ः । 


तत्र पूर्वाक्तविधया शाण्डिल्यवर्तनेन यदि वेदपूरकल्वं पाच्चरात्रस्य 
वेदानधिकारिहितोपदेशेन, तर्हि तावता वेदाविद्धेषस्तस्याद्रेतिभिरपि प्रति- 
क्रियते ; वैदिककर्मेसखु भक्तियोगादौ वा शक्त्यशक्तियोग्यताद्य॒सारेण व्यव- 
स्थानिष्कर्षाभिप्रायतात्‌ शाण्डिल्यवतेनस्य, यथा- पराशरस्मरतेरशक्त- 
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विषये प्रायश्ित्तादिसङ्कोचेन कलियुगधर्मव्यवस्थापकत्म्‌ , पुराणेति- 
सादीनां च सुख्यगोणापद्धमेस्वरूपनिणांयकतया वेदोपन्र'हकत्वम्‌ ॥ 


“याद्‌ विद्याच्रतुवदानच्‌ साङ्गापानषदान्‌ द्रजः | 
न चेत्‌ पुराणं संविद्याद्‌ नव स स्याद्‌ विचक्षणः 1” 
इति यथा पुराणस्य प्रशंसा, एवं पाच्चराच्रस्यापि प्रकंसापरमेव 
शाण्डिल्यवतेनम्‌ । तच्च छतप्रायच्ित्तानामपि गतिप्रदशेकतेनेव पूर्वोक्त 
विधया । तत्र षेदविप्रतिषेधस्तु वेदिकयुख्यधमंविरुद्धाथकत्वेन प्रतीयमानेन; 
उत्तमाधिकायेविषयव्वेन ब्रह्मविद्यां विरोधेन च पाच्चरात्राधिकारो भक्ति 
योगपयेन्तमेव, न तु परमतात्पर्यविधया व्यभिचारिभक्तियोगसाध्य- 
ज्ञानयोगपर्यन्तमपि, इति पाच्वरात्रस्य मक्तियोगपयेन्तमात्रविषयस्य ज्ञान- 
योगनिपेधपरत्वं न हि निन्दान्यायेन्रतीयमानेन वस्तुतः, इति वेदान्तेन 
न विप्रतिषेधः ॥ 
ञ्यवस्थितविषयत्वे तु पाच्चरात्रवेदान्तयोनं विरोधलेक्ञोऽपि । इदमेवा- 
भिप्रेत्य पाच्चरात्रस्यांशतः प्रामाण्यमट्रेतिनामपि संमतम्‌ । अय॑ तु न्याय 
| “साङ्ख्यं योगः पाञ्चरात्रं वेदाः पाशुपतं तथा ।" 
`, इति वचने मध्यमणिन्यायेन निर्दिष्टवेदाविरुद्धाशे पाशपतप्रामाण्येऽप्य- 
नुसन्धेयः, इति यदि पाच्चराचर प्रमाणम्‌ , तर्हि पाशपतमपि प्रमाणमविरुद्धाश- 
मादाय, अंशतो विरोधेन पाशपताप्रामाण्यं पाञ्चरात्रेऽपि समानम्‌ । कि 
बहुना ? कर्मो पासनापराणामुपासनांडो, तत्त्वमस्यादिमहावाक्याथसाक्षा- 
त्कारान्तरङ्गोपायतया तावन्मात्रे प्रामाण्येऽप्युपास्यसविशेषरूपे, तद्धिविरदो 
घांशे च महावाक्यविरोधित्वात्‌ तदंशे न निविरोषब्रह्मणीव प्रामाण्यम्‌ ॥ 
अनेनैव न्यायेन पाच्चरात्रादोऽप्रामाण्यवादः, वेदविप्रतिषेधो वा इदं च 
यदि विद्याच्चतुर्वेदान्‌ साङ्खोपनिषदान्‌ द्विजः ॥ 
न चेत्‌ पुराणं संविद्यात्‌ नेव स स्याद्विचन्तषणः। 
इति वचनप्रशंसितपुराणेऽपि सवत्र । वेदपूरकत्वं॑तु तत्तदधिकारातु- 
गुणस॒क्तिसोपानमागप्रदशेनेन ॥ 
“वेदाथेपूरकं ज्ञेयं पाञ्न्चगात्रमिति स्खृतम्‌। 
दस्यप्यवमाशयमव । अत्र- 
धं तमः प्रविशन्ति येऽविद्यासुपासते । 
ततो भूय इव ते य उ विद्यायां रताः ॥ 
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८“विद्यां चाविद्यां च यस्तद्धेदोभयं सह । 
अविद्यया मृत्युं तीत्वां विद्ययाऽखतमश्चुते । 
इति मन्त्रौ परमतनिराकरणम्‌, स्वपक्षसाधनमुभयं तत्त्वज्ञानस्य साध- 
नम्‌ , इति पए्पक्तनिराकरण-स्वपक्षसाधनो भयावद्यकतापरै व्याख्यायते । 
स्वपक्षसमर््न-परमतनिराकरणस्य न मन्त्रालयम्‌ । 


तदिदं यदि माष्यक्रत्यनिरूपणपरम्‌ , तर्हिं “आ्तिप्य भाषणाद्‌ भाष्य- 
मिण्ति भाष्यलक्षणसिद्धत्वादस्यन्यार्थमन्त्रारूढतयाऽप्युपपादनमप्रयो- 
जनम्‌ , अनवसरं च । 

ब्रह्ममीमांसाऽपि विपय-विरय-पूर्वोत्तरपक्षविधया तत्तद्राक्यार्थनिणेय- 
परा परपक्षनिराकरणस्वपक्षसाधनपुरस्कारेणेव मीमांसते, इति न सूत्र-भाष्य- 
कारकतेव्यसुदूबोधयितुसुक्तविधं विवरणसुक्तमन्तरद्रयस्यात्र सावसरम्‌ ॥ 

कमेयोग-भक्तियोगोभयसापेक्षेव सुक्तिसाधनतत्त्वसाक्तात्कारावाप्िः, 
मुक्त यवाप्तिर्वेति खलूक्तमन्त्रद्वयाथेः ॥ 

यदि परसमयनिरासे पाञ्रात्रागमाप्रामाण्यानौचिस्यम्‌, 
तिं शाक्तमतनिरासस्याप्यनौदित्यम्‌ ॥ 


यत्तु-द्वेतिनः श्रीभाष्यकाराणामच्र पा्ररात्रप्रामाण्यसमर्थनम्‌ , परसमय- 
निरासपरप्रकरणविसुद्धत्वाद्‌ न समम्प्रतम्‌, प्रकरणविरुद्धत्वादिति- बदन्ति 
तदिदं साङ्ख्यं योगः” इति वचनानिदिष्टस्य शाक्तमतस्यात्र निरासस्याप्य- 
प्राप्तकाख्त्वाद्‌ द्वेतिनां विवरणमपि प्रकरतप्रकरणाननुरुणमिति स्वस्येव 
ज्याघातकम्‌ ॥ 

ततश्च यदि परसमयनिरास एवात्र युक्तः, तर्हिं “साङ्ख्यं योगः" इति 
घचनावशोषितपाच्वरात्रनिरासपरमधिकरणं योञ्यताम्‌, न तु शाक्तमत- 
निराकरणतया । परसमयाः सर्वेऽप्यत्रेव निरसनीया इत्यभिप्राये तु द्वेतिनां 


द्टयाऽद्रेतस॒मयोऽपि परसमयः, इति कतो वा तन्निरासपरतया किम- 
प्यधिकरणं द्वेतिभिरपि न योजितम्‌॥ 


 पाञ्चरात्रागमानामद्रं तसिद्धान्तोपब्‌'हणत्वम्‌ । 
वस्तुतस्तु-पाच्चरात्रमप्यद्रेतसिद्धान्तमेवोपवृहयति । तद्यथा-- ` 
पाचरात्रस्यादेतपरत्वे पाद्मसंहितावचनानि- 
पाञ्चरात्रे पद्मसंहितायां षष्ठाध्याये ब्रह्मस्वरूपनिरूपणे-- 
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“यथा पुष्करपर्णेषु स्वच्छमम्भः प्रतिष्ठितम्‌ 
अन्तबेहिरभिव्याप्य तिष्ठव्येको महाणेवे ॥ 
निम्नस्येव्‌ .म्भस्य वद्दिरन्तरपां स्थितिः । 
परेत्ज्ञयोरेक्यं आत्मनदश्रुतिचोदितम्‌ ॥ 
तेत्रजञस्यास्य॒वाहल्यं देहभेदात्‌ प्रतीयते । 

` एकस्येव दहि बिम्बस्य दपेणेषु यथा भिदा । 
भूतपञ्चकसंघातं त्तरं तत्र व्यवस्थितः ॥” 
“यथा घटस्थमाकारं नीयमाने घटे मतिः। 
यातीति वस्तुतो नेव. भेद्रोऽस्ति पर-जीवयोः |” 
“भमुक्तात्मनश्च भवतो भेदः कः पुरुषोत्तम । 
एतदाचक्ष्व मगवन्नातिगृद्यं यदि प्रभो ॥ 

त्रैवाष्टमाध्याये ब्रह्मनारायणसंवादे भगवान्‌-- 

भेदेन चाप्यभेदेन मिश्वेण च चतुञ्य॑ख । 
चरिधेव युक्तिरुदिता भेदे केङ्कयटक्षृणा ॥ 
मुक्तियेथेह लोकेषु परिचर्यापरा नराः । 
देवस्य तद्रदेवेते वेुण्ठे परमात्मनः ॥ 
छोके तस्य समीपस्था सुक्तात्मानस्समाहिताः। 
वसन्ति किङ्करास्सन्तः तस्रस।दपरास्सदा ॥ 
अभेदे मुक्तिरत्यन्तमेक्यं स्यात्‌ पर-जीवयोः। 
आत्मनो भावना चेक्यं सोऽहमित्येवमास्मिका ॥ 
सिद्धान्ते मिश्ररूपे त॒ मेदे स्थित्वाऽचंनादिभिः। 
` तोषयित्वा परं देवं ततो मुक्तस्समाहितः ॥ 
विज्ञानेनेकत।नेन परमात्मनि वचिद्धने । 
ठेक्यं प्राप्रोति सा य॒ुक्तिरुक्त सायुज्यरक्चणा । 
देश्व्य॑मणिमायष्टगाणावाप्तिः सुदुखेमा ॥ 
मुक्तिवां परमानन्दप्रापधरिरूपा यदीप्सितम्‌ । 
मुक्तिर्वासत्येकतापत्तिर्जीवात्म-परमात्मनोः ॥“ 


इति ॥ 


संहित णे 
जयाल्यसंहितावचनान्यदं तपराणि । 


तथा जयाख्यसंहितायां ठदतीये प्रष्ठे- 
८८अनादि तदनन्तं च न सत्तन्नासदुच्यते । 


इति ॥ 
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निर्गणो गुणमोक्ता च सवेस्यान्तर्वहिस्स्थितः ॥ 
सर्वगन्धरसे्हीनं सवेगन्धरसान्वितम्‌ । 
एव॑ वेत्ति परं ब्रह्म ज्ञानेन परमेण च । 
यदा न जायते भूयः संसारेऽस्मिस्तदा पुमान्‌ ॥ . ; 5 
अस्मिन्‌ मायामये विद्वे व्यापी सर्वेदवरः प्रभुः । 
स्वेदा विद्धयसक्तश्च यथाऽम्भः पुष्करच्छदे ॥ 
सवेभरद्रेश्वरूप्य।चाप्यमोचत्वाच्च निगणः । 
घटसंस्थं यथाकाशं नीयमानं विभाव्यते ॥ 
नाकाशं कुत्रचिद्‌ याति नयनानत्त घटस्य च | 
ज्ञानं तदेव ज्ञेयं च वहु ज्वाला यथेव हि ॥ 
प्रमाणरपरच्छयं यतस्सवेन्मयं महत्‌ । 
विभाति हृदयाकादो येषां मायाविवजितम्‌ ॥ 
एष न।रायणो देवस्सर्वोपाधिविवर्जितः । 
भवातीतं परं व्रह्म स्फटिकामटसननिभम्‌ ॥ 
सरित्संगाद्यथा तोयं संप्रविष्टं महोदधौ । 
अछक््यश्योदके भेदः परस्मिन्‌ योगिनां तथा । 
ब्रह्माभिन्नात्ततो ज्ञानात्‌ ब्रह्य संयुज्यते परम्‌ ॥ 


अनादिवासनायुक्तो यो जीव इति कथ्यते । 
तस्य ब्रह्मसमापत्तियांऽपुनभाविता च सा ॥ 
यदिदं पश्यसि ब्रह्मन्‌ मायया निर्मितं जगत्‌ । 
काटादिवहुभिभेदः भिन्नं नानास्वरूपकम्‌ ॥ 


अद्वेतपराण्यदिद्ुन्यीवचनानि। 


तथाऽदिषध््यसंहितायां २२, २२, रधप्रष्ठेषु-- . 
अनादयन्तं पर व्रह्म यत्तदक्त्रमव्ययम्‌ । 
अनामरूपसंवेयम्‌ अवाङ्मनसगोचरम्‌ ॥ 
तस्य स्यामिति सङ्कल्पे भावतोऽभावतोऽपि वा । 
स्वातन्त्याननुयोञ्येन रूपेण परिवर्तते ॥ 
सवे सुदरदानायत्तं सुदशंनमयं जगत्‌ ।” 
“सवेद्रन्द्रषिनियुक्तं सर्वपाधिविवजि्तम्‌ ] 
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इति ॥ 


इति ॥ 
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` तत्परं सवेगं व्रह्म सवेकारणकारणम्‌ । 


पूणे नित्योदितं व्यापि देयोपादेयतोञ्ितम्‌ ॥ 
इद्मीदगियत्ताभिरपरिच्डेदययमञ्जसा ॥ 


नारदक्तंहितावचनान्यद्र तपराणि । 


` नारदसंहितायां २०७, २०६, २२० प्रृष्ठे वचनानि 


“परमं परमानन्दं मायावन्धनिककन्तनम्‌ । 
निर्प्ति' निगुणं सारं वेदानां गोपनीयक्रम्‌ ॥ 
एक एवेश्वरश्शाश्वद्धिश्वेषु निखिलेषु च । 
सर्वे तत्कमेसिद्धाश्च मोहितास्तस्य मायया ॥ 
जीवः ससप्रतिविम्बश्च भोक्ता च सुख-दुःखयोः । 
प्रतीयते पुनस्तत्र प्रतिचिम्वबा यथा रवेः॥ 
यथेव शातङ्ुम्भेषु निर्मज्तेषु जलेषु च । 
म्रत्येकं प्रतिविम्बश्च चर्य एव हि जीविनाम्‌ ॥ 
पुनः प्रतीयते सूयं गतेषु च घटेषु च। 
एवं चन्द्रस्य बोद्धव्यं दपणे जवने यथा॥ 
तस्मान्नित्यं परं व्रह्म स जीवो नित्य एव सः। 


अद्र तपराणि बह्यसंहितावचनानि । 


, तथा ब्रह्मसंहितायां द्वाविंशे प्रष्ठे वचनानि- 


इति ॥ - 


“तं नास्तीति वोधेन मनसो द्वेतनाशनम्‌। 
एतदन्तो हि संसारः ब्रह्मन्नेव विचारय ॥ 
सगुणोपासनं तावत्साधनं निगुणस्य तु। 
बरह्मविद्धवति ब्रह्म इत्येषा च परा श्रतिः ॥” 


अष्ट तपराणि विष्णुसंहितावचनानि । 
इति विष्णुसंहितायां द्वाविंशे परष्ठे बचनानि- 
““दपेणानां बहुखे तु दरयन्ते नैकधा यथा । 
तदवद्भहुत्वं मन्यन्ते विष्णोस्तस्याल्पचेतसः ॥ 
यथाम्मसीन्दुबिम्बानि प्रतिशब्दाश्च नकधा । 
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तद्ुद्रहुत्वं मन्यन्ते विष्णोस्तस्याल्पचेतसः ॥” 
4एकोऽप्यात्मा वहष्वेवमित्याहुस्तत्त्वददिनः। 
स ह्याऽत्मान्तरात्मा च परमात्मा च स स्मरतः ॥ 
आत्मानमन्तराऽऽत्मानं परमात्मानमित्यपि । 

तस्य तुयं परं रूपं यः पद्यति स एव सः” 

इति ॥ 

न केवर्मिदम्‌ , किन्तु मन्वादिस्टति-धमसूत्र-भगवद्रीता-व्याकरण- 
न्याय-मीमांसाऽध्यात्मरामायणानन्द्राम्रायण-रामचरितमानस-महाभारत- 
शिवरहस्य-श्रीमद्धागवत-विष्णुपुराण-देवीभागवतेतसवेष्णवपुराण-रिवपुराण- 
वेखानस-शिवागम-शाक्ततन्त्र-विष्णु-शिव-रलितादिसहसखनामाल्ङ्कारशास््र- 
ब्रह्मसूत्र-माण्डूक्यादिबहुतरोपनिषदश्चाद्वेतमेव परमतत्त्वमिति प्रतिपाद्‌- 
यन्तीति तत्ततपण्डितप्रवराणामद्रेताक्षरमालिकायां निपुणतरं परीक््य 
निर्णीतमप्यत्राजु सन्धानमहेतीत्यठमियतेव साम्प्रतम्‌ ॥ 


॥ इति पाश्चरात्राधिकरणम्‌ | 
॥ इति द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयः पाद्‌ः ॥ 
--- > ° ~~ 
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क्षओं। 
॥ अथ द्वितीयाध्यायस्य ततीयः पादः ॥ 
॥ एरथयुपदेशाधिकरणम्‌ ॥ 


॥ पृथगुपदेल्ात्‌ ॥ 
तच द्वितीयाध्यायत्‌तीयपादे “न व्रियदश्रुतेरिव्यादिनात्मा “श्रतेनित्य 
तरा ताभ्य” इत्यन्तसुत्पत्तिपरवांक्यानि काय-कारणभावायुवन्धीन्यविरुद्ा- 
नि व्याख्याय “ज्ञोऽत एवे"त्यादिना-““सूची-कटाहन्यायेनाल्पमधिभूतवि- 
चारं समाप्य तत॒ आपादसमाप्निं बहुखो जीवविचारः क्रियत इति हि 
` द्रूतना मयादा ॥ 
अतत्वमसीति बाक्यार्थापोगः। 


अचरे “अतत्त्वमसी'ति जीवे ब्रह्मभेद्ः किंमनेन साध्यते, उतं ब्रह्मणि 
जीवसेदः । तत्र त्वम्पदार्थस्योद्‌ देदयसवात्‌ प्रथम एव कल्पः श्रुत्या तासपर्ये- 
णोपदिदयत इति वक्तव्यम्‌ । स तु भेदप्रत्यक्तेऽधिकरणप्रत्यक्षस्येव कारण- 
त्वाद्‌ छोकसिद्धः, इति - तस्य तत्रासन्देदात्‌ यथाश्रतवाक्ययोजनं 
स्वरसं परिव्यञ्य किंरष्टकल्पनयोपदेशो निष्प्रयोजनः । अज्ञाते हि शाख्रमथे- 
वत्‌ । द्वितीयं कल्पं तत्रासिः खण्डयति ॥ “ 


मतद्वयाभिप्रेतपादार्थविवेकः । 


अत्र द्वितीयाध्यायतृतीयपादेः वियदाद्यस्पत््ययुत्पत्तिश्रव्योः, जीवोत्प- 
्यनुत्पत्ति-तद्णुख-विभुत्र-तत्कतृत्वाकतुत्वश्रतीनाम्‌ ; तस्य॒ स्वतःकत्‌- 
-परापेक्षकतस्वश्रत्योः, तञ्ज्ञानरूपत-ज्ञात्वश्त्योः तस्य परमात्मभेदा- 
भेद्श्रत्योश्चाविरोधश्चिन्त्यते, इत्यधिभूतम्‌ , अभ्यास्मं च श्रतीनामविरोधोऽ- 
द्रेतमतेऽपि मीमास्यते, द्रेतमतेऽपीति प्रायेणेक्यमेव । विशेषस्तु तत्राधिदेव- 
परमात्मविषपयोत्पत्तिविरोधोऽपि चिन्त्यते । तत्र परमात्मोत्पत्तौ यद्यपि न 
श्रुतिविरोधः; तथापि प्रसङ्गतस्तदलत्पत््युपसंहदारमात्रमुभयत्र समानम्‌ ॥। 


विशेषस्तु-अंत्वं जीवानामिवावताराणामप्येकरूपम्‌ , अथवां विल 
क्षणमिति चिन्ता देतसिद्धान्तेऽधिका। तच्ाकाश-वायु-भ्रकृति-कालनां 
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नित्यानामनित्यानां च स्वीकारो द्धेवमते, व्याछ्रताव्याकताकाश-वाय्वादीनां 
सर्वेषामुत्पत्तिः स्वीक्रियतेऽद्रेतमते । तत्र व्याकरृतानामेवोत्पत्तिद्रैतमते, ्रक्- 
ति-कार्योरनादित्वे न विप्रतिपत्तिः; तथाप्यनाद्योरपि तयोर्वाधितत्वेन मि- 
थ्यात्वादद्धितीयत्वं ब्रह्मणोऽद्रेतमते, द्वेतमते तु तैः परमात्मनः सदा सदधि 
तीयत्वम्‌ ॥ | 
उत्पत्तिस्तूभयत्र नाभूत्वा भवनम्‌ , किन्तु भ्रकृतिपरिणामत्वात्‌--सता- 
मेव कायांणामभिव्यक्तिमान्रं तत्तदवस्थाविरोषेणेति समानम्‌ । तव्राद्रेतमते 
सर्वैस्य केवखब्रह्य विवतेत्वम्‌ । सदस्य, सा देरक्षण्यात्‌ । तत्र योत्पत्ति सर्वस्य 
बरह्येतर नाभूत्वा भवनम्‌ , न वा सत” एवाभिव्यक्तिः, किन्तु ब्र्मणोऽधिष्ठा- 
मस्यतत्त दारोप्यात्मना भानमात्रम्‌ । तत्र वायुशब्दस्य युख्यप्राणपरत्वादि- 
रूपेण विवरणम्‌ , तेजोऽवन्नादीनामपि परमात्मकार्यत्वम्‌ , न त्वाकाशा- 
दिकार्यत्मिति तु बिशोषो द्वेतमते, अद्धेतसिद्धान्ते तु वाय्वादीनामाकार- 
कायेत्वमप्याकाशोपदितव्रह्मकारयत्वेनेवेद्युभयकार्यत्वस्वीकारः ॥ 
देताद्वेतविप्रतिपन्ना विषयाः । 

अत्र सूत्रभाष्यादव्याख्यानव्याख्यानमिषेण न्यायसुधाऽद्वेतवादं विशेषतो 
-निरस्यति-““प्रथगुपदेशादि”त्यत्र | यत्र जीव-त्रह्मभेदस्येवौ पनिषदत्वम्‌ , न त॒ 
तदमेदस्य । तयोरभेदस्तु ज्ञानानन्दादिगुणसाम्याद्‌ गौणत्वेन, इति भेद्‌- 
निव््त्युपरुक्चितस्वरूपमात्रे वेदान्तानां तात्पर्यमिति द्वेतसिद्धान्तसमथेन- 
प्रसङ्गेन विज्ञापनीयेषु विषयेषु प्रकृतपादसम्बद्धेषु विप्रतिपन्नेषु सखधासमा- 
खोचितेषु प्रथमो विषयः “श्रथगापदेशात्त” इति सुत्रभाष्याचुव्याख्यान- 
व्याख्यानानां बिमरोनम्‌ ॥ 

प्रथगुपदेकासूत्रार्थो देताभिमतः। 
तत्रेदं भाष्यम-- 

“तत्त्वमसि” “द्रा सुपर्णा” “नित्यो नित्यानामिति मेदा 
भेदश्रत्योर्विरोधपरिदाराथं सूत्रम-““ए्थगुपदेशात्‌” इति। तत्र भेदो 
मुख्यः 1 ““भिन्नोऽचिन्त्यः परमो जीवसंघात्‌ पूर्णैः परो जीवसंघो- 
ह्यपूणैः। यतस्त्वसौ नित्युक्तो ह्ययं च बन्धान्मोत्तं तत एवाभिवाज्छेत्‌” 

इति श्रते : ] अभेदश्चुतयस्तु-तदूगुणसास््वाद्‌ गौणतया व्यपदेशात्‌ साथेका ०) 
ज्ञानानन्दादिन्रह्मगुणानां सदृशानां युक्तजीवसाधारणव्वेन सादर्यादुप- 
पद्यत इति यावत--इति ॥ 
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जीव-्रह्ममेदस्येबोपनिपदत्वमिति द्वै तवादः । 
अतव्रातुव्याख्यानम- 
एवं स्थितेऽपि जीवेक्यं केचिदाहुः परात्मना । 
न तदू युक्तं यतो विष्णुः पृथरोवाभिधीयते ॥ 
[4 क [4 
प्रज्ञाने्ोऽखोक इति सुक्तौ भेदोऽभिधीयते । 
एतमानन्दमित्यन्या परमं साम्य॒मित्यपिं ॥ 
इदं ज्ञानसुपाश्चित्य मम साधम्यंमागताः। 
सर्गेऽपि नोपजायन्ते प्रख्ये न व्यथन्ति च ॥ 
उपसंपद्यते उयोतिः* स्वरूपेणाभिपदयते । 


इत्यादिना सक्तौ जीव-त्रह्मणोभेदं साधयत्‌ भाष्याथं सम्यरुपपा- 
दयति ॥ 


जोघ-त्रह्मभेदासेद्‌शर्‌ त्योधिपयभेदरेना विरोध इत्यदौ तम्‌ । 


तत्र संसारिणो विशिष्टस्य जीवस्य परमात्मना भेदे न विप्रतिपत्तिः, 
किन्तु मुक्तात्मनो ब्रह्मणाभेद्‌ एव । तत्र यद्यपि सुक्तात्म।(ऽप्यहमर्थो ऽर 
पेणेव यदि सुक्तावस्ति, प्रकाराते च, यदि च ब्रह्मापि सविशेषमेव वेदा- 
न्तमुख्यतात्प्यविषयः, तर्हिं तयोरात्यन्तिकभेदे नाद्रेतिनामपि विसंवादः । 
अद्धेताभिमतसुख्यजीवेश्चररूप तु न जीवस्वेश्वरत्वविरिष्टं स्वरूपम्‌ , किन्तु 
जीवत्वेश्चरत्वोपरक्षितसंविन्मात्रम्‌ । न च तयो्ेंदे किमपि प्रमाणमस्ति | 
इदं जीवात्म-परमात्मनां स्वरूपमभिग्रेत्येव-“तत्त्वमसि"" “अहं बह्मास्मि” 
“श्रज्ञानं ब्रह्मे"त्यादीनि वाक्यानि, येषु तत्तदुपाधिपरिलयागेन तत्तदुपल- 
क्षितस्वरूपेक्यमेबोपक्रमादितात्पयग्राहकममाणेरवधायंते ॥ 


अहं हरिः स्वैभिदं जनादनो नान्यत्ततः कारणकायंजातम्‌। 
ईदग्‌ मनो यस्य न तस्य भूयो भवोद्धवा द्न्द्रगदा भवन्ति ॥ 
इत्यादयोऽप्यत एव व्याख्याताः ॥ 

न चासां श्रतीनाम्‌ , स्मृतीनां वा गौणाथेता युक्ता; अन्यथा ह्यपक्रमादि- 
तात्प्यग्राहकप्रमाणविसोध आपययेत । न च ततोऽपि वख्वत्‌ किमपि भ्रमाण- 
मस्ति, येन तस्य बाघेनाभेदवाक्यानां गोणा्थतेव युज्येत । तथाच 
प्रयोगः- भेदः, मिभ्या, मेदत्वात्‌ , चन्द्रभेदवत्‌-इति । न च परममुक्तौ 
भेदे किमपि प्रमाणम्‌, प्रस्युत-““यत्र स्वस्य सेमात्मेवाभूत्‌ तत्‌. केन कं 
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पश्येत्‌" इति तदा परमात्मातिरिक्तं चेतनम्‌ , अचेतनस्वरूपं वा किमपि 
नास्तीति बोधयन्ती परमयुक्तौ सेदवादं व्यक्तयेव बारसयति । अन्नर- 


“विभेदजनकेऽन्ञाने नाशमात्यन्तिकं गते । 
आत्मनो ब्रह्मणो सेदमसन्तं कः करिष्यति" | 
(६ >` < क * 
आविसुक्तेस्तु भद्‌: स्याद्‌ जीवस्य च परस्य च | 
ततः परं न भेदोऽस्ति भेदहेतोरभावतः |!" 
इति श्रुत्यादीन्यप्यलुसन्धेयानि । अतो जीव-त्रद्ध्यसेव वेदान्तार्थं 
इत्यद्रेतासद्धान्तः । अन्नैय न्यायसुधा-- 

न जीवस्य परमातमनेक्यं युक्तम्‌ , किन्तु च्रथगेव जीवः पर- 
मात्मना; “भि्ोऽचिन्त्यः परमो जीवसंघाद्‌ पणेः परो जीव 
संघो दह्यपूणैः । यतस्वसो नित्ययुक्तो हयं च बन्धाद्‌ मोक्षं 
तत एवाभिवाच्छेत्‌"” इति कौशिकशरुतेः । न चास्या श्रुतेरविदा- 
कृल्पितसेदपरत्वम्‌ , ““ग्रज्ञाने्रोऽलो कः इति सक्तौ मेदोऽभिधीयते। 

एतमानन्दभित्यन्या परमं साम्यसित्यपि | 

इदं ज्ञानसुपाभ्रिव्य सम साधम्यंमागताः। 
उपसंपद्यते ज्योतिः स्वरूपेणासिपदयते ॥ 

तत्र पर्येति जक्षंश्च क्रीडन्नपि सदा सुखी । 
राखां रालां मडानयः-संथान्ति परितस्रवाः ॥ 
धानापूपा सांसक्ामाः सदापायसकदैमाः । 
यस्मिन्नग्निुखा देवाः सेन्द्राः सहमरुद्गणाः ॥ 
ईजिरे कतुभिः शरेष्ठेस्तदत्तरमुपासते । 
प्रविरान्ति परं मोक्षं मुक्तास्तेनेव सोगिनः॥ 
निर्गच्छन्ति यथा कामं परेरोनेव चोदिताः। 
भेदटष्टयाऽभिमानेन निःसद्धेनपि कमणा 
कर्ृत्वात्‌ सगुणं ब्रह्म पुरूपं पुरूषषेभम्‌ । 

स संगत्य पुनः काले कालेने श्वरसूतिना ॥ 
जाति गुणव्यतिकरे यथापूव प्रजायते । 
ऋचां लः पोषमास्ते च परेण प्रेरितः पुनः॥ 
यत्करामस्तत्‌ सृजल्यद्वेतात्मना तत्‌ सृजत्यपि । 
सदैव ब्रह्मणा कामान्‌ भुङ्क्ते निस्तीणेतदुगुणः।। 
दुःखादी् परित्यज्य जगद्‌ ञ्यापारबजितः । 
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भुङ्क्ते भोगान्‌ सदेवोचानिस्याद्यागममानतः ।“ 

इति श्रति-स्रतिभिसक्तावस्थायामपि जीवानां परमात्मना 
भेदस्यावगमेन तस्य पारमार्थिकत्वावगमात्‌ ॥ 

तत्र प्रज्ञानेत्रपदे प्रज्ञापदस्य ब्रह्मपरत्वाद्‌ नेच्रपद्स्य नेतय्य- 

परत्वात्‌ सुक्तात्म-परमात्मनोर्नियस्य-नियामकमावः प्रतिपाद्यते । 

(“तत्र प्रज्ञानेत्रोऽलखोकः" इलयत्राखोक इत्येव पदच्छेदः, न तु खोक 

इति, येन अुवनदेहरूपस्य खोकस्य भागेव व्रह्मनेदकत्वेन पुनरुक्ति 
स्यात्‌ } न च नेव्र-नेतव्ययोरमेदः संभवति ॥ 

गोतावचनादोनासवान्तरयु्छपरत्वायो गः । 


न चावान्तरमुकितिविषयाणि गीतादिवचनानिः; तत्र खोकातीतत्वायोगात्‌ । 
देदेन्द्रियादिवेकल्य॑ खल्वलोकत्वम्‌ } परमसुक्तौ सखनुवतंमानो भेदो ना- 
विद्याकल्पितो भवितुमर्हति; अतिश्रसङ्गात ! भेदश्रतीनां वहूत्वादपि 
नान्यथा नयनं युक्तम्‌ । एताश्चाचुव्याख्यानसंगदीता बहवः । इदच्चोप- 
छत्तणमपरासामपि भेदपराणामसंख्येयानाम्‌ 

तत्रेतमानन्दमयमिति मुक्तौ परमाद्मसामीप्यमभिधीयते । न चेयमप्य- 
वान्तरमुक्तिः ; “अस्माल्छोकात्‌ प्रेदयेति विदेहत्ववणेनात्‌ । “निरञ्जन 
परमं साम्यसुपेती"्यपि पुण्य-पापे विधूय परमसाम्यास्नानात्‌ परमसुक्ति- 
परा । तच्च साम्यमेवाभिधन्ते, न त्रभेदप्‌ } परममिति तत्र स्वरूपकथनम्‌ › 
इति गीतायां “मम साधस्यैमागता, इति प्ररमविरोषितच्वं साधम्येस्या- 
किच्चित्करम्‌ । साम्यद्ध तत्र भगमाव्रसाम्यादिरूपं जगदुूव्यापारवजेम्‌ ; 
इति बहूनि प्रमाणानि तव्रह्ममीमांसातुरीयाध्यायतुरीयप।दसूत्रनिणोतानि 
गमयन्ति । न च सच्राणामपि गौणययुकितनिणीयकत्वम्‌ ; तस्या अनिणें 
यत्नात्‌ , अप्रयोजनताच्च तस्य, अन्यथाऽपवगादिपुरुषाथविचारोऽपि. न 
कथं तत्र ॥ 

“शाखां शाखामि"ति महा रतवाक्यमविहाय भेदावभास म॒र्वितं प्रति 
पादयति, यत्र मध्ये मध्ये भोगविदोषाः प्रतिपा्न्ते । न चात्यन्ाभेद्‌, 
इदमुपपद्यते । इदन्तु परव्रह्मोपासनस्येव फलम्‌ , इति सृचयितुमेबात्रेजिरे 
पदम्‌ } अतो नास्यावान्तरमुक्तिपस्म्‌ ॥ | 


तत्र यदस्य न प्रतीतिमात्रम्‌, किन्तु सत्यत्वमेव । अत एव सत्ये 
विष्णुके तेषां स्वैयुक्ताधिपतित्ववचनसुपपदयते॥ =. द 
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अचत्र- 
ऋन्वां सवः पोषमास्ते पुपुष्वान्‌ 
गायत्र त्वो गायति शक्ररीषु । 
रह्मा त्वो वदति जातविद्यां 
यज्ञस्य माच्रां विममीत उ त्वः ॥ 


इ इति ब्रह्मपदेन युक्तात्मानं गरदीत्वा मुक्तानां परमात्माराधन- 
येन हदोत्ादिदहारा समुच्चित्य प्रतिपादयति । इदच्च न म॒ुक्ता- 
नां परस्परेच्ये, परमास्मनेक्ये चोपपद्यते। अत्र ब्रह्मपदस्य प्रतिपादं 
सम्बन्ध आवश्यकः; अन्यथा तुरीयपादे त्वपद्वेयभ्यैम्‌ । अतो 
मुक्तानां भेदोऽप्यत्र विशदः ॥ 


सोऽश्युते सवान्‌ कामान्‌ सहे"ति विशदं ब्रह्मणा सह्‌ 
सवैकामभोक्तृर्वं भ्रतिपादयत्‌ मुक्तौ जीव-ब्रह्मभेदे ब्रह्माख्रभि- 
वाद्कण्ठितं प्रमाणम्‌ । युगपद्‌ ब्रह्यभावमापद्य सवेकामालुभव 
इति तु न श्रौतक्षराचगुणम-इति विशदयति ॥ 


ब्रह्माद्वितीयत्वभ्‌ , जीव-बह्यभेद्स्य- 
विशिष्टजीवेश्वरमेद्‌ासिप्रायत्वं च । 


तत्र जीवेश्वरयोरभेदः, जीवस्य संसारितायाम्‌ , किं बहुना ? यावजञ्जीवन्मु- 
क्तिदरम्‌ यावद्धिरण्यगभंभावादिकम्‌ , यावज्लगद्व्यापारम , यावद्‌- 
भोगमात्रसाम्यम्‌ , यावदीश्वरस्वं न श्रुतिसम्मतः, इति सद्धियाया आद्यन्तं 
प्याखोचनेनावधार्य॑ते । जीवस्य जीबत्वमीश्वरस्येश्वरत्वं चोपाधिकं न 
स्वरूपप्रयुक्तमिव्यद्रेतिनो मन्यन्ते, इति ^“तत्त्वमसी”त्यभेदोऽलुपदित- 
ज्ीवेश्वरस्वरूपाभेदपरः, न गौणः ; युख्यामेदे बाधकाभावात्‌ । 
तत्रैव भ्रकरणस्य स्वारस्याचचेति तत्र त्नात्रेव व्यक्तम्‌ ॥ 


अत्र द्रेतिनां जीव-ब्रह्मभेदे प्रमाणतयोपन्यस्तानि बहूनि वचनानि 
माद्वेताभिमतमुक्तात्मपरमारमभेदनिरूपणपराणि, इति द्वेतिनोऽपि 
संमन्यन्ते 1] सर्वाणीमानि यावद्‌ ब्रह्मणा सह युक्तिः; तावत्पयेन्तम्‌ , 
्राछ्तप्रलयप्यन्तं वा ब्रह्मोके ब्रह्मसमानभोगानवान्तरमुक्तानामेव 
गोचरयन्ति । बरह्यमीमांस।तुरीयाध्यायः “संकल्पादेव तु तच्छ, तेरि- 
त्यारभ्य-“अनाृत्तिः शब्दादिशत्यनाृत्तिसूत्रपयन्तं गौणसुक्तपरमितिं 
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तत्र तत्र विशदम्‌ , इति “"प्रथगुपदेशादि"ति प्रथगधिकरणं मत्वा जीव- 
ब्रह्य भेद एवोक्तसत्रस्य तास्पयेमिति वादो न विकल्पसहः 1 
| भाष्याचुव्याख्यानाम्यां मेदमिथ्यात्वानुमाननिरासः 1 
एतेन- 
मिथ्यैव भेदो विमतो भेदत्वाचन्द्रभेदवत्‌ ।. 
इति वेत्‌ साध्यधर्मोऽयं सन्नसन्‌ वा न वोभयम्‌ ॥ 
यदि सन्नपसिद्धान्तः स एवासन्नितीरिते । 
नोभयं चेद्‌ न सिद्धं तदिति मानस्य दू षणम्‌ ॥ 
न च मानान्तरेणेतच्छक्यं साधयित कचित्‌ । 
अनुमानेन चेत्‌ सेव ह्यनवस्था भविष्यति ॥ 
न चागमस्तदर्थोऽस्ति नासदासीन्न तद्‌ वदेत्‌ । 
परिदोषादनिवाच्यं यदि सिद्धयेत्‌ परात्मनः ॥ 
अनिर्वाच्यत्वमेव स्यात्‌ परिशिष्टो ह्यसौ तदा| 
न चान्य आगमस्तत्र सदसत्प्रतियोगिनि ॥ 
इतिव्याख्यातम्‌ 1 
अयमाशयः-जीवव्रह्मभेदः, किं बहूना ? सर्वोऽपि भेदः, मिथ्या, 
भेदत्वादिव्यद्वेतिनामयुमानम्‌। तत्र जीव-ब्रह्मणोभेंदस्यौपाधिक- 
सम्बन्धप्रयुक्तत्ादखण्डाकारसाक्षाकारेणोपाधि-तत्सम्बन्धयोरपि 
नारस्य सिद्धावुमानपयंवसानं तन्त्पमस्यादिवाक्यार्थं इति 
तदाशयः ॥ 
तत्र॒ भिथ्याद्वं यदि सत्‌ ब्रह्मस्वरूपं वा, तदा हि बरह्मणो 
भावरूपस्याभावरूपत्वमभावत्धमंमन्तरा न भवति, इति तस्य 
निर्विशेषत्वं भज्येत । न च मिथ्यालमसत्‌ ; अपसिद्धान्तात्‌ 
उभयं तु विरोधादेव निरस्तम्‌, इति परिरेषात्‌ सदसद्वि- 
छन्तणत्वमनिवेचनीयत्वं मिथ्यात्वमिति वक्तव्यम्‌| न च 
तदपि साध्यतामहति; अस्यन्तमसिद्धत्वात्‌ । मिथ्यात्वस्य सत्वेऽ- 
पसिद्धान्तः, अनिवेचनीयते साध्याप्रसिद्धिरिति तु निष्कैः ॥ 
 एतेन-भेदत्वादिति हेतुरपि-व्याख्यातः। सोऽपि यदि{सन्‌ , 
तद्यैपसिद्धान्तः ; यद्यसन्‌ , तदाऽपि स एव दोषः ; तस्याप्यनि- 
वैचनीयस्वं नेतावताऽपि सिद्धम्‌ ॥ 
९३ 
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इदसुपलत्तणम्‌-जीवः, ब्रह्मणा न भिदयते, आत्मलादित्य्ुमाना- 
न्तरदूषणस्यापि; तत्राप्येक्यविकल्पे साध्ये, हेतौ च कस्यापि 
कल्पस्य पृवोंक्तरीत्या दुर्निरूपत्वात्‌। अयमेव न्यायः पत्तेऽपि 


भेदे ॥ 


तच्नानिवांच्यत्वस्थाुमानान्तरेण, आगमादिना वा साधनमपि न 
संभवति । तथाहि-तत्र साध्यप्रसिद्धि यक्ितिरूप्यादावनुमानेन 
प्रसाध्य यदि साधकानुमानमभि्रेयते › साध्यप्रसिद्धिस्वु-शुक्ति- 
रूप्यम्‌ , अनिवचंनीयम्‌ , राध्यत्वादिति; तरिं अनवस्था, 
अन्योन्याश्रयादिकं वा दूषणमपरिहायंम्‌ ॥ 

मेदानिर्वचनीयस्वे “"नासदासीदि'त्यादीनां प्रामाण्यम्‌ । 


अनिवचनीयत्वसाधक आगमस्तु न कोऽपि । “नासद्‌।सीद्‌ 
नो सदासीदि”ति त॒ नानिवेचनीयेऽर्थ प्रमाणम्‌ । प्रख्ये सत्‌ , 
असद्वा नास्तीति सदसतोरभाव एव तेन वाक्येन बोध्यते, 
न तु किमपि सदसद्धिखक्षणं तत्रास्तीति, इति नानिवचंनीयाथ- 
सन्त्व ॒ इदं वाक्यं प्रमाणम्‌ ॥ 

यद्यप्यत्र सदसदभावः प्रतिपाद्यते, तेन च तत्र यदासीत्‌ तमो 

नाम = अज्ञानमिति यावत्‌ , तस्यानिवचेनीयत्वमथेसिद्धम्‌ , 
तत्कार्यत्वात्‌ , तस्मयुक्तत्वाद्वा व्रह्मभिन्नानामप्यनिवेचनीयत्वमथात्‌ 
ङभ्यते, कस्याप्यभावे तु न पुनः सृष््युपपत्तिः । अत एव वाक्य- 
शेषः-^“तदानीं तम आसीदिति इति नानिवच॑नीयेऽरथ नागमोऽपि 
प्रमाणमिति वक्तु शक्यम्‌ ; तथापि यदि परिदोषात्‌ किमपि तदानीं 
वक्तव्यम्‌ , तच्च जगदेवानिवचंनीयमिति साध्यते, तर्हिं परि 
रिष्यमाणत्वसामान्यात्‌ ब्रह्माप्यनिवचनीयं श्रुतिवशादापय्येत ॥ 

वस्तुतस्तु-नात्र सदसच्छब्दौ प्रतीयमानाथपरो, किन्तु प्रत्य- 
त्ताप्रव्यक्षमहाभूतमात्रपरो ॥ 

«न॒ सत्‌ तन्नासदुःच्यते इति तत्रैव तयोः पद्योः 
प्रयोगात्‌, अन्यथा तत्र सतो अुख्यस्य ब्रह्मण एव तच्रा- 
भाववोधनात्‌ ब्रह्मण एवानिर्वाच्यत्वमापद्येत, इति सदसत्परतिषेध- 
सामर्थ्यात्‌ प्रख्येऽवशेषितं ब्रह्मैवानिवचेनीयं स्यात्‌; न तु जग 
दिति तु निष्कषेः | 
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तत्र यद्यपि “तम आसीत्‌ इति वाक्यदोषात्‌ तम एव बुद्धौ 
सन्निहितम्‌ ; तथापि “आनीदवातमि"ति ब्रह्मणोऽपि संनिधानात्‌ 
तस्याप्यनिवचनीयस्वमापयेत ॥ 


“सत्यं ज्ञानमि"ति वाक्येन ब्रह्मवत्‌ “तम आसीदि"ति तमसोऽपि 
सत्त्वापत्त्या ब्रह्ममात्रसत्यता व्याहन्येत । सांव्यवहारिकसत्य- 
त्वमादायोपपत्ति परत्वे तु “तम आसीदिति वाक्यस्य, ब्रह्मणोऽपि 
तथात्वापत्तिः ॥ 

वस्तुतस्तु -“ तम आसीद्रि"ति वाक्यकशेपोपस्थापितस्य 
तमस एवानिर्वाच्यत्वविवक्षायां “तदानीं तम आसीदि"ति 
वाक्यशेषे तदानीं पदं वितथम्‌; तमसः सद्‌ाऽनिवेचनीयत्वस्य 
विवक्षणात्‌ , तदानीमेव हि सत्वमनिर्वाच्यतां बिहन्ति। अस- 
न्नासीदिति प्रल्येऽसन्निपेधस्त्वप्रसक्तप्रतिपेधः ॥ 
“न तं विदाथेःत्याद्यागमानां न भेदमिध्यात्वपरत्वम्‌ । 

“न तं विदाथ य इमा जजानान्यद्युष्माकमन्तरं वभूव । नीहारेण 
प्राव्रता जल्प्या चासु्रप उत्कथशासश्चरन्ति” "^त इमे सत्याः का- 
माः अनच्रृतापिधानाः' इस्याद्यागमस्तु यद्यप्यदचतपदघटितः; तथापि 
न तच्राचरतपदं भिथ्याथेपरम्‌ , किन्लन्यपरमिति व्यक्तमन्यच्न । 
सवेथा तु सदसद्विरक्षणल्वरूपानिवचनीयत्वे नोक्तागमोऽपि 
प्रमाणम्‌, इयनिवेचनीयत्वं साध्यमश्सिद्धम्‌ , न वा प्रामाणि- 
कम्‌--इति ॥ 

भेद मिथ्याल्वानुमानवबाधनम्‌ 1 

तत्र विभतो भेदः, भिधभ्या, भेदत्वादित्यत्र भेदशब्देन जीव-बद्य- 
भेदः, घटादिब्रह्मभेदः भेदसामान्यं वा मिथ्यात्वेन सन्दिह्यमानं पक्तः, 
चन्द्रभेदस्तु दृष्टान्तः । तत्र दृष्टान्तः सदसद्धिखत्तणः, इति दृरटीन्तिकेऽपि 
सदसद्रेखत्तण्यमेव साध्यम्‌, न तु सत्त्वमसत्त्वं वा, येनापसिद्धान्तः स्यात्‌ । 
चन्द्र एकस्मिन्‌ चन्द्रभेदोऽपि प्रत्यक्षो न सन्‌ ; बाध्यत्वात्‌ , न वाऽसन्‌ ; 
सत्त्वेन प्रव्यक्षविषयत्वादिति सदसद्विलक्षणः । यथा च नासत्ल्यातिरुप- 
पद्यते, प्रव्यक्तविरुद्धा च, तथा पृवेमुपपादितम्‌ ॥ 

८“नासदासीदि त्यस्य दवं तसिथ्यात्वे तात्पर्यम्‌ । 


तन्न प्रमाणं तु “नासदासीत्‌ नो सदासीत्‌ तम आसीदि"ति श्रुतिः । तत्र 
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कार्यात्मनः सर्वप्रपच्चस्य तमोरूपकारणात्मतेव प्रलयकाले, न तु स्वरूपतः 
सत्त्वम्‌, असत्त्वं ॑वा, किन्तु सदसद्धिखत्तणत्वं प्रतिपाद्यते । कार्यस्य 
सदसद्धिखक्षणस्य कारणतमोरूपत्वं च परिणामि-परिणामयोः समसत्ता- 
कत्वात्‌ कारणस्यापि सदसद्रेखक्षण्यं ज्ञापयति, इति सोपादानस्य सर्वस्य 
कायैस्य सदसद्धिक्षणस्व इदं श्रुतिः प्रमाणम्‌ ॥। 


अत्र यद्यपि ग्रख्ये ब्रह्मापि वतेते; तस्यापि तूपादानलम्‌ ; तथापि 
तद्‌(स्मत्वस्य तद्रःयतिरेकेणाभावरूपत्वात्‌ सुक्ताविव प्रख्ये तद्भावः ; 
अन्यथा पुनः सृष्टययुपपत्तेः, इत्यविद्यारमतेव तदा प्रपञ्चस्य । अत एवास्य 
प्राछ्रतभ्रख्य इति नाम, इति न ब्रह्मणोऽपि मिथ्यालापत्तिः ॥ 


अत्र-तदानीमासीदि""ति तमसः कारसम्बन्धमाच्र बोध्यते, न तु 
ब्रह्मण इवावाध्यत्वं सत्त्वम्‌ , इति तमसः सदसट्धेलक्षण्याचुपपत्तिः सुक्ता- 
वविद्याया इव तस्रयुक्तकाटसम्बन्धादीनामपि बाधात्‌ तमःशब्देन कारणस्य 
विवक्षणात्‌ तदावृततं ब्रह्मापि यद्यपि तत्र॒ वत्तैते; तथापि न तस्य तदानी- 
मेव सत्त्वम्‌ , किन्तु काठत्रयेऽपि, इति सूचनाथेमेव “तदानीं तम आसी- 
दिति तदानींपदमपि । अनिवेचनीयस्य परमाथेतो बाध्यत्वेन कार 
तरयेऽभवेऽपि यावद्‌ ब्रह्मसाक्षात्कारमवाधात्‌ व्यावहारिकं सत्त्वमस्तीति 
सूचनाथेमेव तदानींपदम्‌। न चेतावता सदसद्धिलक्षणत्न्याघातः ॥ 


एतेन ब्रह्मणोऽपि मिभ्यात्वापत्तिरपि-परिहृतप्राया । अच्र यद्यपि 
तमःपदं तस्य सन्त्वम्‌ तदान्फ्मेव च प्रतिपादयति; तथापि कायेस्य 
सदसद्धिलक्षणव्वेन मिध्याल्वम्‌ , कारणस्य तद्भिग्रेव्येव । अत एव- 


“त इमे सत्याः कामाः अचतापिधानाः"० ““सृल्युनेवेदमाव्रतमासीदित्या- 
दौ तमःशब्दोपात्तस्येवारतपदेन अ्रव्युपदेन चोछेखः । तेन चावरणस्य 
भावः, मिथ्यात्वम्‌ , तस्येवानर्थकारित्वं च ज्ञाप्यते, इति श्रुत्यन्तरेकवाक्य- 
ताऽपि । अनरतपदस्य यद्यपि कुत्रचन पुण्यकर्मणि, कुत्रचन कमेसामान्ये, 
चरुत्रचन सत्यार्थ च प्रयुज्यमानतंशब्दघटितसवं बर्तते, यथा-““कऋतं पिबन्तो” 
“सत्यं चानृतच् समभवदि "त्यादौ; तथाप्यावरणस्वभावत्वाद्‌ “अज्ञानेना- 
चरतं ज्ञानम्‌ इत्यादावावरणशक्तेरविद्यायामेव स्मरणात्‌- 


“शज्ञानेन तु तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः ॥)” 
इति साक्षादज्ञाननाश्यत्वस्मरणादुपपत्या चाऽविदयेवाचतपदाथेः ॥ 
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आनीद्वातमिति श्रते न बह्ममिथ्यास्वेऽपि परय॑वसानम्‌ । 


आनीद्वातमि"?ति श्रुतित्रेह्यणोऽपि सत्त्वप्रतिपादने प्रलयेऽनाघ्रतस्य 
तस्य सत्तायां वहुतरश्रुतिविरोधात्‌ पूर्वोक्तरीस्या तदानीं सत्त्वमात्रेणावि- 
द्यासाम्याभावच न ब्रह्मणोऽपि मिथ्याखपरा, इति नात्र काऽप्यतुपपन्तिः । 
अनृतत्वम्‌-सद्सद्धिखक्षणल्ं चेत्यनथाँन्तरमित्यपि-““नासदादिति 
्रुस्याक्तवाक्यतयंवावगम्यते इति न किमपि छिन्नम्‌ ॥ 


एतेन--॒क्तिरूप्यम्‌ , न नाश्यम्‌ , असत्वादिति प्रयोगः--परास्तः $ 
असिद्धेः, अन्यथाऽसतो वाधायोगातु लोकिक्मरस्यत्तविरोधापत्तिः । वाध- 
स्वरूपं तु कारणात्मनाऽप्यभावरूपमेव--यन्तु शुक्तिरजतादौ दद्यते; 
ज्ञातस्यान्यथा सम्यग्‌ ज्ञानखन्तणो बाधस्तु शक्तावेव समन्वेत्ति, न 
तु रजते! न च लोकरकानां शुक्तौ वाधन्यवहारो वतेते । ज्ञान-विषयो- 
भयवाध्यतानुपपत्ती रजतानिवेचनीयस् एवोपपद्यते । तत्र यद्यपि वाध्यल्ला- 
लुपपत्त्यवासद्धिखक्षणत्वमपि सिद्धम्‌ ; तथापि सत्त्वेन भ्त्यक्षत्वा्चपपत्ति- 
रभ्युचयमात्रम्‌ ॥ 

अत एव सद्धिटक्नणस्मात्रमपि सिध्यति प्रस्थानभेदोऽपि । तत्र ययपि 
वियदादौ शुक्तिरूप्यादाविव सत््वप्रतिक्तेपो न टखोकिकप्रत्यक्षमूलाथाँपत्त्या 
न भवति; तथापि श्रुतिमूलनुमानेन स साध्यते । आरोप्य वाध्यते, 
नाचिषछठानमिति व्याप्तेः शुक्तिरूप्यादो दशेनात्‌ } “सदेवेदमि"तीदमात्मनां 
ज्ञातस्य ““एकमेवाद्वितीयमि"ति तद्धिपरीतस्वरूपमात्रात्मना.सम्यग्‌ ज्ञान- 
मन्रापि वतते, इति शुक्तिरजतादिस्थले शुक्तिमात्रसत्तवयुद्धिवद्‌ ब्रह्ममात्र- 
सत्त्ववुद्धेरापि श्र्याऽवगतत्वाद्‌ बाधितत्वं सत्त्वेन प्रतीतस्येव । 
अत एव सत्त्वेन प्रतीत्यदैतवेन, सत्तादास्म्येन वा लौकिकानां यावद्बाधं 
शुक्तिरूप्यादिवत्‌ वियदादेरपि प्रतीतिः, इति शक्तिरूप्यादिदृ्टन्तेन विय- 
दादिमिध्यासं सुस्थम्‌ । न केवलं सद्धिश्षणत्वम्‌ , किन्त्रसद्भिलक्षणत्वमपि 
शुक्तिरूप्यादेः, वियदादेश्च; अन्यथा न सत्वेनापरोक्षप्रतीतिरूपपदययते । न 
ह्यसत्‌ सत्त्वेन प्रतीतिमहेति; व्याघातात्‌ ॥ 


अनिवेचनीयावि्यास्वीकारनियम-मेदमिथ्यात्वादि । 
ब्रह्म-जगतोलेश््य-छक्ञषणभावो लक््य-लक्षणयोरत्यन्ताभेदे, अत्य 


न्तभेदे बा न सम्भवतीति, भेदनिवांहिकाऽविद्या श्रतिसिद्धा स्वीकर्तव्या, 
अथवाऽप्रामाणिकस्वसम्परदायमाच्रसिद्धः विदोषो वा स्वीकतेव्यः। तत्राय पक्ष 
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एव श्रेयान्‌ ; कतृत्येनोपपत्तापूवेस्य कल्पनायोगात्‌। न दीश्वरशक्त विहा- 
याऽघटितघटनापदीयस्त्वमन्यत्रेश्वरशक्तेः स्वीकारो युक्तः ! अद्रेतमते तु 
मायेवेश्वरशक्तिविशेष इति स्वीक्रियते, इति मायिकस्मेव भेदस्य स्वीक- 
तैज्यम्‌ । तच नेक्यविरोधि । जीवन्रद्येक्यपराण्येव वाक्यानि तन्तवावेद्कानि 
^^तत्त्वमसि"” “सत्यं ज्ञानमनन्तं बरद्ये"त्यादीनि ॥ 
तत्रेक्यं न द्रयोरभेदः, किन्तु भेदप्रयोजकोपाधिविरहमात्रम्‌ । बन्ध- 

निव्रत्तिः, तदुपरक्षितसंविन्माच्रं वा । `तत्र संविन्माच्र॑ यद्यपि स्वग्रकाशम्‌ ; 
तथाप्यनाद्यविद्यायोगात्‌ तदुपदितमप्यनादिसिद्धम्‌ , इति तदावरणनिव्र- 
त्यथं तद्विरोधिशा्ञप्रमाणजन्यव्रर्तिरपेश््यते, इत्या वरणनिनवरत््युपपत्त्यथै- 
मेव शाखपेक्षा, न तु स्वरूपप्रकाशस्य सिद्धःयर्थम्‌ ; अविद्यायां निव्त्तायां 
स्वस्वरूपस्यानाघ्रतस्य स्वयं सिद्धस्त्वादित्यद्वेतसिद्धयादौ व्यक्तम्‌ । भाष्य 
मपि-अविद्यानिवृत्तिपरस्वात्‌ राख््रस्य' तमेतसरेवलक्षणमध्यासं पण्डिता 
अविद्येति मन्यन्ते, तद्धिवेकेन च वस्तुस्वरूपावधारणं विद्यामाहुः-- 
इति ॥ 

एेक्यमभिन्नम्‌ , भिन्नं वा, भिन्नाभिन्नं वेति विकल्पस्तु न विकल्पसहः ; 
एेक्यस्यानाधरतसंविन्मात्रस्य तद्भथतिरिक्तसवांभावेनेतरापेक्षभेदादिविकल्प- 
नायोगात्‌ ॥ 

तत्राबविद्योपहितं कारणम्‌ , विद्योपदितं निर्विशेषम्‌ ; तदपि विद्ययाऽवि- 
यायाः, तस्रयुक्तानामन्येषामिव स्वस्या अपि निवृन्तेः, इति बृत्त्यजुपदिंतम- 
शुद्ध" वाऽऽवरृतमेव प्रकाश्यते स्वप्रकाशमप्यविद्यानिरासद्धारा । तद्धि. स्यं 
स्वप्रकाशमपि तदविरोधिन्याऽविद्ययाऽग्रकाशमानमिव । प्रमाणजन्यज्ञानरू- 
पविदययाऽविद्ययोरेव विरोधेन स्वप्रकाशसं विन्मा्राविद्ययोरविरोधात्‌ । अत 
एवोक्तम्‌- 
“अविद्या तच्चितोर्योगः षडस्माकमनादयः |“ 

इति, इति न शाखवेयर्थ्यम्‌ ; तदावरणनिवतेकज्ञानजनकतवेन दाखसाथे- 

क्यात्‌; इति स्वप्रकाशचिद्रुपत्रम्‌ , शासख्रतिपाद्यत्वं च न व्याहतम्‌ ॥ 


अवेद्यत्वे सत्यपरोक्षव्यवहारयोग्यत्वं हि स्वप्रकादात्वम्‌ । अत्रावेदयत्वं 
फलाव्याप्यत्वरूपम्‌ , न तु गौण-सख्यसाधारणजन्यज्ञानाभिभ्रायेण । नि- 
विरोषं दि ब्रह्माविद्यानिव्रत्तिमात्रेणापरोक्षव्यवहार्योग्यं फलाव्याप्यत्वाद्‌- 
वेद्यमपि, इति स्वप्रकाशतस्य, शखप्रतिपाद्यत्वस्य च कथं व्याघातः ? 
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क्षविद्याया इव पत्प्रयुक्तभेदस्याप्यनिर्वचनीयत्वेन मेदश्रमोपसं हारः । 


अनाद्यविदयाप्रय॒क्तो हि भेदभ्रमः संविन्मात्रस्याव्रतावस्थायामेव, 
नानाव्रतावस्थायाम्‌ , इत्येक्ये प्रकाशमाने न भेदश्रमायोगः; आनन्दात्मनाऽ- 
भ्रकादामाने सचिदात्मना प्रकाशमाने च चेतन्य एव भेद्भ्मस्वीकारात्‌ , 
इति भेदश्रमनियकरणेन शाख्रसाथक्यमखण्डाकारघ्रत्तिद्रारा न विस्‌ 
ध्यते । न च सेदृध्रमदशायामखण्डं तन्वं प्रकाशते, किन्त्वविद्याकलि्पितस- 
खण्डविशेषमात्रप्रकाशनेनाखण्डतच्तवप्रति पत्तिः; अवाधात्‌ ॥ 


असतोऽपि प्रतीनिविपयत्वावश्यकतयाऽसत्ल्याल्युपपत्तिः | 


एतेन- 
““प्रतीतिनांसत इति वदन्नङ्कीकरोति ताम्‌ । 
निषेधो ह्यप्रतीतस्य कथच्चिद्‌ नोपपद्यते ॥” 
इति- व्याख्यातम्‌ । अयं भावः- 
असत्‌ न प्रतीयत इति वदता दहि निषेध्याससरतीतिरवश्यं 
स्वीकतेव्या, अन्यथा हि निषेध एव नोपपद्यते । अतोऽसच्चेन्न 
प्रतीयतेत्यनेन न प्रतीतेनिपेधः । न चानेन न भरतीतेरसद्िषय- 
कत्वनिपेधोऽपि; विना निपेध्यं निपेधप्रतीव्यनुपपत्तेः। तथा च- 
विमतः, अससपरतीतिमान्‌ तत्सम्बन्धिनिपेधकचैतादित्यनुमानं 
सूचितं भवति, इति तसप्रतीत्यनुपपत्तिरसद्विषयकत्वस्य॑व 
प्रामाणिकत्वं स्थापयति- इति ॥ 


सच्वेन प्रतीत्यहंस्यव भ्रमे भानम्‌ , नासतः । 


अयम्राद्रेतसिद्धान्तः-“असन्चेन्न प्रतीयते"त्यत्र प्रतीयमानं सत्वेन 
परतीतिविषयत्वमेव विवक्षितम्‌ । तेन च सद्रुपल्व-सत्तदास्म्यान्यत्रस्य 
सत्त्वेन प्रतीत्यहैत्वव्याप्यत्वं विवक्ष्यते । असत्त न सत्त्वेन प्रतीत्यहम्‌ ; 
ठ्याघातात्‌, इति न सद्रपम्‌ , न वा सत्ताद्‌।त्म्यवत्‌ । तत्र॒ सद्र पत्वं सत्य- 
` ज्ञानादिस्वरूपमवाधितस्य, सवेवाधकन्ञार्नविषयस्य, सांधिषछठानस्य च 
ब्रह्मण एव । न चासत्‌ तथा, इति न सद्रपम्‌ , इति सत्यनध्यस्तत्वात्‌ 
न तत्‌ सत्तादात्म्यवत्‌ , इति यदि सत्त्वेन प्रतीत्यविषयत्वं शक्तिरूप्यादेन 
स्यात्‌ , तर्हिं सत्तादात्म्यं तत्रोपपयेत । न चेवमस्ति । अतो शुक्तिरूप्यमस्‌- 


द्विखक्षणम्‌ 
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इदमेवाभिग्रेत्य सदसद्धिख्त णत्वेऽसत्त्वं कचिदटुपाथौ सत्त्वेन भ्रती- 
त्यनहेत्वरूपं विवक्तयते, न तु सत्त्वाभावोऽसत्त्वमिति व्यक्तीकृत पूरवेम्‌ । 
तथा च स्वेन प्रतीतिरेव न प्रतीयेतेत्यनेनापादयते, न तु प्रतीतिमात्रमच्- 
निषिध्यते, येन निपेधाुपपच्त्येव प्रतीतिरपि साध्यते; अन्यथा व्याघातः 
स्यात्‌ । असतोऽपि प्रतीतिर्विकल्पाख्या तु बतैते एव । विपर्ययाख्यप्रती- 
तिस्तु तस्या न संभवति, इति सत्त्वेन प्रतीव्यनुपपत्त्या सत्तादात्म्यं विपर्य॑य- 
` षिषये स्वीकतेग्यम्‌ । तच्चासतो विपर्यये भाने नोपपद्यते । तथाच नाचा- 
सतः प्रतीतिमात्रम्‌ , प्रतीसयविषयल्वं वा निषिध्यते, किन्तु सत्त्वेन 
म प्रतीयेते प्रतीतेः सत्तादार्म्यापन्नर्विषयकत्यस्य साधनेन विपयंयस्य सद्धि- 
षयत्वं विकल्पाख्यप्रतीतित्वं॑वा शुक्तिरूप्यादिस्थले निपिभ्यते, इति विप- 
यंयस्याप्यसद्िष्यकत्वे तदतिरिक्तविकल्पाख्यप्रतीतेरपलापापत्तिः । शश- 
श्ङ्गमिस्यादिनिरधिषछठानज्ञानस्यापि शअ्रमत्वमापयेत, तद्धिपयेयस्याप्यधि- 
छानविषयकसापत्तिः, असनत्त्वाविशेषात्‌ ! शाक्तिरूप्यमिव शदाश्शरङ्गादिक- 
मपि भासेत । रजतमाचस्यासतः शदाग्ङ्गादे रिवाप्रसिद्धत्वात्‌ › इदं रजत- 
मित्येवं प्रतीतिनिर्वाहदायोगन्च स्यात्‌ ॥ 

भिथ्या्वं दव तिनः प्रति साध्यमसद्विक्षणत्वमेव । 


तेन च-जीवव्रह्मभेदः, भिथ्या, भेदत्वात्‌ ; चन्द्रभेदवदित्यनुमानं 
सुस्थम्‌ ; चन्द्र चन्द्रभदग्रत्ययस्य दोपसदछताविद्याप्रयुक्तस्य विकल्पा- 
तिरिक्तस्यासद्धिखक्षणभेदविषयुकत्वात्‌। तत्र॒ सद्धिखन्तणात्वांशस्य प्रवर- 
्तिप्यन्तत्वात्‌ स्वरूपकथनार्थमयुवादमाघ्रम्‌ , द्ेतिनां दष्ट या स।ध्यारास्त्व- 
सद्विलक्षणत्वमेव ॥ 
परत्यक्षविरद्धेक्यप्रतीतिरप्रामाणम्‌ । 


` ` एतेन- 
न चोपमा भवेत्‌ तत्र प्रव्यन्ञात्‌ सत्त्वमेव तु । 
दाखरगम्यपरेशानाद्‌ भेदस्त्वात्मन दयते ॥।” 


इति-व्याख्यातम्‌ । अयं मावः- वियदादौ, शक्तिरूप्यादौ च 
प्रत्यक्षेणालपङ्न्धत्वात्‌ सत््वासन्त्वाभावाविसद्धमनिवेचनीयत्वं 

- वक्तव्यम्‌। न चतत्‌ संभवति । तत्र सद्‌ वियदित्यादिप्रत्ययेन 
वियदादौ सत्त्वस्यावगमादू न सन्तवप्रतिषेधः संभवति । शक्तिर 
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जतादौ तु तस्यास्त्वं प्रतीयते 1 न चोभयत्रोभयाभावभ्रतीतिलं 
किकानाम्‌ ॥ 
अतो न प्रव्यक्प्राह्यमनिवैचनीयत्वं दष्टान्त-दाष्टान्तिकयोः, 

इति वियदादिसिभ्यालानुमानानि प्रत्यक्षुबाधिता्थविषयकलत्वात्‌ 
कालात्ययापदेशदोषदूषितानि। इदसुपरक्षणम्‌-जीवब्रह्मभेदस्या- 
पि । जीवो न ब्रह्मेति प्रत्यक्षवाधितत्वात्‌ तत्रापि । तत्रेश्चरस्य परा- 
त्मनां चाप्रस्यक्षत्वेऽपि स्वात्मनः प्रत्यक्षत्वात्‌ स्वात्मनि ब्रह्मभेदः 
भ्रव्यत्त एव । इदमेवाभिप्रत्य- 

“अनुभूतिविरोघेन ° कथमेकत्वमुच्यते । 

किंचित्‌ कर्ता च दुःखीति सर्वेरेबाजुभूयते ॥ 

सवेज्ञो भगवान्‌ विष्णुः सवेशक्तिरिति श्र॒तः। 

अनुभूतिहि भेदेन श्रुतिरेष बदत्यसुम्‌ ॥ 
इति ॥ 

मेदानुमानशाख्रागासु पजीग्यतयेक्यस्नतिवाधकत्वम्‌ । 

अच्रानुभूतिरिति साक्षिणोऽप्युपलक्षणम्‌ ; सात्तिसिद्ध- 

 जीवाद्योगिकेश्वरप्रतियोगिकभेदस्यापि साश्षिप्रत्यक्षसिद्धेः। 
वस्तुतस्तु-न जीवेश्वरभेदमात्रे काखात्ययापदेशः, किन्तु ईश्वरे 
जीवभेदावुमानस्यापि । शाखरसिद्धं जीवेश्वरभेदमादायेव शास्त्रण 
निषेध उपजीग्यतयाऽनुवाद्‌ः, इति तस्येव प्राबल्येन तदेक्याव- 
गमायोगात्‌ ॥ 
मेदप्रत्यक्षस्य पाश्वात्यागमवाध्यत्वम्‌ । 


अद्रेतसिद्धान्तस्तु-प्रव्यक्षम्‌ , श्रतिवां प्राचीना पाश्चात्यवाधक 


ज्ञानस्य प्रत्यत्ञस्य, परोक्षस्य वा प्रामण्यांशे नोपजीव्यम्‌ , न वा बाधकम्‌ ; 
अन्यथा ्रमज्ञानस्य पूरवेस्य पाश्चव्यवाधज्ञानवाधकत्वापत्तेः । अत एवा- 
पच्छदन्यायः, प्रत्याम्नानाथेखोप-प्रतिषेधादिन्यायाश्च पाश्चायवाधकत्वमव- 
गाहमाना उपपद्यन्ते ॥ 


उपजोचकस्यापि बाधकत्वाद्‌ नोपजीव्यबाधकलत्वमेकान्ततः । 
तत्र॒ प्रव्याम्नानादिनयेषु “यो होता सोऽध्वयुरि'"ति वाक्येऽ- 


तिदेोपजीवकस्यापि स्वोपजीव्यवाधकत्वमेव निरणायि, इति नोपजीव्य- 
मित्येव सर्ब प्रल्प्‌ । दृष्टं हि बृथ्िकोपजीवकस्य तच्छिशोः सखोपजी- 


व्यमातृहन्कत्वम्‌ , कदल्यङ्कुराणां च स्वोपजीव्यकदूलीनाशकल्वम्‌ ।| 
५. 
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वस्तुतस्तु--उपजीव्यंमात्रस्य बाधकत्वे तद्धीनास्मलाभ उपजीवकस्य 
कथमपि न भवेत्‌, इद्युपजीव्योपजीवकभावकथेवास्तमियात्‌ , इ्युतपत्तौ न 
भ्य-वाधकभाव उपजीव्योपजीवक्रयोः, किन्तु प्रामाण्यं प्रव्येव } न च 
श्रम-प्रमास्थलते, अपच्छेदनयनिदशंने, अनूद्य निपेधस्थले च तस्य तस्य 
प्रामाण्यं भ्रति पूवेपूवेप्रामाण्यसुपजीव्यम्‌ । तत्र ्रम-भ्रमास्थले तथाऽङ्गीकारे 
परतोऽप्रामाण्यकथा लुप्येत । अयमेव न्यायोऽतिदेशोपदेशविषये भरव्या- 
म्नानादिन्यायोदाहरणेषु, अन्यत्र च; अन्यथाऽपवादशाखमप्रमाणं स्यात्‌ , 
नक्तं श्राद्ध कुर्वतित्यनेन नक्तश्नाद्धनिपेधावाध्यत्वमित्यादिप्रतिलोमग्यवस्थंव 
शास्नीया स्यात्‌ , किं वहना ? अभ्रेदनिपेधपरत्वमेव भद्वाक््यानामिति 
सिद्धान्तेऽप्यभेदप्रतीतिमुपजीव्य प्रव्त्ततादू भेदवाक््यानामेव कथं ना- 
प्रामाण्यम्‌ १ अतः प्रस्यक्षविसृद्धव्वेन श्रतिवाधो नियटम्बः ॥ 

वस्तुतस्तु-जीवेश्धरभेदोऽयं श्रतिसिद्धः, प्रत्यक्षसिद्ध वा विशि- 
टजीवेश्वरप्रतियोगिकः, तदनुयोगिको वौपाधिको यावदुपाधिसन्तवं 
नाद्र सिद्धान्तेऽपि द्रेतसिद्धान्त॒ इवानिष्टः, किन्तु निरूपाधिक- 
संबिन्मात्रेक्यमेवोपाधिकभेदनिव्र्तित्वोपलक्षितात्मनाऽद्रंतसिद्धान्ते स्वी 
क्रियते । न चेतस्येक्यस्य वाध उक्तेन जीवेश्चरभेदप्रत्यत्तेण, श्रतेन 
वा, इति नात्र ॒प्रस्यत्तेण सेदमिध्यालानुमानस्य वाधकथा; संविन्मा- 
त्रभेदमिथ्यात्वस्येव सिसाधयिषितत्वात्‌ ॥ 


सच्वप्रत्यक्षस्यापि न मिध्यत्वालुसानवाधकःत्वम्‌ । 


अयमेव न्यायः--सत्त्वासन्वयोरपि । प्रत्यत्तं दह्यथेक्रियाकारित्वम्‌ , 
सत्ताजात्यादिकम्‌ , सत्तादात्म्यं वा मिभ्यात्वाविरोध्येव सत्त्वमवगाहते, न 
तु भाविवाधाभावम्‌ ? तस्य विद्यमानोपलस्मनस्वभावत्वात्‌ } असत्त्वं तु 
कचिदुपाधोौ सत्त्वेन प्रतीलयनदहंत्ल्ञणं सत्वेन प्रतीयमाने शक्तिरूप्यादा- 
वपिं न प्रव्यक्षम्राह्यम्‌। न चोभयत्र सत्त्वासत्त्वे उभे प्रत्यन्ते; व्याघातात्‌ , इति 
संत््वासत्त्वोभयाभावाुमानं कथमपि न दृष्टम्‌; समयान्तरसिद्धमेकं 
सम्प्रतिपन्नमादाय तद्दृ्टान्तीचत्य सिसाधयपितस्य स{धनसातर 
विवक्तितम्‌ ॥ 
` तत्र द्वेतिनः सत््वाभावं स्वं साधितं सिद्धवत्छत्यासन्त्वं ्रमविषयं मन्यते 
अद्धेतिनस्तु द्वेतिन इव सत्त्वं निरस्यन्त एव तद्ाभमतमसत्त्वम्‌प 1नर्‌- 
स्यन्ति। तेन च सद्भादिनामपि निरासः, असद्भाद्ना च नरासः । 
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तत्र परमतं निरस्तं मत्वा यययसत्ख्यातिः, तर्द सदसत्ख्याति श॒क्तिरूप्यादौ 
सिद्धवल्छ्रत्य दृष्टान्तेन वियदादौ सत्त्वासत््वोभयभान केचन साधयन्ति । 
शुक्तिरूप्यादिकमेव भ्रमस्य सर्वेपां निकपोपखः ॥ 

त्रासत्ख्यातिवादेन द्वेतसिद्धान्तस्य कफं वोपक्रियते, सत्ख्यातिस्तु 
प्रपच्चसत्यल्वसाधने कथच्चनोपकरोति, यदि सा सुस्था, तर्द समस्य ज्ञानस्य ` 
प्रमात्वाद्‌ विश्चसत्यताविरोधि प्र्यक्षम्‌ , अनुमानं वा प्रमाणमस्तीति 
ज्ञापनेनाद्रेतवादो निरस्तो मन्यते} असत्ख्यातिवादे युक्तिरूप्यादीनाम- 
सततवपदेन प्रपच्चस्य किमायाति ? सद्टछन्तण्यमात्रं यदि साध्यते, तेन का 
वा दानिरद्रेतसिद्धान्तस्य ? | 

तत्र द्रतिनोऽसद्‌पि सत्त्वेन प्रतीयत इति स्वीकुवेन्तीति जिज्ञा- 
साधिकरणे न्यायसुधा विवेचयति } तथाच यदि न सत्ख्यातिः, तर्हि कथ 
सत्त्वेन प्रतीतिः ? तत्र स्त्वासत्वयोयदि न विरोधः, तरि कं वा प्रयोजनं 
सर्ख्यातिनिरासस्य ? अतो वाध्यत्वम्‌ , सत्त्वं चोभयं सत्तादात्म्य-वाध्यत्व- 


` योरविरोधेनेव वक्तव्यम्‌ , इति सदसद्रेखत्तण्य एव पूवेनिष्कृषटे पय॑वसानम्‌ ; 


इत्यसत्ख्यातिरिति नामान्तरमेवानिवेचनीयख्यातरिति स्यात्‌ । “अस- 
देवेदं रजतमभात्‌” इति प्रव्यक्त सत्त्वेन प्रतीतम्‌ , सत्तादात्म्येन प्रतीतं वां 
बाध्यमिवयेवं परमेव, इति प्रव्यक्षायुम्रह एव मिभ्यात्वाुमानस्य, न तेनायु- 
मानस्य वाध इति सिद्धम्‌ ॥ 

ब्रह्म सद्वितीयत्वाद्वितीयल्वयोरध्यारोपापवादनयेनाविरोधः । 


अयमत्र निष्कपैः- भेदायेदविषये प्रत्यक्षागमयो विरोधो नास्ति, 
सत्यपि विरोधे नोपजीव्यभेद्भ्रत्यक्षुस्य, भेदश्रतेश्च न प्राबल्यम्‌ ,, 
न वा तयोरूपजीव्योपजीवकभावः । न बोपजीन्यमेकान्ततो बाधकता- 
नियामकम्‌ ॥ 


न्य, 
उपजीव्यस्य नेकान्ततो बाधकत्वम्‌ । 


तत इदं विवेचनीयम्‌ :-किमुपजीव्योपजीवकयोरुभयाघ्रामाण्यम्‌ , 
उतेकतरस्य । तत्रापि किमुपजीव्यस्यवाप्रामाण्यम्‌ , उतोपजीवकस्येवेति । 
तत्र ज्ञानानां स्वतः प्र।माण्यात्‌ परतोऽप्रामाण्याञ्चोभयोरविरोध उभयोरपि 
प्रामाण्यम्‌, विरोषे व्वेकतरस्य प्रामाण्यम्‌ , अपरस्य त्वप्राम।ण्यमिति 
व्यवस्था स्वीकतेग्या। एवं सत्येव आान्ति-बाधन्यवस्था सर्वत्र । 
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तत्राविरोधो भेदासेदयोने संप्रतिपन्नः, इति नेकान्तेन प्रामाण्यं 
संभवति । तत्रोपजीग्यस्य बाधकस्वम्‌ , प्राबल्यं वा वहुधा-साध्य- 
म्राहकतया, क्वचिद्‌ भ्रहणोपकारकतया, स्वरूपग्रहणेन, प्रााण्योपपा- 
दनेन, क्वचित्‌ व्याख्यादयङ्कगाहकव्वेन च । सवैत्रोपजीव्यविसुद्धमुपजी- 
वकम प्रमाणम्‌ ; आश्रयादिदहीनस्योस्थानादुपपन्तेः । अतं एव बह्योष्ण्यप्रत्य- 
क्षादिना बह्वथनोष्ण्यालुमानविरोधः। वाध्य-वाधकभावो ह्यपजीव्योपजीवक- 
योरुपजीव्यस्याप्रामाण्यमाहकप्रमाणाभावे, तद्राध्यव्वे चोपजीवकन्ञानस्य ॥ 


अत एव ““इद्‌ं रजतम्‌ " इति ज्ञानेन “नेदं रजतम्‌ ” इति ज्ञान- 
स्थयोपजीवकस्यापि न वाधः, भ्रव्युत तत्र॒ विपरीतमेव } अयसेव न्यायः 
प्रतियोगिसमपंकस्योपजीवकेन वाघे । प्रस्यास्नानादिन्याया अप्यत एबो- 
पपद्यन्ते । तेन च “सदेवेदमि"ति सद्वितीयं ब्रह्म प्रस्तुत्य तदुपजीव्येव 
““एकमेवाद्धितीयमिःति वाक्यस्य निषेधविधया प्रवृत्तत्वात्‌ , “यस्मिन्‌ 
पद्व पञ्चजनाः” इति “सप्रपञ्चं ब्रद्मोपक्रम्य तदु पजीव्याध्यारोपापवाद्‌- 
न्य।येनेव “इदं रजतम्‌ः "नेदं रजतमिति'वत्‌ प्रवृत्तत्वात्‌ सवं सद्वितीयं 
वाक्यं निषेधप्रतियोगिसमपेकं बाध्यम्‌ , निपेधवाक्यञुपजीवकत्वेऽपि प्रमा- 
णमिव्येव स्वीकतेव्यम्‌ । अयमेव न्यायः “यस्सर्वज्ञादि'वाक्यादावपि । तत्र 
यद्यपि “यत्तदद्रे्यमि"ति निर्विशेषं ब्रह्माक्षरस्वरूपं परविद्याविषययुपक्रम्य 
“अन्तरात्‌ परतः परः इति मुख्यं प्रकृतं निर्विशेषं कथं भूतयोनिरिति 
शङ्कावारणाथेमेव-““यः सवज्ञः सवेवित्‌” इति वाक्यं प्रवृत्तम्‌ । तथाऽप्येक- 
मेवाद्धितीयमि"त्यादिवाक्येकबाक्यताथं '"पाठक्रमादर्थक्रमो बरीयानि'ति 
न्यायेन तव्राध्यारोपापवादविधयेवाद्धितीयमेव सवैज्ञत्वाद्यपटक्तितं स्वरूपं 
परविद्ाविषय इति स्वीकतेव्यम्‌ : । अतस्तत्रापि सवेज्ञत्वादिनिपेध 
एव प्रकरणा इति स्वीकतेग्यम्‌। सवेज्ञत्वम्‌ , भूतयोनित्वं वा तस्याक्तरोप- 
हितस्याक्षरस्य, मायोपदहितस्येव, इति न भूतयोनितम्‌ , न वा सवेज्ञत्वमी 
म्धरस्यापि स्वाभाविकम्‌ , किन्त्वोपाधिकमेव | 

प्रत्यक्चादेः प्रकाराशेऽप्रामाण्यादू न मिध्याल्वाचुमानबाधः। 


तत्र॒ यथा इदं रजतमि'व्यदेदमंशे ज्ञानं भ्रमा; रजत-तद्वाशष्टयांशो 
लभ्रमा, एवमेव ब्रह्मवाक्यानि ब्र्मांश एव प्रमा, न तु प्रपच्चांशे, तद्रे 
शिष्यति वा । तत्र यथा “इदं न रजतसि'ति बाधज्ञानम्‌ ; एवमत्रापि 
“सदेवेदम्‌” “सदद्धितीयमि'ति पूर्वोत्तरयोर्ञानयोबाध्यवाधकभाव- 
एव । तथा चात्र स्वरूपा भ्रमेव, वेशिष्य्यांशो चु श्रम एव, इति “इदं 


नि 
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रजतमित्यादाविव यावद्वाधं भ्रामाण्यमेव, इति, भेदपराणि स्वांणि 
वाक्यान्यखण्डाकारसाक्षाच्ारेण विषय-तत्संवन्ध-तस्प्रयुक्तभेदानां 
बाधाद्‌ अप्रमाणान्येव, न तु प्रमाणानि, इति न भेदवाक्यानायुप- 
जीग्यस्वेऽपीदं रजतमिव्यादिज्ञानस्येव बाधकत्वम्‌ , किन्तु वाधिताथेबोध- 
कत्वात्‌ परतोऽप्रमाणानि; सद्धितीयवाक्यानां निपेध्यसमपेकाणामद्धितीय- 
वाक्यं निपेधवाक्यरोपत्वेन ततो दौवेल्यात्‌ ॥ 


न  & 9 चे = 
सर्वेपां कारणवाक्यानां द्रैतमिथ्यात्वसिद्धिपूर्वकादे तसिद्धाबुपयोगः। 


सर्वज्ञादिवाक्यमपि सद्धितीयर्वाक्यत्वात्‌ परमाथेतः संविन्मात्रता- 
परमेव, न तु सर्ज्ञत्वविशिष्टपरम्‌ ; अद्ितीयवाक्यदोषत्वात्‌ कारणवा- 
क्यानां तदविरोघेनेव नेयत्वात्‌ , गणानां पराथानां परायुसारेण नयनं 
हि न्यायसिद्धम्‌ । अप्रमाण्यमिदं परमाथेदष्टया, इति न व्यावहारिकस्य 
तस्य विघातः } जीव-परमात्माभेदो नाम तयोभेंदकोपाधि-तत्सम्बन्ध-तत्म- 
युक्तभेदनिव्रत्तिमात्रम्‌ , न तु दयोजीव-परमात्मनोरभेदः ॥ 


निविलेपधर्भिम्राहकप्रमाणस्य नान्येन वाधः 1 


परमात्मरूपधर्मिग्रादकस्य प्रमाणत्वं न॒ सविशेषवाक्यानाम्‌ किन्तु 
निर्विदोपवाक्यानामेवेति युख्यपरमात्मस्वरूपग्राहकं प्रमाणं पर- 
मात्मनिर्विशेपतावोधनेनेव प्रमाणतामदय॒ते, इति परमात्मरूपधमिप्राहक- 
प्रमाणेन वाधः सविशोेषताया एध, न त॒॒विपरीतं निर्विरेषतायाः, इति 
सविशेषजीवेश्चरभेदस्य शाखमुख्यतार्पयांविषयस्य व्यावहारिकसत्यतेऽ- 
पि तथात्वम्‌ , निर्विशेषं त॒ न प्रत्यत्तवाध्यम्‌ , श्रतिवाध्यं वा; अन्यथा 
८इदं रजतमि'ति ज्ञानवाध्यं नेदं रजतमिति ज्ञानमिति स्यात्‌ । 


अ्रमेऽधिष्ठानसंसग मात्रस्याध्यासः न त्वधिष्टानस्याप्यारोप्यस्येव सः । 


८इदं रजतमितीदमो रजतवेशिष्ख्यमिव रजत इदंतादातम्यमपि बिषयी- 
करोति, यथा इदमि धर्मिणि तादात्म्यं रजतं चाध्यस्यते, 
रजते खिदंतादात्म्यमात्रमध्यस्यते, न सिदमपि । अयमेव न्यायो ब्रह्मणि 
प्रपच्चाध्यासेऽपि, परस्पराध्यासस्येवंरूपस्येव स्वीकारात्‌। अत एव “इदं 

रजतमि'ति रजत-तत्तादात्म्योभयनिषेधः; उभयस्य प्रातिभासिकत्वात्‌ः, 
रजतवदिदमोऽपि तच्रावाधात्‌ । सर्जते बाधिते तत्रेदंतादात्म्य- 
मपि बाधितभ्रायमेव; परस्पराध्यास आरोप्येऽधिष्ठानसंसगाध्यासेऽप्य- 
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धिष्टानविषयाज्ञानस्येव प्रयोजकत्वात्‌ , अधिष्टानसाक्षात्कारेण तद्धिषये 
तस्मिन्‌ विनष्टे तस्मयुक्तत्वरजत इदं तादात्म्यस्यापि बाधेन तत्र बाधक्रान्तरा- 
नपेश्चषणात्‌ । अयमेव न्यायो ब्रह्मणि भ्रपच्राध्यासे तद्वाधन्यव- 
स्थायामपि ॥ 


यावद्‌ वाधं सद्धितीयत्वम्‌ , ततस्त्वद्धितीयत्वस्‌ । 


तत्रेदं रजतमिति रजतविरशिष्टतयेवेदंग्रदादिदं ज्ञानं यथा स्वरूपांशमाच्र 
एव प्रमाणम्‌, न तु रजतवेशिष्टःयांशे; पा्चायवाधनज्ञानात्‌ , एवमत्रापि 
सदेवेदम्‌? इति सद्धितीयतयेव स्वरूपज्ञानेऽपि “एकमेवाद्धितीयमि"ति 
पाश्चात्यवाधकन्ञानमदिम्ना न वेरिष्ट यारो प्रामाण्यम्‌, इति न लेशतोऽपि 
वैषम्यमिदंस्जतज्ञान-सप्रपच्चज्ञानयोः । यावदूवाधं प्रामाण्यं ह्युभयच्रःसमा- 
नम्‌ 1 तत्र यथेदमश् उन्तरत्राप्यनुवतेते, एवमेवाच्राधिषएानरूपांोऽचवतेते । 
अतो सेदनिषेधपराबलमानागमौ सेदपरप्रत्यात्ञागमवाधक्ावित्यपि 
समानम्‌ । बाधकत्वं हि ज्ञानस्याधिष्टानसान्तात्कारत्वेन विरोधिसंनिपातेन । 
न च तस्मिन्‌ सति “इदं रजतमिति शक्तो ्रमवद्‌ ब्रह्मणि सप्रपच्चता 
भत्येतुमलम्‌ । तथाच श्रुतिः “यत्र त्वस्य सवेमात्मेवाऽभूत्‌ तत्‌ केन 
कं पश्येदि'?ति ॥ | 
ध्मिभाहकप्रमाणविरुढ मष्टितीयत्वम्‌ । 
एतेनः- > 
एकविज्ञानविज्ञस्याट्यं मानं भविष्यति | 
न चेदेक प्रामाणं तदू द्वयमप्यत्र नो भवेत्‌ ॥ 
यत्स्वरूपग्रहे मानं तद्धे न कथं भवेत्‌| 
धर्मि्रहविरोधस्तु तस्माद्‌ मानस्य दूषणम्‌ ॥ 


इति- व्याख्यातम्‌ ॥ 


अयं भावः-“यः सवेज्ञः"” इत्यादिसप्रपच्चव्रह्मविषयज्ञानमिदं 
रजतमित्यादिवत्‌ धम्य॑शे भ्रमा, प्रकारे भ्रम इति यदेकमेव ज्ञान- 
मभिग्रेस्य, तर्हिं तस्य स्वरूपे धर्मिणीव धर्मेऽपि कथं न प्रामाण्यम्‌ । 
न हि सवज्ञवाक्यस्येकस्येव ज्ञानद्रयजनकत्वं युज्यते; मरकारता- 
विरोष्यताबगादिज्ञानस्य ज्ञानद्भयत्वकल्पनाया अयोगात्‌ ; इति 
न सर्वज्ञादिवाक्यस्यांशतोऽभ्रामाण्यं युक्तम्‌--इति ॥ 


ध्यायसुधापरीक्षा ९८३ 
धमं-धम्यु भयविपयकस्य प्रकारांश मिथ्यात्वेऽपि नेकन्ञानत्वविरोधः । 


तत्रेदं रजतमिति ज्ञानमिवेकमेव ज्ञानं सवज्ञादिवाक्यजन्यं ज्ञानम्‌ ; 
तथापि तस्य शुक्त्य॑शो यथा प्रमात्वम्‌ , रजतांशे भ्रमत्वम्‌ , एवमेवात्रापि । 
तत्र भ्रमस्वं न स्तः, किन्तु वाधकप्रमाणावसेयम्‌ , इति यावद्धाधकं धर्माश 
तु उयावदारिकं प्रामाण्यसेव तत्र | तावताऽपि निर्विशेषस्वरूपस्य तटस्थल- 
क्षणविधया ज्ञाने तदुपयुज्यते; तत्त्वशुद्धिकाराणाम्‌ , ब्रद्मसिद्धिकाराणाच्च 
सन्मात्रावगाहित्वेनेव ज्ञानस्य प्रामाण्यम्‌, विकल्पांशेऽप्रामाण्यमिति 
द्वान्तोऽपि स्रकारकज्ञानानां परमाथेतः प्रकारांशश्रमस्वमभिप्रत्येव । न 
चार स्वरूपांरो ज्ञानं भ्रमाणजन्यम्‌ ; प्रकाशस्य तस्याधिष्ठानस्याव्रतस्यापि 
सदात्मना चिदादमना च प्रकाशमानस्येवाधिष्टानतात्‌ , इति धमादो 
धम्यशो च नेकं प्रमाणजन्यं ज्ञानम्‌ , किन्तु ज्ञानट्रयमेव ॥ 
सानभेदस्तु वरत्तिभेदमा प्रेण, न चतन्यभेदेन । 
ज्ञानभेदस्तु वृत्तिभेदमात्रेण न तु चेतन्यभेदेन । तच्च धम्यंशे प्रमाणा- 
जन्यम्‌, प्रकारांशे व्यावहारिकम्‌; प्रमाणजन्यत्बात्‌। रवरूपांश- 
स्य त्ववाध्यत्वात्‌ तदाकाराखण्डाकारव्रत्तरेव प्रमाणजन्यायाः प्रमात्वभिति 
ठ्यवस्था ॥ 


एतेन--धममांशेऽप्रामाण्ये धस्यंशेऽप्यप्रामाण्यं स्यादिति-परस्तम्‌ 
इदं रजतमिव्यादिज्ञानानामपि धर्माश इव रवरूपांशेऽप्यप्र माण्यापत्तेः, इति 
निषेधवाक्यापेक्षितनिपेध्यसमपेकत्वेनेव सगुणवाक्यानां प्रामाण्यम्‌ | 
तदपि व्यावदारिकमेवेति सुस्थम्‌ ॥ 

बरह्मणो धर्मिस्वमध्यारोपापेष्षिताधिष्टानता- 
मात्रेणाध्यारोपविधया, न स्वतः । 

तत्र॒ ब्रह्मणो धर्मित्वं परमाथतो निर्विशेषत्वं कल्पिते- 
नेव धर्मेण, न तु तत्समसत्ताकेन धर्मेण । न हि धमे-घमिभावः समस- 
ताकयोरेवेति नियमः; अन्यथा ्रमकथामाच्रविल्लोपापत्तः, परमाणवः साव- 
यव। इत्यनुमानस्य तत्स्वरूपग्राहकमभ्रमाणेन निरवयवतयरेव परमाणनां 
सिद्धत्वात्‌ , वह्वयनोष्ण्यालुम।नस्य बह्विस्वरूपम्रादिभ्रत्यक्तेण तद्धिरोध्यौ- 
ष्ण्यज्ञानस्य सिद्धत्वाच्च प्रव्यक्तेण तत्र बाधो युज्यते न चेवं प्रकृतेः, स्वरूप- 
स्याधिष्टानस्य सद्रुपस्य स्वयं प्रकारत्वेन भरमाणनिरपेक्चसिद्धत्वेन प्रमाण 
दयविरोधस्यात्राभावात्‌ ॥ 
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छानूदय निषेधो निर्धिंगेपवाक्ये, परमाणुनिरवयवत्वानुमाने त 
ण्ड दप भ 
न तथेति वषम्यम्‌ , अतो विशेषाद्‌ वाध्य- 
बाधकमभावच्यवस्था । 


एतेन -आरोपितेन निरवयवत्वेन व्यावरत्तानां परमाणुनां धर्मीकरण- 
मिति-परास्तम्‌ ; परमाणूनामनधिष्टानतया पव स्वयमसिद्धेः, तच्रारोपित- 
धर्मेण ज्ञानस्यात्रेव वस्तुमशक्यत्वात्‌ । श्रतिर्दिं “यत्तदद्रेश्यमि^ति 
निर्विशेषं ब्रह्य परस्तुत्येव सर्वज्ञत्वं तस्य श्रावयति, न तु सर्वज्ञव्वेनेव; “अक्ष- 
रात्‌ परतः परः" इति प्रस्तुत्य तदलुषञ्येव “ध्यः सर्वज्ञः इति वाक्यस्य प्रव्र- 
तत्वात्‌ । न च परमाणु निर्विषं प्रस्तुत्य निरबयवस्वस्य प्रमाणेन वोधः, 
इति महदस्ति वेंषम्यं ब्रह्मस्वरूपस्य स्वप्रकाशस्य परमाणुभ्यः । अतो भेद्‌- 
बाधत्वेनेव निरविरोषवाक्यानाुपपत्तिवेक्तव्या, इति निपेधापेक्षितनिपेध्य- 
समथेकत्वेनोपजीन्यत्वं तेषां दौवैल्यमेव प्रयोजयति, न तु तत्र प्रावल्यमिति 
सुस्थम्‌ ॥ 

अभेद शोऽनुवादः मेद्‌; दा एवोपदेश इति नाच्र । 


न चाभेदे निषेधपरस्वं भेदवाक्यानाम्‌ , येन निविशेषवाक्यापेक्षया 
सविशेषवाक्यस्य प्राबल्यं स्यात्‌ } निर्विदोषस्वरूपं स्वप्रकाशमज्ञानोपदित- 
माव्रतमादाय सविशेषवाक्यानां भ्रवृन्त्या निर्विलेषस्यानधिषएानववेनाज्ञानो- 
पदितरूपेणेव शुद्धस्वरूपेणापि पूवैमेव स्वश्रकाशतयासिद्धत्वेन च सवि- 
शेषवाक्यमपेक््यासिद्धत्वाद्‌ . न॒ निर्विशेषवाक्यस्यायुवादत्वम्‌ , - सवि- 
शेषवाक्यस्योपदेरात्वं च । न चेवं सविशेषवाक्ये; निर्विशेषे स्वतःसिद्धं 
स्वप्रकाशे चाज्ञाते विरोषाणामध्यारोपेणेव सविशेषवाक्यप्रव्त्त्या तत्राध्या- 
रोपापवादन्यायेनाद्धितीयादिवाक्येर्विशेषनिपेधस्य युक्तत्वात्‌ । “न ह्यभेदो- 
पादाना भेदकल्पना इति वदन्ती भामती भेदाभावस्याभेदस्वरूपत्ववत्‌ 
अभेदाभावस्य भेदस्वरूपत्वं वारयति । भेदनिघ््युपटक्लितसंविन्मात्रं हि 
जीव ब्रह्मा-भेदो नाम ॥ 


तत्र यदि निदं स्वरूपमनूद्य भेदो विधीयेत, तर्हि तत्र तस्य समसत्ताकस्य 
ज्याहतत्वाद्‌ विषमसत्ताकत्वं नि्भेदस्वरूपस्याधिष्ठानत्वेनाधिकसत्ताकत्वेन 
भेदस्य च तत्रारोपेण ततो न्यूनसत्ताकत्वं चेव वक्तव्यम्‌ । तथा च भेदस्य॑वा- 
भेदज्ञानवाध्यत्वं फति. इति भेद्वाध उपजीव्यविरोधोऽकिच्ित्करः; अध्या- 
रोपापवादनयेऽप्युपजीज्यमधिष्ठानज्ञानम्‌, आरोप्यस्तूपजीवकः । तत्राधि 
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छानारोप्ययोरुपजीव्योपजीवकयोरपि, तयोरुभयोस्सहो पटम्भाद्‌ यद्यपि न 
विरोधः, तथापि तदारोपोपादानाधिष्ठानज्ञानस्येव वाधकत्वाद्‌ अपवादत्वेन 
तद्िषयस्याधिष्ठानस्येव परमार्थत्वम्‌, वाधितं स्रारोपितम्‌, इति भेदमि- 
ध्यात्वमथेसिद्धम्‌ 1 


भेद-बरह्मणोर्नेकप्रमाणावसेयत्वम्‌ , 
न च ब्रह्यत्तानं भेदवाधकं स्यात्‌| 
एतेन- 
“नो पजीव्यो ह्यभेदोऽ्र कचिद्धेदश्रुतेवंखात्‌ । 
न च मानान्तरोपेयं ब्रह्म तद्‌ भवति कचित्‌। 
येन मानेन चोपेयं भेदस्तेन।वगम्यते ॥ 
सवज्ञानुमयेवेशो यद्युपेयः कथचन । 
सवैज्ञत्वादिगुणेनेव तया भेदोऽवगभ्यते ॥! 
इति- परास्तम्‌ ॥ 
ब्रह्मस्वरूपस्य स्वप्रकारास्य मानाधीनसिद्धिकतवात्‌ , तत्र सार्व॑ज्ञादीना- 
मेवाध्यारोपविधया श्रुत्िवोधिताच् | प्रमाणजन्यब्रमज्ञानं तु भेदस्य बाधकम्‌, 
न तु साधकम्‌। अविद्यानिन्रत्तिपरत्वाद्‌ शाखस्य तद्धीनेन ज्ञानेनानायवि- 
दय-तसरयुक्तसवेभेदनिव्रत्तिरपि प्रामाणिकी । यथा च न तावताऽपि नाथेक्रिया- 
कारिताविरोधः, यावदुमिथ्यात्वनिणैयंः दुःखादययनुभवः, वाधे तु न दुःखाद्य- 
नुभवः, तथाऽऽणिमाण्डव्यादिचरितेनावगम्यते । मिभ्यातलनिणेयो दि 
परीत्तकटृष्टया साम्प्रतम्‌ , यथा वेङुण्ठलोकवासप्रयुक्तसपायसकदेमादि- 
सावैदिकभोगादिकथा, न तु प्रतिपत्तुर्या । तदुक्तम्‌-““परीक्षकाः खल्वेवं 
विवेचयन्ति, न प्रतिपत्तारः--इति ॥ 
भ्रू तिबोधितत्वमात्रमकिञ्चित्करम्‌ , किन्तु 
तस्याः समन्वय एव कार्यकारी । 
ततश्च श्रुतिरेवाध्यारोपापवादविधया निर्विशेषमारोपितै्णेरनूया- 
द्वितीयमिति तत्‌ संशोध्य तत्त्वयुपदिंशतीव्येव वक्तव्यम्‌ । न दि श्रुतिबो- 
धितत्वमात्रेण तयेव निषिद्धमपि समाद्रम्हैति ; अन्यथा भूमविद्यादिषु 
नामादीनाम्‌ , अन्नमयादीनां च युख्यं ब्रह्मत्वमापद्येत । अत एव निर्विशेषं 
ब्रह्मवाविद्या-तत्सम्बन्ध-तस्रयुक्तजीवेरात्वादिकं सवैमनादीति सिद्धान्तः, 
इत्यनादिसिद्धाविद्याप्रयुक्तमनादिसप्रपच्चत्वमनूद्य तत्संगोधनेन शद्धमखण्डुं 
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स्वरूपयु पदेष्टमेव वेदान्तवाक्यानि, इति सद्वितीयत्रह्मणः सार्बज्ञादिः 
गुणस्य श्रत्याऽनुवादोऽकिंञ्चित्करः । किं बहना ? जीवोऽपि शरीरादिव्यति- 
रिक्तात्मश्चत्यवानूदयते--त्राह्मणत्वादिविशिष्टतया सशरीर इव, इति श्रति- 
प्राप्तत्वमात्रेण शरीरमेव कथं नात्मा स्यात्‌ ? | 
निर्विरोपवाक्याप्रासाण्यं न युक्तम्‌ । 

सवेथा तु किचिजञ्ज्ञत्व-स्ैज्ञत्वविरिष्टयोर्जविश्वरयोर्मेदे न विप्रतिपत्तिः 
तत्र शाख्न' विशिष्टमिब निर्विंशेपमपि यदि बोधयति, यदि च सविशेषनिर्विरो 
षवाक्ययोरध्यारोपापवाद्विधया ऽविरोधः सम्भवति, तर्हि शाखप्रामाण्याद्‌ 
यथाश्रुतं निर्विशेषवाक्यप्रामाण्यं कुतो वा देयम्‌ ? अहं सुखीव्यहं 
रूपेणेव जीवं साक्षाद्छुवेतां तादािकसत्यत्वस्य स्वीकारात्‌ साक्षाव्छरता- 
त्मतत्त्वानां द्या तदतिरिक्तमेवात्मतत्त्वभिति गतिरेवात्र शरणम्‌ ॥ 

परीक्षितत्वेन प्रस्यक्षप्रा्ल्यमर्‌ , श्रुतिस्तु तद्िपरीतत्वाद्‌ 
दुवा, इति न निर्विरोषवाक्यप्राबल्यम्‌ । 


एतेन- 
«न हि बाधः कचिद्‌ दृष्टो दुःखाद्युभवस्य तु । 
यदि दुःखानुभूतिश्च ्रान्तिरित्यवसीयते ॥ 
अदःखिताश्रुतिः केन न आआन्तिरवसीयते। 
श्रतिस्वरूपमथच्च मानेनेवासीयते ॥ 
तच्चेद्‌ मानं गीतं ते किं दुःखानुभवे श्रमः ।" 
इति--व्याख्यातम्‌। “अयं भाव- तत्र यघ्पि दुःखादिकमन्तः 
करणगतम्‌ ; तथापि तदिव खरूपसदेव । एतेन-जीवकिच्चिज्ज्ञ- 
त्वादिकमपि--व्याख्यातम्‌ । निष्कपेस्तु--तस्यापि स्वरूपसनत्त्वमे 
व्‌ । “विमुक्तश्च विमुच्यते” इति श्रतिस्तु न निश्ितश्रमाणमावा, 
येन तया बाधितत्वाद्‌ अतालिकल्वं द:ःखादेः स्यात्‌ , इति अहं 
द:खीत्याद्यदुभवस्य न श्रान्तित्वं युक्तम्‌ । न चात्र प्रत्यक्षस्यव 
बाध्यत्वम्‌ ; तस्य निरपेक्षस्य बाधकत्वात्‌ ; श्रतेरेव वाभ्यत्वाच्चेति 
पूरवैयुक्तम्‌ ॥ 
न चायं न्यायो नेदं रजतमिति ज्ञानेऽपि; साक्षिणा तप्रामाण्य- 
स्य निथितव्वेन श्रतेरिवानिथ्ितग्रामाण्यकत्वाभावात्‌ । परीक्षित- 
श्रामाण्यकमपि नेदं रजतमिति ज्ञानम्‌ , इत्यपरीक्तितश्रामाण्यस्यो 
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पजीव्यस्यं परीक्षितोपजीवकवाध्यत्वं न विरुध्यते । “विमुक्तश्च 
विमुच्यते इति श्रतिने परीष्विता । वियुक्तस्याहम्भावोऽपि 
यदि निवर्तते, तहि को वा.अहं दःख्यामी"ति म्रत्येष्यति ? दःखा- 
लुभवस्तु परीक्षितस्ततपरिहारोपायगवेपणाय सवं प्रेरयति, 
इति न नेदं रजतमि'ति प्रतताविवाच्र व्यवस्था ॥ 


न च साक्षी श्रतिश्रामाण्यमपि गह्णाति; साक्षिणोऽमानस्य 
प्रामाण्याम्राहकत्वात्‌; अन्यथाऽहं दुःखीर्यजुभवोऽपि साक्ष्य मव 
एव, इति प्रामाण्याविरोषात्‌ कथं तस्य भ्रान्तित्वावसायः- इति ॥ 


स्वतः प्रामाण्यं श्वुतेनं परीक्षापिक्षम्‌ , 
पोर क । 
इत्यु पांरपत्वेरव तत्प्रावल्यम्‌ । 


अयमत्र विवेकः-अं दुःखीव्यनुभवो यावदहंभावानुवरत्ति, सत्यम्‌ ; 
संप्रतिपन्नः | अहंभावनिवरत्तिः, तद्धमेदःखनिव्रत्तिश्च युक्तो श्रस्या प्रति- 
यते! न च श्रतेरपोरूपेय्या अप्रामाण्यसंमवना, परापे्ञप्रामाण्यता 
वा । तदुक्तम्‌- तसप्रमाण वादरायणस्यानपक्षलात्‌ -इत, अन्यथा 
वेकुण्ठादौ दिव्यशरीरप्राप्त्या ठःखनिघरत्तेरप्यत्र परीक्षाया असंभवात्‌ , किं 
बहूना ? शरीरान्तरेण स्वगांदिभोगश्रतेरप्यपरीक्तिताया देदात्मप्रव्यत्तेण 
परी्चितेन बाधः स्यात्‌ ॥ 


संभावितदोपत्वेन प्रत्य॒क्षवाधः । 


शास्त्ेकगम्या हि सक्तिं वद्धपरीक्तापरी्तिताऽभ्रामाणिकीति कल्प- 
ना संभवति, इति देहात्मप्रत्ययो यदि भ्रमः, स्वतः प्रमाणश्रतिविरुद्धत्वात्‌ 
तर्हि कथं “विमुक्तश्च विमुच्यते” इति श्रतिरेवाप्रमाणम्‌ ? “अहं दुःखमनु- 
मवाभि'ती ज्ञानमेव भ्रम इति न निणेयः स्यात्‌ १ अतः श्रुतिवाधितो 
छोकानामयुभवः सस्भाव्यमानदोषमूख्को श्रमः, इति तेन विरोधे श्रतिरेव 
प्रमाणमिति सुस्थम्‌ ॥ 


तत्र यद्यपि भ्राभाण्यमप्रामाण्यसुभयं धमः सा।त्तिभास्यः; तथापि स्वतो 
ग्राह्यं प्रामाण्यम्‌ , परतो आह्यमग्रामाण्यम्‌ , इति दोषासहकृतसाक्षिभास्यं 
प्रामाण्यमेव स्वाभाविकम्‌ , इति भव्यक्षस्य॒श्रत्यादिश्रवलम्रमाणवाषे 
संभावितदोषसहङ्तसान्तिभास्यस्याप्रामाण्यस्य स्वरससिद्धिः;, दोषासह- 
कृतसाक्षिभास्यं भामाण्यमेव श्रुतेः, इत्यपोरुषेयश्रतिविरुद्धमरव्यक्षाप्रामाण्य- 
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वाद्‌ एव युक्तः, इति न प्रत्यत्तवाधोऽनुमानस्य । तत्र यद्यपि साक्तिणो 
न याथाथ्यै नियतम्‌ ; ्ान्तेरपि साल्लिणा ग्रहणात्‌ , तथापि दोषासहकारे 
तदयाथाभ्यैनियमो न व्याहन्यते ॥ 
त्यक्षविरोधस्याकिन्चित्करत्वाद्‌ मेदमिश्यात्वाच्च 
तत्त्वमस्यादो न गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ । 


तत्र प्रत्ययानाम्‌ , प्रामाण्यस्य वा साक्षिणा म्रहणं दोपासदकार- 
धीनत्वाद्‌ असंभावितदोषायां श्रतां तदप्रामाण्यग्रहणस्यासभाव्यमान- 
त्वात्‌ श्रतेयांथाभ्यं नियतमेव । श्रत्यर्थस्तु प्रकरणादितात्पर्यमरादको 
पठक्षितो न यथाश्च॒तः सर्वत्र । निराकाङ्न्तः श्रत्यर्थं एव मुख्यः । अत 
एव “आदित्यो यूपः इत्यादावपि न प्रतीयमानोऽप्यतारपर्यविषयः प्रकृता- 
लपयुक्त इति कृस्ा स्तुत्यविनाभूतगुणग्रहणपरत्वमवगमयितुमेव तत्सि 
द्धिपेदिकान्यायः ॥ 
न्यायनिणीतप्ररांसारूपोऽथस्तु तत्रापि यथार्थं एव } न दहि वाच्यार्थ 
एव श्रौतः, न तु लक््याथैः; अन्यथाऽथैवादानां प्रशंसार्थोऽप्यश्रोत 
स्यात्‌ । अतत एव न विधो परः शब्दाः । अत्र विधिपदं तास्पयं- 
विषयपरम्‌। सवेथा तु भान्तिज्ञानस्य संप्रतिपन्नत्वात्‌ , अनिवेचनीय- 
ख्यातिरेव युक्ता, इति विमतो भेदः, मिथ्या, सेदत्वात्‌ ; चन्द्रभेदवदित्य- 
लमानं सुस्थम्‌ । सति चेवम्‌ “तत्त्वमसीति” भेदनिच्र््युपखज्तितिसंवि 
न्मा्रवोधकव्वेनेव प्रमाणम्‌ , न तु तत्र गौणं सामानाधिकरण्यम्‌ ।। 
गोणं सामानाधिकरण्यं हिः साधम्यंमाद्‌ाय नि्वैहणीयम्‌ । न च सुक्ता- 
त्मपरमात्मनोरेव साधम्य॑म्‌, किन्तु संसारिपरमात्मनोरपि स्वरूपज्ञानतवे 
नास्ति साधर्म्यम्‌ । भोगसाम्यं तु वेङ्ण्ठलोकवासिनां नित्यसुक्तानामपि 
समानम्‌ , इति परमात्मभोगसाम्यं युक्तस्येवेति न संभवति । वस्तुतस्तु 
मुक्तौ तारतम्यवादिनां तत्तदूभोगानां सातिशयानां भिन्नात्‌ परमा- 
त्मनो निरतिंशयानन्दवत््वा्च कथं मुक्तात्मनां सर्वेषां परमात्मना भोगसा- 
म्यम्‌ ? एतेन तद्गुणसारत्न्यायोऽपि- व्याख्यातः ॥ 
८८तच्वमसी?त्यत्र गौणमेव सामानाधिकरण्यम्‌ । 
एतेन- 
( १ ९ 1 ५ ट 
पोराणानि च वाक्यानि सादश्याभद्सश्रयात्‌ । 
सादरयाच्च प्रधानत्वात्‌ स्थानत्वादपि चाभिदाम्‌ ॥ 
आहरीशेन जीवस्य न ॒स्वरूपमिदा कचित्‌ । 
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स्थानेक्यमेकमस्यं च मुक्तस्य तु विरिष्यते ॥ 
सादृश्यं च विशेषेण जडानां द्वयमेव तु. 
भवेत्‌ साद्रदेयमत्यल्पं॒ठृतीयं . परमात्मना ॥” 


इति-- व्याख्यातम्‌ । भावस्तु- “तत्त्वमसीति सामानाधिकमभेदेऽपि 
भवति, भेदेऽप्याव्यन्तिके सादृश्यादपि । आये सवैपदलक्षणिकत्वम्‌ , 
द्वितीये सवैपदसुख्याथंतम्‌। सामानाधिकरण्यमात्रं गोणम्‌ । तत्र 
यद्यप्येकस्मिन्‌ पद्‌ साददयलक्षणाऽपेक््यते, तथापि न सवेपदख्क्षणा । 
अतो गोणाभेदविवक्षेव वरम्‌--इति॥। | 


एतेन-- “नान्यदतोऽस्ति द्रधर"इस्यादि- व्याख्यातम्‌ ; स्वतन्त्रदरष्न्तर- 

निपेधपरस्ादस्य । इदसुपलक्चणम्‌--“तत्त्वमसी"त्यत्रापि तस्रधानकत्वम्‌ , 

ततपारतन्त्यं बा तत्त्वमसीति वाक्यार्थो मन्तव्यः । सवेथा तु न स्वरूपा- 
त्यन्तिकाभेदे तासयेम्‌ ॥ 


अचर “तत्त्वमसीति वाक्ये संसारिणमपि त्व॑पदाथं मत्वा तस्रधान- 
कत्वं जीवस्येति बणितम्‌। वस्तुतस्तु-सुक्तात्मन एवात्र परमात्मना 
सामानाधिकरण्यं विवच्यते, तदष्टया तु सुक्तात-परमात्मनोः स्थानेक्येन न 
सामानाधिकरण्यम्‌ , तत्त॒ विशोपणमात्रेक्याभिप्रायेण । अन्र यद्यपि खान्त- 
णिकस्वम्‌ , ठेकमत्याभिप्राये तु क्तितलक्षणया खक्ञणिकमेक्यम्‌ । “सवे 
खल्विद्मि"'ति सामानाधिकरण्य तस्परधानुकर्वेन तज्जत्वेन तड्खतवेन च द्ये- 
नव, न तु स्थानक््येन, मत्यक्यन, साददयनव वा । तत्राप सादृश्य सत्ताद्‌- 
स्वल्पमेव । सर्वथा तु प्राज्ञवदिति दृष्टान्तः जडाभेदापेच्तया भ्राज्ञा- 
भेदस्य विशेषं सुचयितुम्‌ । अतत्त्वमसीति पदच्छेदस्तु यद्यपि भाष्यायु 
व्याख्यानानयुग्रदीतः; तथापि संभवाभिप्रायेण तथापि योजनम्‌-- इति ॥ 


प्रमितमेदविषयं गोणं सामानाधिकरण्यं नान्न संभवति । 


तत्र सादृश्येनामेदो ययोभेदः प्रमितः, तद्विषयः । “तत्त्वमसी"त्यत्र 
संसारिपरमात्मनो भेदविवक्षा यद्यपि न नोपपदयते । न चात्र तयोरभेद्‌ उप- 
दिश्यते, किन्तु सुक्तातम-परमात्मनोरेव । न च तयोर्भेदः प्राप्तः ्रमा- 
णान्तरेण, येन साददयेनाभेदः स्यात्‌ । विगल्तोपाधिकयोयुक्तात्म-पर- 
मात्मनो्मेदकध्मैस्य, साधारणधमेस्य वाऽभावाद्‌ न सादृश्येन सामना- 
धिकरण्यं क्षोदच्ञमम्‌ ॥ | 
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स्थानेक्यादिना सामानाधिकरण्यायोगः । 


एतेनं-प्राधान्य-पारतन्त्याभ्यासपि सामानाधिकरण्यनिवांदः- 
परास्तः; स्वरूपेक्ये तस्य वाधितत्वात्‌ । उभयत्र तत्पदस्य लक्षणिक्वं तु 
दोष एव, इति न सख्यं सामानाधिकरण्यम्‌ , इति भक्तितेऽपि लशुने न 
रोगशान्तिः। अद्धेतमते तु तात्पर्यनिर्वादाथं स्वैपदलक्षणायामप्यौपाधिक- 
भेदमात्रनिघ्रत्त्या सवरूपैक्यस्यावाधाद्‌ उपाधि-तत्सम्बन्ध-तसरयुक्तमेद्‌- 
निघ्र्योपाधिशान्तिः, रोगशान्तिवांऽविकला । स्थानेक्ये, मतेद्ये वा 
विशोषणेक्यविवक्षया यदयप्येकमेव, , परन्तु तदपि गौणमेव । न हि 
क्षीरब्धौ भगवतो यत्‌ स्थानम्‌ , तदेव सुक्तस्यापि स्थानम्‌ । सुक्तितारतम्य- 
वादिनां मते युख-तारतम्य-तलप्रयोजकतारतम्यस्य, स्थानतारतम्यस्य च 
स्वीकारात्‌ कथं स्थानेक्यादि १ तत्रापि स्थानेक्यव्यपदेशोऽपि खात्तणिक 
इति स्वयं सुधा बदति ॥ 

एतेन-“परेऽव्यये सर्ब एकी भवन्तीण्व्यत्रापि स्थानेक्यादेकीभाव- 
विवक्षाऽपि लाक्षणिकीति सुचनाद्‌ न च्वप्रत्ययोपपत्तिः स्वरसा 
दवेतमतेऽपि । तच्राद्धेतमते स्वरूपैक्यविवक्षा विनापि विरोष्यमात्रे तात्पये- 
विषये खक्षणां निर्वहतीति सम्प्रदायः ¦ कथं छन्तणायां लाघवम्‌ › येन स्वरू 
पेक्यपक्षाद्‌ विशेषणेक्यपन्तो वरः, अतत्त्वमसीति पदच्छेदस्तूद्धाप्याजु- 
व्याख्यानम्‌ , अश्रामाणिकं चेत्यलम्‌ ॥ 


॥ इति परश्गुषदेश्चाधिकरणम्‌ ॥ 
- 8 -- 


॥ अ्थाशाधिकरणपर्‌ ॥ 

॥ अंशो नानाव्यदेश्चादन्यथा चापि दाश- 
फितवादित्वमधीयत एके ॥ 
अद्धँताभिप्रेतसिद्धान्तसारः । 

अद्धेतसिद्धान्तः-जीवः परमात्मन ओपाधिकं भेदमादाय तदश; 
विरोषणांशस्य विदाष्टस्य च ततो भेदात्‌ , विशेष्यांशमात्रमादाय तु पर- 
मारमनोऽभिन्नः; उपदितस्यापि जीवस्य स्वरूपेण परमा्मनक्यात्‌ । अ।पा- 


धिको हि तयोर्भेद उपाधिनिचृत्तौ स्वयं निवतेते? इत्यभेद एव पय॑वसां- 
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नम्‌ । अत एव जीवस्य कुत्रचन परमात्मना नानाव्यपदेखः, क चनाभेद्‌- 
ठयपदेशः } इदं ब्रह्म जीवस्वरूपमादाय । सुक्तामनस्त॒ परमामनाऽभेद एव, 
न भेदलेशोऽपि; तसप्रायोजकस्य भेदस्य वाधात्‌ । सति चेवं “द्रा सुपर्णा 
सयुजा सखाया” इति “व्रह्म दरा ब्रह्म कितवाः” “तत्त्वमसी"त्यादि- 
भेदाभेदव्यपदेशा उपपद्यन्ते 11” 


निष्करषैस्तु जीव-्रह्मणोस्तादात्म्यमोपाधिकभेदमादाय तदुपाधिः। 
विरि्ठं च ततो भिन्नम्‌ । अभिन्नं तु स्वरूपं विशेष्यमाच्रम्‌ । तच स्वरूपेण 
तयोरेक्येऽप्युपदितेकदेशस्येव  परमास्माभिन्नत्वाद्‌ अंशपदमच्र । 
स्वरूपमात्रसुपदितावस्थमादाय तु न ` तत्रांशपद्रयोगोऽपि युज्यते । अत 
एव भाष्यम्‌--अंशपदमत्रांश इवेति व्याचष्टे ॥ 

अत्रातुव्याख्यानम्‌- 


८“सेदस्य मुक्तो वचनादपि तत्पक्ष॒निग्रहः । 
चेतनत्वादिसाद्दयं यद्यभेद इतीष्यते | 
अङ्गीकरतं तदस्माभि्न स्वरूपेकता कचित्‌ । 
न केनचिदभेदोऽस्ति भेद्‌सेदोऽपि वा कचित्‌ | 
अभेद्श्रुतयो ऽशस्वात्‌ सादृश्यं चांशताऽस्य तु ।“ 
इति ॥ 
अयमाश्ययः--सुक्तावन्तःकरणाद्युपाधेरसत्तवाद्‌ युक्तात्म 
नोऽहमर्थस्यानोपाधिकल्ात्‌ तदा जीव-ब्रह्मणोः स्वाभाविक- 
एव भेदः, इति न्‌ तयोरभेदः संभवति । उदाह्यताश्च वहवः श्रुतयो 
युक्तो जीव-परमात्मभेदे। अतो न जीवः परमात्मर्नोऽशः। 
सति चेवं सूत्रेऽशपद्प्रयोगः सादश्याभिप्रायः, तदधीनसत्ता- 
भिप्रायो वा| न ह्यन्यथा नानाव्यपदेशः, अभद्‌- 
ठ्यपदेशश्चोपपद्यते । तत्र भेदाभेदश्रुतीनां साथेक्यं न केवङमेद्‌- 
परत्वे युज्यते, न वा केवखाभेदपर्वे। भेद्‌।भेदोभयपरप्वं 
तु व्याहतम्‌ । अतः सादृश्यमेवात्र सौत्रांशपदाथेः। अपदं हि- 


(अंशस्तु द्विधिवो ज्ञेयः स्वरूपांशोऽन्य एव च| 
विभिन्नांशोऽत्पशक्तिः स्यात्‌ किच्ित्सादश्यमात्रयुक्‌ ॥ 
अंशिनो यत्त सामथ्यं यत्‌ स्वरूपं यथा स्थितिः। 

स॒ एव चेत्‌ स्वरूपांशः प्रादुभाबो हरेयंथा ॥” 
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इत्यागमवचनात्‌ सादृश्येऽवि प्रयुज्यते, स्वरूपेऽपि। अचर स्टंश- 
पदं जीवपरं सादृश्यपरमेवोक्तव चनात्‌ स्वीकर्तव्यम्‌ । न ह्यन्यथा 
भेदाभेदोभयोपदेशो युज्यते । तत्र मस्स्यादिष्वभेदनिमित्तको ऽ- 
दापदभ्रयोगः-इति ॥ 


इदमत्र तत्त्वम्‌-सूत्रोऽरापदसुभयत्रांश इवांश इति सदशपरतयेव व्या- 
ख्यायते । तत्र सुख्याशे परमात्माधीनसत्ताकत्वं मुख्यां शत्वम्‌ , जीवे तु तदधी- 
नसत्ताकत्वे सति तत्सादश्यमंरात्वम्‌ । जीवप्रकरणात्तु गोणसमेवांशसमत्र । 
इदं ख . खक्तात्मनां परस्परम्‌ , परमास्मना च सेदाभेद्न्यपदेशोऽपि 
भेदाशस्यव प्राधान्यं मत्वाऽशसाटरङ्यमभिप्रेत्य द्वंतवादः, अद्रेतसिद्धान्त- 
रत्वसुख्यं भेदमादायाशत्वं मन्यते । तन्तु मुक्तौ भेदस्य सर्वातमनावाधाद्‌ 
भेदन्यपदेशापेक्षांशग्यपदेशालुपपत्ति मनसिकृत्य ॥ 

यद्यंशपदं स्वरूपेक्येऽप्ययुख्ययुक्तागमानुसारेण सक्तात्मानमधिकत्येव, 
त्ीत्राद्रेतसिद्धान्त॒ एवांशपदस्य स्वारस्यम्‌ ; सर्वात्मना स्वरूपेक्यात्‌ । 
तत्र यदि स्वाधीनसत्ताकत्वं परमात्माधीनसत्ताकत्वं बा मत्स्यादीनाम्‌ , तर्हिं 
न स्वरूपेक्यम्‌ ? न च मत्स्यादीनामंरिना स्वरूपेक्यं तदधीनसत्ताकस्वेन, 
इति तेषामपि सादरयघटितमेवाशंत्वं जीवानाभिवाङ्गीकतेग्यम्‌ ॥ 


इदमेवा्राठोचनीयम्‌- यदि जीवानां परमात्मना सारश्यमेवात्र 
तेप भ्त वृदं 
तेषां परमात्मनाऽसेदस्येव प्राधान्यमादाय विवच्यते, तर्हिं तद्गुणसार्व- 
न्यायेनेव गताथेतवात्‌ , किंप्रयोजनभिदमधिकरणमिति ॥ 


वस्तुतस्तु- बद्धं जीवसमित्रत्येवात्र भेदाभेदोभयन्यपदेशचचा, 
न त॒ य॒क्तात्मनाम । न दहि मुक्तात्मनां परस्परम्‌, परमात्मना 
वा भेदव्यपदेराः श्रुतिषु ऊुत्रापि । भेदव्यपदेशश्चतयस्त्वन्य- 
ब्रोदाहता गौणसुक्ताभिभ्रायाः न सुख्यसुक्ताभिभ्राया इति तत्रैव विशदम्‌। 
बद्धात्मनोऽपि परमात्मना मसस्यादीनामंरिनेव खरूपेक्ये, का वा कथा 
अख्यसुक्तास्मसु ? इति ` सूचनात्‌ सुक्तात्मस्वरूपनिणेयोऽप्यधिकरण- 
सिद्धान्तनयेनेव चरिता्थैः, इति नात्र त्व॑पदाथेस्य ब्रह्माभेदयोग्यस्य 
निणेयः॥ 

अयं हि पादः-आत्मन उत्पत्ति-नित्यत्वाणुत्व-विभुतवः ज्ञानत्व-ज्ञादरत्व- 
कर्तैत्वाकतखादिपरस्परविरुदरश्रु तीनामविरोधसमथंनाथं भ्द्त्तोऽन्यत्रापि 
भेदाभेदश्रत्योरप्यौपाधिकानौ पाधिकरूपभेदेनोपपत्तिमेव समथेयति | अतो 
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भेदाभेदश्रत्यविरोधसमर्थनपरेऽत्र पाद ओौपाधिकमभेदपरया स्वरूपमात्रा- 
भेदपरत्तया चांरत्वगोणसवग्यवस्थेव युक्ता । अद्धेतिनोऽपि द्यंशत्वं जीवस्य 
गौणमेव मन्यन्त इति सुधापरिमखो विशदयति । इयान्‌ विशेषः--स्वरूपै- 
क्यमादायांशत्वगौणत्वमद्धेतसिद्धान्ते, भिन्नांशत्वमादाय गौणत्वं दरेतमते 
मुख्यांशत्वं स्वरूपेक्यमादायापि कचिदिति तु निष्कषंः ॥ 


॥ इत्यंसाधिकरणम्‌ ॥ 


#। 


७९ 





ओं 
॥ अय ततीयाध्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 
॥ सन्ध्याधिकरणम्‌ ॥ 
॥ सन्ध्ये सृष्टिराह हि ॥ 


अद्धेते सन्ध्याधिक्ररणार्संग्रहः । 
बृहदारण्यके श्रयते--“न तत्र रथा रथयोगा न पन्थानो भवन्त्यथ 
रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सृजते” इति । तत्र संशयः-किं प्रबोध इव स्वप्नेऽपि 
पारमाधथिकी स॒ष्टिः, आदोसित्‌ शक्तिरूप्यादिकमिव मायामाचरमिति । तत्र 
पवेपक्तः-पारमाधथिकी स्वप्नेऽपि सृष्टिः; “रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः स॒जते 
स एष सुप्तेषु जागतिं कामं कामं निर्मिमाणः पुरुषः” इति प्राज्ञकर्तक- 
सृष्टेरेवात्र बणेनात्‌--इति ॥ 
सिद्धान्तस्तु--खप्ने न पारमार्थिकी सृष्टिः, किन्तु शक्तिरूप्यादिवन्मा- 
यामात्रम्‌ । इयान्‌ विशेषः-शुक्तिरूप्यादौ तत्त्पवेदृष्टाुभवजनितसंस्कार- 
सहकृता, तत्सदृरपुरोवत्यवच्छिन्नचतन्याभिन्नप्रमाठ्रचेतन्याश्चिता तूला- 
विद्या तत्तद्विषयाक्रारेण, तत्तदाकारन्रच्याक्रारेण च परिणमते, सा्तिभा- 
स्यानां व्ृत्तिनिरपेक्षतामते तत्र॒ विषयमाचाकारेण परिणमते, स्वप्ने तु 
सदृरापवेदृष्टाुभवजनितसंस्कारसहछता प्रमादचेतन्यमात्राभिता तूलाविदयया 
तत्तदात्मना जागर इव परिणमते ॥ 


तत्र सूत्रे मायामात्रमित्यत्र मायापदं तूलविद्यापरम्‌ ; मात्रपदसमभि- 
व्याहारात्‌ । तेन च जागरोपादानमायातो व्याब्त्तिङेभ्यते । सा हि रथा- 
दीनां न साक्षदेवोपादानम्‌, किन्तु तत्तदवान्तरोपादानदार-खत्तन्तुभाव- 
ममनापन्ना स्वयमेव । अत एव जागरे शक्तिरजतादीनामपि मायामात्र 
त्वम्‌। अयमेव न्यायः--स्वाप्नेऽपि ॥ 


अत एवे “न तत्र रथा न र्थयोगाः न पन्थानः” इति सवस्य जागर 
इव तत्तदुपादानदार्वादीनां स्वषामभावं प्रतिपाययैव रथादीनां सर्वेषां स्टि- 
राम्नायते । “स एव सुप्तेषु जागति” इत्यत्रापि पुरुषपदं प्रमाठ्चेतन्य- 
परम्‌ , न प्राज्ञपरम्‌ । अत एव न स्वाप्ना ईश्वरसृष्टाः। इईेश्वरसृष्ठत्वं हिं 
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जागराणां तत्तकायावान्तरोपादानन्तरमपेक््येव, न तु तस्य विचित्रशक्तयो 
गेऽपि _तत्तत्सान्तादुपाद्‌ नदारू-खदाद्यनपेक््य । इदमेवाभिप्रेत्य सूत्रशेषः 
““कार्स््येनानभिव्यक्तस्वरू पत्वादि”ति, इत्यद्रेतराद्धान्तः ॥ 
स्वाप्निकानां वासनापरिणात्मत्वम्‌ , सत्यत्वं 
| चेपि दे तसिद्धान्तः । 
दवेतसिद्धान्तेऽपि यद्यपि “कारस्येनानभिव्यक्तस्वरूपत्वात्‌" जागरवेलक्त- 
ण्यं स्वाप्निकानामद्रेतसिद्धान्तवदेबोरीक्रियते । पूवेपूर्वसंस्कारमपेश््य त्वीश्वर- 
सृष्टत्वमेव । इयान्‌ विशेषः- पृरेपूवैवासनाख्यसंस्कारस्येव परिणामाः 
स्वाप्निकाः; तत्तद्रथादिवासनानां सत्यत्वात्‌ स्वाप्निका अपि सला एव । 
एतन्मते शक्तिरूप्यादितः स्वाप्नानां वेषम्यं तु शाक्तिरूप्यादिकं न वासनाया 
परिणामः, न वेश्वरसृष्टम्‌, सखाप्निकास्तु वासनापरिणामाः, ईश्धरसष्टा- 
श्चेति 1 अत एव शुक्तिरूप्यादौ शक्तिरिति सम्यगृज्ञानेन रजतस्य वाधो 
जागराणामिव, स्वाप्नानां त॒ न तथा बाधः ॥ 
स्वाभ्िकवासनापरिणामत्वायोगः । 


इदमेवावानुयुज्यते- त्र वां वासनायाः संस्कारापरपयायाया 
विषयकारणता, तेन विषयेण ज्ञानस्य सविषयत्वं च दृष्टम्‌ , विना प्रव्रत्ति- 
विज्ञानं सौगतानाम्‌ ? अतः सौगतानां सिद्धान्त एव स्वप्ने, जागरभ्चमस्तु 
तदेकदेरिनामेवासत्ल्यातिः, इति जागरभ्रमस्य ततो विदोषः इति वक्तव्यम्‌ । 
तत्र च जागरभ्चम इव विनेवेश्वरसृष्टत्वं पारमार्थिकत्वं च विना निबोदात्‌ 
किंमितीश्वरसटत्वं स्वाप्नानां स्वीकतेव्यम्‌ ? यदि श्ुतिप्रामाण्यात्‌ , तर्द 
- जागरदेवेश्वरखृष्टानामेव स्मरणमाच्ं स्वप्न॒ इत्येतावन्मात्रमङ्गक्रियताम्‌ , 
किमिति बा वासनापरिणामत्वमपि स्वाप्नानाम्‌ ? 

स्वाप्नानामीश्वरसष्त्वे न श्वतिः प्रमाणम्‌ । 


छत्र वा श्रुतावीश्चरस्य स्वप्ने सष्टृत्वमाम्नातम्‌ १ “अथ स्थान्‌ रथयोगान्‌- 
पथः सृजते तु खप्नेऽसतामेव सृष्टिमाम्नाति-“न तत्र रथा न रथ- 
योगा; इति । न च भ्रागभावपरतया योजनमत्र । न हि देते, अद्रेते वा कार- 
णातमताऽतिरि्तिः प्रागभावो नाम कथ्चिदस्ति । अतः स्वप्नेऽप्यसत्ख्यातिरेव 
सौगतानाभिवेति वक्तव्यम्‌ ॥ 


ईश्यरसखष्टत्वं तु साधारणकारणविधयैव घटादिजागरेषु यद्यपि तत्त- 
दुपादानादयपेश्षयैव सर्वत्र ` दश्यते, न तु तत्तदसाधारणोपादाननिरपेक्षं 
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वौसनामाच्रपरिणामत्वमादाय । वासना चेयं मनःपरिणामरूपा स्मरति- 
मात्रं जनयितुमीष्टे, न सविषयं प्रत्यक्षम्‌ । शुक्तिरूप्यादावपि न कथमन्यथा 
संस्कारापेक्षेऽप्यसत्ख्यातिः ? कतो वा न वासनापरिणात्मत्वम्‌ ? 

कादर्न्येनानमिव्यक्तस्वरूपत्वं ह्यभयत्र सम्प्रतिपन्नम्‌ । कारस्स्यनान- 
भिव्यक्तस्वरूपत्वम्‌ , ईश्चरखष्टव्वं च व्याहतम्‌ वासनापरिणामो भनो 
रथादिस्थले विना विषयं जीवसृष्टेष्वेव ददयते । न चात्रेश्वरसष्टत्वाम्ना- 
नमपि } “स एप सुपरेषु जगति कामं कामं पुरुषो निमिमाणः” इत्यत्र 
पुरुषपदं न प्रमादरपरम्‌ ; सप्रपदस्य सुपुप्तपरत्वेन स्वप्रपरत्वाभावात्‌ । 
सुपुप्रो सष्टयभावाच, इति जीवात्मपरमेव तत्र पुरुषपदम्‌ , यस्य मनो- 
रथादौ बवासनामयस्यापि सखष्टसवं प्रसिद्धम्‌ । तत्र सत्यमस्ति संकत्पोऽपि 
यतो जागरवत्‌ संकल्पाश्रयो मनो वतेते । अत्र तु मनोऽपि न व्यक्तमस्ति । 
इदं तु परमतेन } अद्रेतसिद्धान्ते तु प्रमा्रचंतन्याशिता तूखाविद्येव शुक्ति- 
रजतादाविव स्वाप्रभ्रमेऽप्युपादानम्‌ , न तु वासनाः; तासां सविषयानु- 
भवाहेतुत्ात्‌ ॥ 


स्वाप्नानां वासनापरिणामस्वायोगः । 


वस्तुतस्त-वासनाया अनादेरेव ख्वाप्रोपादानलवं यद्यावरणकारणत्वेन 
सस्यत्वं च, तहि जागराणामपि स्वप्रटृ्टान्तेन कतो न तथात्वं भवति ? 
यदि श्रतिप्रामाण्यात्‌ , तर्हि विविच्यताम्‌- त्र वा श्रतौ वासनोपादान- 
कृत्वम्‌ , ईश्धरखष्त्वं चाऽम्नायते ? श्रि “न तत्र रथा न रथयोगाः न 
पन्थानो भवन्तीति रथादीनां खष्टेः पूवेमसत्त्वमेव वोधयति ॥ 


असतस्तस्य सष्िस्वीश्चरेण न जागरादौ दृष्टा । प्रक्रत्यतिरिक्तो 
पादानानपेक्षमीश्वरसखष्त्वं सत्यस्य जगतः कुतर ? वासना हि संस्कारात्मा- 
स्मृतो करणमपि नोपादानम्‌ । अयमेव न्यायः भ्रत्यभिज्ञास्थलेऽपि ॥ 


सति चेवमीश्चरखष्टखे, कथं स्वाप्रानां प्रत्यभिज्ञानतो वेखक्षण्यम्‌ ? 
विषयस्तत्र पूवेचृष्ट एव, अत्र तु सप्र एव यदि चर्यते, तर्हिं संस्कारस्य 
ज्ञाननिमित्ततयाऽवगतस्य विषयोपादानत्वं कथम्‌ ? “न तन्न रथाः? इति 
वाक्यवशाद्‌ अपूरवस्येव विषयस्य तत्र यदि प्रतीतिः, तद्यपूवैमेव वस्तु तत्र 
शक्तिरूप्यादिवद्‌ तूलाविद्याक्ायेमिति मत्वा सन्तुष्यताम्‌ । तत्र “न तत्र 
रथाः” इति न रथादीनां प्रागभावाभिप्रायम्‌ ; कारणात्मतातिरिक्तम्राग- 


भावानङ्गोकारात्‌ ॥ 
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वस्तुतस्तु-स्वाप्नानां वसनापरिणामत्वे तस्या मृदो घटादाविवानु- 
बेधापत्तिः, इति स्वप्ने तस्या अपि कायवत्‌ प्रव्यक्ापत्तिः; तन्नाशकाभावात्‌ 
जागरेऽपि कथं न स्वाप्नानां प्रतीतिश्च; वासनाया इव विषयाणामपीरवरस्‌- 
टानां सत्यत्वात्‌ , अद्रेतसिद्धान्ते तु तूलाविद्याया उपादानस्यैव विषयाका- 
रेण परिणामात, तस्याः साक्षिणा भानात्‌ , रजतादीनां नाम-रूपात्मनाऽ- 
नुवेघेनाविदययाठविद्धतया प्रती्युपपत्तेने कोऽपि विरोधः ॥ 


स्थाप्नानां तत्तत्पुरुपमात्रानुभाव्यानां नेश्वरखष्टत्वम्‌ । 


 परमार्थतस्तु--“स एष सुपेपु” इति.षाक्यात्‌ पुरुषस्य जीवस्येव तदाश्रि- 
ततूलाविदाद्वारा निमित्तकारणम्‌ , प्रमादचंतन्याधितत्वेनोपादानता 
च स्वाप्नानामिति , तथापि वस्तुतस्तस्येव परमात्मत्वात्‌ , सर्वत्राभिन्ननि- 
मित्तोपादानता परमात्मनो न दीयते ॥ 

` तत्र स्वप्ने साक्षिरूपेणोपादानतम्‌ , जागरे तु तदेव विशिष्टरूपेणा- 
पि ज्ञायते, इति विशिष्टरूपेण तज्ज्ञानात्‌ तदाश्चितत्‌ खाविद्यानिघ्रत्त्या 
जागरे न स्वाप्रानामयुघर्तिरद्रेतवादे । सवैथा तु तत्तदपुरुषमात्राुभाव्यानां 
स्वाप्रानामीश्वरसृष्टस्वं न क्षोदक्षमम्‌ ॥। 

ईश्वरखष्टत्वस्य सत्यत्व प्रयोजकत्वम्‌ । 
तत्त्वतस्तु-ईश्चरखष्टत््वं जागराणामपि नावाध्यत्वरूपसत्यत्वप्रयोज- 

कम्‌ । तत्रे धरत्वं हि परमात्मनोऽनादयज्ञानोपहिततग्रयुक्तम्‌ , न तु 
संबिन्मात्रत्लनिबन्धनम्‌ , इत्योपाधिकं मिध्यात्वमेवेश्वरस्य, इति यावदु- 
पाधि यावत्परमेश्चरसतत्वमेव च सृष्टिकथा, &ति कथमीश्वरसृष्टत्वम्‌ , सत्य- 
स्वं च न व्याहन्यते ? श्रुतिर्हि स्वस्य भ्र पच्स्येश्वरसष्टत्वम्‌ , तस्य चेतन्या- 
त्मनोपादानस्याद्धितीयत्वं च बोधयति, इति शति भ्रामाण्यादीग्वरसष्टाना- 
मपि मिथ्यात्वमेव । तथाच श्रुतयः-“ एकमेवाद्वितीयम्‌ नेह नानाऽ- 
स्ति किञ्चन” ““उद्रमन्तरं कुरुते अथ तस्य भयं भवतीत्यादयः । “सदे- 
वेदमिति सामानाधिकरण्यं तु वाधायामेव, न सादृश्यादिनेति 
ज्यक्तमन्यत्न । ग्यक्तीकृतं चेश्चरसष्टस्यापि जगतो मिथ्या पूवेत्र, इति तेन 
न्यायेन स्वाप्रानामपीदवरखष्टानां सत्यत्साधनं न विकल्पसहम्‌ ॥ 


४ 


इदमेवाभिग्रेत्य सूत्रे “मायामात्रमिति मायामात्रपदम्‌ । तत्रश्वरखष्टा 
मायामयाः, तदुपादेयमृदादिकरणकलापापेक्षाश्च, न त॒ स्वाप्रा इव माया- 
मात्राणि । अत एव ते का्स्येनाभिव्यक्तस्वरूपाः, न ठु स्वाप्रा इव कातस्य- 
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नानभिग्यक्तष्वरूपाः । अनिवां च्यत तूभयत्र समानम्‌ ; अधिष्ठानसान्ता- 
त्कारवाध्यतात्‌ ॥ 
| स्वाप्नमिथ्यात्वाक्षेपपरिदाराः । 
एतेन- 
'नानिर्वांच्यमिह प्रोक्तं मायामात्रपदेन हि ॥ 
विखन्तणं सदसतोरिति हि व्याहतं स्वतः 11" 


इत्यपि-परास्तम्‌ ; सदसद्धिलक्षणत्वादिरूपस्यानिवेच नीयत्वस्य वस्तुतो 
निधेर्भिके ब्रह्यण्यनायविदययाकलि्पितसदादिभेदवत्यधिष्ठानेऽविद्योपदित आ- 
रोपस्य तत्तत्त्वसाक्षात्कारेण निव्रत्तेश्च सत्वासन््वयोः परस्परविरहत्वासं- 
भवादिनोपपादितवतेनेश्रसष्टस्य मायामयत्वस्य दुरपहवत्वात्‌, इति माया- 
पेश्चमीश्चरसष्टत्वं न॒ सत्यत्वे तन्त्रम्‌ , इति न दृष्टान्तेन स्वाप्नानामपि 
सत्यत्वसाधनं संभवति । यथा च मिथ्यात्वेऽपि वेदान्तानां बह्मण्य- 
वाधितं प्रामाण्यम्‌ , सर] णवाक्यानां तु व्यावहारिकिमेव तत्‌ , तथा तत्र 
तत्र विशदीकृतम्‌ ॥ 
स्वाप्नेपु जागरत्वश्रममात्रमिति शङ्का । 
यत्त॒- 
““स्वाप्रानामपि चंतेषां न वाधो दश्यते कचित्‌। 
जाग्रत्वमात्रमव्रेकमन्यथा दश्यते स्फुटम्‌ ॥ 
अतो मिथ्या न च स्वप्रो जाप्रद्रा जाग्रदेव वा। 
आत्मवत्‌ कचिदात्मा च स्यादिव भ्रमगोचरः ॥ 
एतावता न मिभ्याऽसौ खप्ने जागरिते तथा । 
यद्यात्मन्यन्यथा दृश्यं ्रान्तमत्नापि तद्‌ भवेत्‌ ॥ 
अवाधितानुव्त्तेस्व॒ स्वप्रादेर्भान्तिता कतः । 
न च काचित्‌ प्रमा विश्वभ्रान्तत्वे सवमेव च ॥ 
अभरान्तत्वे प्रमाणं तु कथं तद्‌भरान्तता भवेत्‌ 1” 
इत्यनुव्याख्यानम्‌। 
तस्यायमादायः-जागराणामिव स्वाप्रानामपि न कचित्‌ काले 
बाधो दयते । अतः खप्रोऽपि जागरवद्‌ न मिथ्या } स्वाप्र-जागरा- 
मिथ्यालं चात्दृष्टया । सत्यप्येवं स्वाप्र-जागरयोवलक्षण्यं तु 
स्वाप्ते जागसत्वांशस्य भ्रान्तिः, जागरे तु तत्र भमा । न च च्रम- 
विषयत्वमात्रेण मिभ्यात्वम्‌ ॥ 
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स्वाप्रमिध्यात्वानुमाने हेठ-साध्ययोट्त्वम्‌ । 


स्वाप्रगजादयः, मिथ्या, भ्रमविषयत्वात्‌ ; श॒क्तिरजतवदि- 
त्युमानम्‌। तत्र ्रमविषयत्वं किंमारोपिततया, उतारोपविषयतया 
वा | तथा मिथ्यात्वमपि किं निषेध्यतया, उत निपेधाधिकरणतया 
वा | तत्र शुक्तिकेव रजतमप्यारोपविषयः, इति शुक्तिकाया इव 
रजतस्यापि मिथ्याल्लायुपपच्या न प्रथमद्वितीयौ कल्पौ । न च 
शक्तिरपि तद्वद्‌ मिथ्या; तस्या अप्यनेन नयेनात्मबदु 
भ्रमविषयत्वेऽपि भिभथ्यालायोगात्‌ , अन्यथा आआन्तिविपय- 
त्वेनात्मनोऽपि मिथ्याखापत्तिः । आत्माऽपि हि क्षणिकोऽहमिति 
श्रान्तिविषय एव । न च सोऽपि मिथ्या, नाहं क्षणिकः, किन्तु 

.... स्थिर इति वाधविषयश्च ॥ 


एतेन--स्वाप्र-जागरोभयपक्षकानुमानमपि-- परास्तम्‌ ; उक्तरी- 
त्याऽऽ्मनि व्यभिचारात्‌ । न च क्षणिकल्श्र्मविपय आत्माऽपि 
मिथ्या; अपसिद्धान्तात्‌ । आरोपिताकारमाच्रस्य मिध्याव्वे 
तु सख्वाप्ने जागरत्वमाच्रस्य भिथ्याखम्‌ , भ्रान्तिविषयत्वं वा, न तु 
स्वाप्रगजादीनामपि, इति सिद्धसधनम्‌--इति ॥ 


आरोप्यतया, निषेध्यतया बा भान्तिवाधविपयत्वं स्वात्मनि 
त्षणिकत्ाद्याकारस्येव स्वाप्ने जागरत्वाद्याकारमात्रमिभ्याव्वेन, 
भ्रान्तिविषयत्वेन च नि्ेहति । अत एव स्वाप्रगजादीनां जाग- 
रादावनवुल्रत्तिः, इति स्वाप्रगज।दौ स्वरूपासिद्धिरुक्तदेतोः ॥ 


सत्यमत्र स्वाप्र-जागर्योरस्ति वेधम्यम्‌ । अत्त एव तु सूत्रमपि 
“'वेधम्यांच्च न स्वप्रादिवत्‌ इति । वेधम्यं त्वनाभव्यक्तस्वरूप- 
त्वेन, अभिग्यक्तस्वरूपत्वेन च । तत्रानभिव्यक्तस्वरूपत्वं जागरवत्‌ 
स्पष्टतायाः, अ्थक्रियाकारितायाश्चाभावः, अभिव्यक्तत्वं च 
तद्विपरीतम्‌ । तच्नास्पष्टतं जागरादीनामिव तत्तदसाधारणोपादा- , 
नाद्यनपेक्षत्वेन मनःपरिणामवासनामात्रोपादानकत्वेन, मनो 
बिकारत्वमात्रेण वा-इति ॥ 


इदमेवात्रालोचनीयम्‌- किं वासनाया अथाकारेणः ज्ञानाकारेण, उभ- 
याकारेण बा परिणामः; अर्थाकारमात्रेण वा, ज्ञानाकारमात्रेण वा । तत्र न 
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द्वितीयः; अपसिद्धान्तात्‌ › मनोरथादौ तु नाथस्य संसकारपरिणामलतम्‌ , 
किन्तु तदाकारज्ञानस्येव । तृतीये त्वीश्वरसृष्टानामेव स्वप्ने रथ-गजादीनां 
भाने दोपवशेन प्रसुष्टतत्ताकं स्मरणमेव तत्‌ स्यात्‌ ॥ 


अत एव “इदमि'ति प्रतीतिः, न तु तदिति । न च स्वाप्न-जगसरयोवधर्म्य॑म्‌ । 
स्मरणमप्यस्पष्टमेव, नियमेन नाथेक्रियाकारि, इति स्वाप्नानां मिथ्याखमेव 
शक्तिरूप्यादिवदित्यज्गीकतेव्यम्‌। तत्र च जागराणामिव यद्यपि प्रवत्ति- 
प्रयोजकत्वमान्र वतते, परन्तु परीक्षितस्य तस्य संवादिप्रवृत्तिजनकलवा- 
भावात्‌ तस्य वाधः | जागराणामषि तु सत्यखण्डाकारवाधज्ञाने बाधो 
यद्यपि वतते; तथापि यावद्राधं व्यावहारिकाथेक्रियाकारितवेन व्यावदारि- 
कृत्वम्‌ , स्वाप्र-शुक्तिरूप्यादीनां तु व्यवहारकाङ एव वाधात्‌ प्रातिभासि- 
कत्वेन भिभ्यात्वं स्पष्टमिति विशेषः ॥ 


तत्र द्वतमते चिद्चिन्मिश्रमनोधर्मों वासना, अद्धेतमतेऽपि तु चिद्‌- 
चिदु ्रन्थिरूपादमथधर्मो वासना । विरोपस्त्वचिदंशो मनः, तत्परिणामस्तु 
मनोधममोंऽपि वासना चिदचितोस्तादास्म्याध्यासात्‌ चिदचिदूग्रन्िरूपा- 
हमथेधमेः । उभयत्र चिदंशमात्रमात्मस्वरूपं स्वभ्रकाशव्वाद्‌ भासते ततो 
विविक्तम्‌ ॥ 


इयान्‌ विरोषः--व्यवदहारदशायां संविन्मात्रं चिद्चिन्मिश्चस्वरूपा- 
पक्षया स्वतन्त्रम्‌ , ततः प्रथग्‌ वा न प्रकाराते+ द्वेतमते तु तत्‌ प्रथक्‌ भ्रकाश- 
मानं वर्तते, यदेवाहमथैः प्रत्यगात्मा जीवो नाम ! उभयत्र चिदचिन्मिश्रात्‌ 
एथक्‌ प्रकारमानस्यात्मनो न वासना धमे: । अथक्रियानारित्वं ह्यसतोऽप्य- 
विशिष्टम्‌ ; स्वाप्रानामपि चरमधातुविसगांदीनां प्रसिद्धत्वात्‌ । मनोरथादाव- 
पीयमेव नीतिः, इति वासनामयं नास्पष्टतायाः, बाह्याथेक्रियाकारितायाच्च 
विरोधि, इति चरमधातुविसगादौ स्वाप्ने व्यभिचाराद्‌ अनभिव्यक्तस्वरू 
पत्वं न मनोमयव्वे प्रयोजकम्‌ ॥ 


एतेन--चरमधातविसर्गादीनामपि खाप्रानां मनोविकारवमात्रम्‌-- 
रस्ुक्तम्‌ । न च स्वाप्नानां प्रातिभासिकत्वेऽप्यनभिव्यक्तस्वरूपत्वं न सम- 
नवेति; यक्तिरूप्यादौ वासनामयेऽप्यनभिव्यक्तस्वरूपत्वम्‌, अस्पषटस्वेन 
बाह्यार्थक्रियाकारित्वाभावेन च समानम्‌ । अतः शक्तिरूप्यादिस्थरीया 
नीतिरेवा्ापि । यदि तत्र न वासनामयत्वम्‌ , तर्दि स्वाप्रभाने कथम्‌ ! 
७६ 
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स्वाप्न-छक्तिरूप्यावेलक्षण्यमहत एव । 

यथा चासत्ख्यातिनं क्षोदक्चमा, तथा पूवे विशदम्‌ , शक्ति 
रूप्यादिकमिव स्वाप्रा अपि आआन्विविपयत्वाद्‌ सिभ्येव्येव पयेवस्यति 
तदभावाद्धिशेष्यकन्ञानप्रकारत्वात्‌ ! तच्र तद्‌ भाववत्त्वं वाधटृष्िमादाय 
तदृन्यथालुपपत्तिनिर्णेयम्‌ , न तु मकार एव तद्‌ भाववन्त्वस्यापि प्रतीति 
तदानीं तद्धच्वस्येव प्रतीते तत्र॒ संसगमा्रारोपेणान्यथाख्यातिर्वा 
विषयाणामप्यविदययाविलखसानां तदानीमुसपत्त्याऽ निवैचनीयख्यातिर्वेति खन्य- 
देतत्‌ ॥ 

तत्र श्रतिः परमार्थदशिनी न तत्र रथान रथयोगाः” इति स्वप्र 
आत्मनि रथादीनामभावं प्रस्तुव्येव ““अथ रथान्‌ रथयोगान्‌ पथः सृजते 
इति रथादीनामात्मन्यारोपसुपदिशति । न चाच्र प्रागभावो विवक्ष्यते; मनो 
विकारवासनाया जागरे विषयानुपादानायाः विपयप्रागभावस्वाभावेन 
वासनायाः विषयप्रागभावावस्थारूपल्वासंमवात्‌ , `अन्यथा घटादिज्ञानानां 
जागराणामपि कथमीश्चरसष्टानासपि न मनोविकारसम्‌ ? वाद्याथक्रिया- 
कारित्वम्‌ , स्पष्टत्वं च स्वाप्नकामिनीसंयोगादावपि समानम्‌ । अतः शक्ति 
रूप्यादिकस्येव स्वाप्नानामपि प्रातिभासिकत्वेन मिभ्यास्रमेव स्वीकतंव्यम्‌। 
तथाच प्रयोगः-स्वप्नगजादयः, मिथ्या, ्रमविपयत्वात्‌ ; वाधविपयलाद्रा; 
शुक्तेरूप्यवदिति । तत्र भ्रमविषयत्वं प्रकारतया भ्रमविषयत्वम्‌ , इति सर्वस्य 
ज्ञानस्याधिष्ठानांशोऽबाधिते प्रमात्वाद्‌ हेतोः समन्वयो दष्टान्त-दार्ण्टान्ति- 
कयोः । तत्र॒ सन्मात्र ज्ञानस्य, प्रामाण्यम्‌ , विकल्पाशे, प्रकारांदो वा सर॑ 
ज्ञानमप्रमेति ब्रह्मसिद्धयादिमिते तु घटादीनां व्यावहारिकाणामपि दष्टान्त- 
त्वम्‌ , इति प्रसङ्गादच्र जागरमभिभ्याल्निरासोऽपि परास्तः ॥ 

स्वाप्नमिथ्यात्वस्यान्ुमानेन साधनम्‌ । 


जागरमिथ्यातवं तु पूवं बहुधा समर्थितम्‌ , इति न युक्तथादौ, आत्मनि 
वा व्यभिचारः । आत्मा क्षणिक इति त्वौपाधिकक्षणिकत्वावगाहि ज्ञानं 
व्यावहारिकमेव देदात्मत्वज्ञानवत्‌ । आत्मा स्थिर इति ज्ञानं तु परोक्षं 
नापयेन्तत्वे पूर्वस्य, भ्रमत्वे बा वाधकम्‌, पूवेस्यापि परोक्तत्वे तु त्ो- 
पाधिधर्ममात्रस्याध्यासात्‌ सन्निष्षटे विपयेऽन्यथाख्यातेरेव स्वीकाराद्‌ न 
क्षणिकत्वस्य प्रातिभासिकलत्वप्रयुक्तं मिथ्यात्वम्‌ ॥ 

वस्त॒तस्तु--आत्मा क्षणिक इत्यत्रापि क्षणिकत्वस्येव प्रकारतया .भानं 
नात्मनः इति न तन्नास्मनो बाध्यत्वम्‌ ; अधिष्ठानतयवान्र भानात्‌ ॥। 
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बाधविपयत्वादिति देतोरन्वथः । 


एतेन--वाधविषयत्वादिति-- व्याख्यातम्‌; य॒क्तिरूप्य-सखाप्नादीना- 
मिव त्ञणिक्रत्वस्येव तत्र वाध्यत्वात्‌ । स्वारा अपि हि संविन्मात्रतया स- 
प्रकाशात्मस्वरूपस्य सुसुप्ौ, साक्षाच्ारेणंव वाध्याः, यथाऽखण्डाकारवृत्त्या 
जागराः } तत्र वाधन्ञानं दोपनिद्रतत्यधीनं स॒पुप्तौ, जागरे वा स्वाप्रानाम- 
वाधम्‌ | इदमेवाभिप्रेव्य-- 

““विरृवं दृपेणहर्यमाननगरी तल्यं निजान्तगतम्‌ 
पश्यन्नात्मनि मायया बहिरिवोद्भूतं यथा निद्रया ॥” 
इति । तत्र स्वाधिकानामपि यद्यपि संविन्मात्रं सात्तिरूपमेवाधिष्ठानं जाग- 

राणाभिवाऽवि्योपदितम्‌ ; तथापि जागराणां मायोपादानम्‌ , दोषोऽपि 
चंतन्यावरणविधया हेतुः, स्वाप्रानां तु दोपविधयाऽऽगन्तुकी निद्रा कारणम्‌ । 
उपादानं खन्तःकरणोपदहितचतन्याश्रयतूल्विेति निरूपितम्‌ ॥ 

अनेन ज्ञाप्यत ईश्वराश्रिता माया, तद्‌द्रारेश्वरश्च न स्वाप्रानां कारणम्‌, 
किन्तदंकारोपदहितचेतन्याश्रयतया तूलाविदया, जीवदचंवोपादानमिति। 
तत्रोभयोरपीश्वरसृष्टस्वे का वाऽपेक्षा निद्रायाः १ कुतश्च जागरेऽपि वासना- 
मात्रेण तदुपादानकस्य, तदुपलक्षितस्य चाथेस्य न भानम्‌ ? कुतो वेश्वर- 
सृष्टत्वाविशेपे जागरात्‌ स्वाप्नानां वेध्यम्‌ ? पूषैवासना हि जागरसृष्टा- 
वपि कारणमेव ॥ 

अत एव “धाता यथापूर्वमकल्पयत्‌” इति प्रतिकल्पं यथ वुन्यायेनेव 
सर्वेपामीश्वरसृष्टत्वम्‌ ; अन्यथा कल्पभेदेऽपि पद्थेस्वभावेक्यं भज्येत, 
घुणाक्षरन्यायेन वा श्रपच्चसृष्टिरिति च स्यात्‌ , इति स्वभाववादेन साक 
कयंम(प्येत । तत्त्वे चेदव्रसष्टेषु केषांचन तत्तदूजीवमात्राुभाव्यत्वमिति 
वेषम्यं निनिमत्तं स्यात्‌ ॥ 

वासना हि मनोविकासे मनोधमेः, इति मनस एव स्वाप्राश्रयत्वं स्यात्‌ । 

जाग्रदादययवस्था तु जीवस्य, इति जीवस्य कथमवस्थात्रयभाक्स्वम्‌ 
अवस्थात्रयेऽपि मनोधर्माबस्थावत््वेनैव जीवत्वे लु साक्षात्‌ जीवस्य विशिष्ट- 
स्य जाग्रदायवस्थात्रयाुपपत्तिः । अतः खम्रावस्थाऽपि जीवृस्याहमथेस्यव । 
तत्तदवस्थावनत्त्व तु संबिदातनस्तस्य कल्पितमेव । परमाथतस्तु संविन्मा- 
चरतेव सिद्धान्तः, इति स्वप्रावस्थापरीक्षणसखेन सद्धितीयत्वं ब्रह्मणोऽध्या- 


रोपेण, अपवादेन तः निर्विशेषत्वमिति फर्ति ॥ 
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स्वप्ने जागरत्वश्रमत्वनिरासः, आत्मख्यात्यापत्तिश्च । 


एतेन--स्वप्ने जागरत्वमात्नस्य श्रम इत्यपि--परास्तम्‌ ; तत्र जागर- 
ज्ञानमात्रस्य सखाप्न आरोपितत्व मन्यते, उत॒ सार्थस्य । आये किन्नाम 
जागरत्वं ज्ञानस्यावाधितविषयसम्बन्धं विहाय ? सवस्य ज्ञानत्वाविरोषात्‌ । 
सविषयस्येव भ्रमत्वं तु विषयस्येद्वरसृष्टत्वे नोपपद्यते, विषयस्यापि वाधं 
विना वा, इति को नामाऽयं जागरत्वभ्रमो नाम ? यदि वदहिर्वदवभासमान- 
त्वम्‌ , तहि विषयस्यान्तरत्वं मुख्यम्‌ , वदहियैदवभासमानलवं भ्रमः, वदिषटल- 
मात्रस्य स्वप्न आरोप इति पर्यवसन्नम्‌ , इत्यात्मख्यातेरेव नामान्तरम्‌ । 
विशेषस्तु-नेश्वरयृष्टत्वमात्मख्यातौ, द्ेतसिद्धान्ते व्वेश्वरत्वमधिकम्‌ । 

ह इदमेवात्र प्रच्छ यते,--किं वाऽत्रेदवरस्य छत्यम्‌ ? वासनापरिणामता- 
मात्रेण तूलाविद्यापरिणामतामात्रेण वा निर्वाहात्‌ । यदि न चेतनानधिष्ठि- 
ताया अचेतनाया नोपादानम्‌ , ति बासनायाधिदचिदु मरन्थ्येदे शश्िदंश 
एवाधिषछठाता कामं मन्यताम्‌ । तदाधिष्ठिता तु साऽविदेवेत्यद्रे एव प्रभातम्‌ ॥ 

मायापदेन बासनालक्षणाऽसंभवः 


“मायाम तु कारस्यंनानभिव्यक्तस्वरूपत्वादि""ति सूत्रे मायामाच्रपद्‌- 
भीश्चरस्रटस्वे न स्वरसम्‌ । तत्र माया यदि निरुक्तवशाद्‌ ज्ञानम्‌ ; तदि वास- 
नोपादानतावादः, मनोविकारतावादो वा लुप्यते । प्रज्ञापद॑ं मनउपादान- 
कत्वसामान्याद्‌ वासनाया ठक्षकमिति,तु- 

“कायांत्मना तु नानात्ममेद्‌ः कारणात्मना ।” 

इति टोकप्रसिद्धनयेन प्रज्ञायाः स्वोपादानमनोलक्षकत्वम्‌ , सत्यम्‌ , 
कथञ्चन भवति; कार्येण कारणलख्च्तषणस्य बहुशो दशनात्‌ ; कायण कायां- 
न्तरखन्तणं तेकोपादानकत्वेन बाधितम्‌ , खोकविसृद्धं च । न हि कटकशब्द्‌ 
एकस्वर्णोपादानकत्वेन कुण्डलस्य लक्षकः कदापि, विना वेयक्तिकसंकेत- 
विदोषम्‌ , इति मायापदेन वासनाया उपस्थापनं बाधितमिव्येकं दूषणम्‌ ॥ 

अस्तु वा कथच्चनेकोपादानकत्वेन भ्ज्ञापरेण मायापदेन वासनाया 
उपस्थापनम्‌ ; तथापि प्रज्ञा, वासना वा चिदचिदूमिश्रमनोधमेः, अहमथ- 
जीवधमोँ वा कथं जीवकारणत्वकल्पं प्रथमोपस्थितं विहायेश्रकारणतायां 
पर्यवसाययति ? तत्र यदीश्वरस्यापि रज्ञा वतते, इति मायापेदेवेश्धरी 

रज्ञा विवच््यते, तर्हिं तदीया भ्रज्ञा साश्षिरूपा न मनोधमेः, वासना वा, 
इति भरज्ञापदेन कथमेकोपादानकत्वेन वासनाया विवक्षा १ एकेन माया- 
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पदेन लक््येण सुख्येश्वरप्रज्ञ, खक्ञणिकी वासना च विवक्ष्यत इति कल्प- 
नाया तु न सूत्रस्वारस्यं स्वमते--इति ॥ 
मायामात्रपदार्भस्य द्वे ताभिमतस्परानौदित्यम्‌ । 


एतेन-मात्रपदभपि- व्याख्यातम्‌ । तद्धि- 
“अतः प्रज्ञाऽत्र मायोक्ता जेग्युपादानमेव सा ॥ 
निमित्तमेश्वरी युख्या निर्मितं जातमेव च ॥ 
ताभ्यां सह प्रथक्‌ चेव मायामा्रमिती्य॑ते । 
उभाभ्यां मातमेदवयांत्‌ जातं सह प्रथक्‌ ततः ॥ 
परज्ञात्मकं मनो येन मनोरूपाश्च वासनाः ॥।” 


इत्यनुञ्याख्यानोक्ततयेकस्येव मिड्धातोमात्रपदस्यापि व्युतत्तिभेदेन 
निर्मितत्व-चातत्वोभयपरत्वमिति वक्तव्यम्‌| अत्रापि योजने सूत्राणां 
वैरस्यं स्वयमेव द्रेतिनो हृदयेनाुभवन्ति ॥ 


इदमेवात्र प्रच्छय ते-कुतो वाऽयं स्वयं महान्‌ क्लेशः ? कुतश्च सूच्राणामपि 
शिरसि महान्‌ भार्धाधीयते ? न दि कुत्रापि स्वाप्रानामीश्वरसष्टत्वे किमपि 
प्रमाणमस्ति । "स एष सुप्रेषु जागति पुरुषः" इलयत्र पुरुपपदमीडईवरपरमिति 
न संप्रतिपन्नम्‌ । सुपुप्तम्‌ ; जागरणम्‌ , सखप्रदच जीधस्यंव मुख्यम्‌ ; 
त्वीश्वरस्य; अन्यथा परम्परया ऊ खाखादिसष्टानामपीश्वरसष्टत्वाविशेषात्‌ 


जीवसृष्टिकथेव लुप्येत ॥ 
स्वाप्रभ्र मस्वोपपादनम्‌ । ९ 


परमार्थतस्तु- वासना, तूलाविदेति च नामभेदमात्रमित्यद्रेतिनां सिद्धा- 
न्तदृष्टया सखाप्रपदार्थपरीक्षेव वरिष्ठा । अनादिर्हिं वासनाऽनुभवजन्याऽपिं 
वीजाङ्क रन्यायेनापि मनोविकार एव । सा जेवीति वादस्तु मनोविकार- 
त्वकल्पं व्याहन्ति, इति भ्रान्तििमेव स्वाप्रप्रययस्य सविषयस्य । न चाथ 
क्रियाकासित्वाऽमावः; कामिनीसंयोगादो तत्सत्त्वात्‌ ॥ 

न च बाधाभावः; निद्रादोषे निधत्ते प्रमादचेतन्यस्य यथावद्‌ ज्ञानेन 
तदाभधरितस्य तद्िषयस्य च तूखज्ञानस्य, तत्परिणामानां स्वाप्राना च 
बाधात्‌ । यावद्बाधं प्रामाण्यम्‌ , स्पष्टत्वं च सनैत्र समानम्‌ । “वेधम्यांच 
न स्वप्रादिवदि” ति सुप्र बिश्ववेधरम्येण सत्त्वं वारयतीति द्वेतसिद्धान्तः स्वप्ने- 


ऽऽसनत्तवं विषयाणां स्वीकरोति, इति कथं स्वप्नस्य न मत्वम्‌ ? 
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असतोऽपि साधकत्वम्‌ । 


मिथ्याभूतस्याप्यथेक्रियाकारित्वात्‌ , सत्त्वस्य कारणतानवनच्छेदकःत्वाच् 
श॒क्तिरूप्यादीनां स्वाप्रानामपि व्यावहारिकप्रपञ्चस्येवार्थक्रियाकारित्म्‌) 
सत्यम्‌ , मिभ्याभूतस्याथेक्रियाकारित्वि परं प्रति नाद्रैतिभिः किमपि दृष्टान्तयि 
तुंशक्यम्‌। इदमेवात्रातुयुज्यते-सत एव साधकत्वमिति दरतसि द्धान्तवादिभिरपि 
किं वाऽद्रेतिनं प्रव्युदादरणं दातुमिष्यत इति ? सनत्त्वासत्त्वौदासीन्येनेव हि 
पदाथानां साधकत्वम्‌ । इदमेवोपपादयितुः “सुचकदच दि श्रुतेराचक्षते" 
इति सूत्रम्‌ ॥ | > 

८“सूचकश्चे"तिसूत्रवेयर्ध्यं द्र तवद । 

इदं हि सूत्रं साधनान्तराभावेऽपि मावाभावसुचकल्रमीरवरो ददोयतीति 
रेतिनो विद्रण्वते । इदं तु स्वाप्रानामीदवरसृष्टखस्थापनानन्तरं किमर्थं वा ! 
न दीशसष्टेषु साधनान्तरान्वेषणा । साधनान्तरानपेन्तं दीश्वरस्य स्तवं 
सवेत्रापि प्रतिपाद्यते, इति जागरादेरिव स्वाप्रस्यापि साधकत्वं सिद्धमेव, इति 
परमते व्यथेमिद्‌ं सुत्रम्‌ › अद्ेतमते तु न केवलं जागराणाम्‌ , किन्तु स्वाप्ना 
नामप्यथक्रियाकारितस्यं तत्र तत्र स्वप्राध्याये विवेचितम्‌ , इति सत्त्वासत्त्वौदा- 
सीन्येनेवाथेक्रियाकारित्वमिति निरूपयितुमिदं सूत्रम्‌ । चिद्रान्वेपणेकस्वमा- 
वमप्यनुग्याख्यानम्‌ , सुधा चात्र जोषभावमेव साधु मन्यते ॥ 

पराभिध्रानसूत्रविषयमेदो मतद्धये । 

एतेन--“पराध्यान।त्तु तिरोहितं ततो ह्यस्य बन्ध-विपयेयो” इति सूत्र- 
मपि-व्याख्यातम्‌ । इदं हिं सूत्रं जीवश्रिताविद्यापरिणामत्वम्‌ , जीवसृष्टसवं 
वान युक्तम्‌ ; जीवेश्वरयोरेक्यादीग्धरसष्टत्वसंभवादिति शङ्कावारणाथेम्‌ । तेन 
च तयोरौ पाधिकभेदे सति सचवेक्यायोगाद्‌ न स्वाप्नानामीश्वरसष्टत्वपक्षावि- 
वेक इति ज्ञाप्यते, इति संध्याधिकरणस्य गुणसुच्रमेवेदं सूत्रमद्रेतसिद्धान्ते ॥ 

सृष्टि-तिरोधानादीनामीवरेच्छाधीनतवमिति दवे तवादः तद्योगश्च । 

दवेतसिद्धान्ते चिदं सूत्रमधिकरणान्तरम्‌ । तेन दिं बन्ध-मोक्षप्रद्त्वा- 
दीश्वर एव करता, तदिच्छयेव हि बन्ध-मोक्षौ, तथा तिरोधानमपि तदिच्छयेव। 
अतो वासनाभिः स्वाप्नं प्रपञ्चं सृष्ट्वा वासनामात्रतां च नीत्वा स्वाप्न- 
मन्तर्धापयतीश्वर इति फलति । तथा च सृष्टिरिव तिरोधानमपि स्वाप्न- 
स्येश्वरेच्चाधीनमिति निरूपणाथं स्वतन्त्रमिदमधिकरणम्‌ । यद्यनेन ७ 
नामीश्वरसृ्टानामेपिं स्वप्नान्त एवं नाशोऽपि विवक्ष्यते, तदि ज्ञान- 
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नागोऽपि स्वाप्न-गजादीनां जागरेऽप्यनुवरत्तिरिति वणेनं सुधाया व्याहतम्‌ ; 
तथापि गोणसुक्तिं प्रपन्नानामीच्यरानुग्रहेण संकल्पमात्रेण सषटूतवमन्यत्र 
यद्यपि निर्णीतम्‌ , तथापि बद्धानां सषटतवं तस्संकल्पमात्रेण न भवति, इति 
तूलाविचाद्रारेव जीवकार्थं साप्नानाम्‌, इति तेषां मिथ्यात्वमेव स्वीकते- 
व्यम्‌ , द्वेतमते तु जन्मादिसूच्र एव बन्ध-मोक्षकारणव्स्यापि ब्रह्मलक्षणताया 
उ्यवस्थापनात, तरपृष्टस्य तदिच्छया तिरोधानादिकमपि तत एव सिद्धम्‌ ; 


इति नात्रापि वक्तव्यम्‌ ॥ ९ 
वासनाकार्यल्वे स्वाप्रानाम्थक्रियाकारित्वानुपपत्तिः। 


वस्तुतस्तु- स्वाप्नानां वासनःमयानामथीक्रियाकारित्वाभावस्य द्वेतमते 
स्वीकारात्‌ , स्वप्नस्यानीश्धरसृष्टलस्य तत एवाथेसिद्धत्वात्‌ तेनेवावरणादि- 
वर्णनं किमर्थम्‌ ? कात््येनानमिन्यक्तस्वरूपत्वमपीश्वरेच्छाधीनमेव माया- 
मात्रत एवोक्तम्‌ , इति किमिति वा तदिच्छूयाऽऽवरणं पुनवक्तव्यम्‌ ? क 
वा तटुपयुज्यते ? यदीश्वरेच्छयाऽसतोऽप्यथैक्रियाकारिखम्‌ , तर्द वृथा 
नासतः साधकत्वमिति कथा 1 स्वाप्नोऽपीश्चससुषटव्वेन ययथेक्रिया- 
कारीश्वरेच्छया, तिं कथं कार्स्येनानमिव्यक्तस्वरूपत्वेन तस्य॒ मनो- 
चिका 7 
विकारतोपपादनम्‌ 4 ८देहयोगादधे'ति सूत्रार्तरिवेकः । 
““एतेन-देहयोगाद्वेति सूत्रमपि- व्याख्यातम्‌) इदं हि न केवलं स्वप्ने, 
किन्तु जागरे ऽऽपि जीव-परस्पर-परमात्माभेदतिरोभावो वतेते, न लु स्वप्न 
एव } स्वप्ने त्वीश्वरसंकल्पादपि तिरोभाव इति विशेष इति सुचनाथ- 
मिति मतद्रयसम्प्रतिपन्नम्‌ । इदं वस्तुस्थितिकथनार्थम्‌ ; अन्यथा कमेकृत- 
शरीरयोगोऽपि न मोक्तविरोधीति वितथं दिव्यशरीरदणम्‌ ; ईश्वरेच्छयेव 
सर्वैनिर्वाहादिति शङ्का नोच्छिदेत ॥ 
परमते “देहयौगादे*,ति सूत्रवैतथ्यम्‌ । 
ददं हि सूर॑ जीवस्य क्माधीनशरीरस्य न स्ाधिताविदाद्वारा 
कारणत्वमिति निरूपणार्थम्‌ । स्वपतां तु शरीरमपि तत्तञ्जीवसुष्ट- 
मेव वर्त॑ते, न कर्मकृतम्‌ , इति तेन जागरेतस्वरूपस्यापि तिरोभावा- 
दिति सूचनार्थं हीदं सुत्रम्‌ । परमते तु वासनामयं स्वाप्नररीरमपीश्वर- 
सष्टमिति जागरित शरीरात्‌ तस्य न विशेपः, इति पराभिध्यानसूत्रेण 
गताथेत्वादिदं सूर॑ वितथम्‌ ॥ । 
“स॒ एव च कमातुस्छृति-रब्द्‌-विधिभ्य इति (सूत्र तु स एव 
-ज्ीबो बोधावस्थायायुक्तिष्ठति, न सन्यो जीवः, ईश्वरो वा, येन संपरिष्वक्तः 
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सुषुप्तौ जीव आसीत्‌ , इति “्राज्ञेनाऽऽत्मना संपरिष्वक्तः” इति वाक्येना- 
वगम्यते । सुपुपरो सर्वेषां तत्ततकारणशरीराणां तनत्तन्मूटाविद्याभावः, तेन 
च मूलाविद्योपदितपरमात्मस्वरूपेणाविनाभूता एव सर्वेऽपि जीवा वर्तन्ते, 
इति कस्य प्रबोध उत्थानमिति द्रेतमते शङ्का न संभवति, अद्धेतमत 
ईश्वरस्य स्वप्नादिं खष्टुरन्यस्याप्रसिद्धतवाद्‌ नेरवराभेदमादाय शङ्काया 
नोत्थितिः। अस्तामियमधिकरणरचनाप्रणाीचिन्ता । न चानेन द्ेत- 
सिद्धान्तस्याद्रेतसिद्धान्तस्य वा कोऽपि प्रवलः फठमेद्‌ः ॥ 


इति सन्ध्याधिकरणम्‌ 


छत प्या ग्र कटः 


उभयलिड्ञधिकरशम्‌ 


दवेताद्रेतसिद्धान्तनिकपोपर इदमधिकरणम्‌ ५न स्थानतोऽपि परस्यो- 
भयलिङ्ग' सर्वत्र ही"ति सुत्रमारभ्य प्रवृत्तम्‌ ॥ तत्राधिकरणभेद्‌ः, सुत्रस्व- 
रूपसेदञ्च बहुशो वतते । अयं तु निबन्धोऽद्रेतसिद्धान्तनिरासप्रकरणमेव 
सुधायाः परीक्षते । अस्मिन्‌ सूत्रेऽद्रेतसिद्धान्तगत्याऽधिकरणस्चनामादाय- 
, “यदिदमपव्याख्यानम्‌ › तदिदं सम्यगव्याख्यानेनापहस्तितमिव्येतावन्मा- 
तरसुक्तम्‌। न॒ वचाद्रेतसिद्धान्तोऽ् सयुकतिनिरदँशं निरस्तः । द्वैतिनां 
सूत्रयोजनादिध्रकारनिरासस्तु नास्य निवन्धस्य लक्ष्यम्‌ › इति नात्र लेखनी 
व्याप्रियते ॥ 

इत्युभयणिङ्गाधिकरणम्‌ 
ड्‌ भ 
अत एव चोपमा सूयंकादिवत्‌ 
मेदामेदवादनिरासेन मेदवादसमर्थनार्थमिदं सूत्रमिति दे तवादः । 

(अत एव चोपमा सूरय॑कादिवदि"तिसूत्रे तु जीवेदवरयोभंदाभेदनि- 
षेधेन भेदमा्नं समर्भ्य॑त इति द्रेतभाष्यादि । तत्र भेदाभेदवादो ब्रह्मण- 
स्तदितरेः सर्वैः साकमिति सन्ति वहूनि प्रस्थानानि । तत्र द्वेतमतं 
बरह्मणा तदवताराणाम्‌ , आनन्दादिशुणानां च केवरं परमात्मना भेदा- 
मेदौ, जीवानां परस्परम्‌ , ब्रह्मणा तदवतारणाम्‌ , गणेरचाभेदेऽपि भेद्‌- 
ज्यवहारस्य विशेषञ्तत्वात्‌ तत्र मेदाभेदवादः--इति ॥ 

भेदाभेदवाद्प्रस्थानानां सरवंपां स्वरूपविवेकः । उवाद 
। त्त्र भास्करमते, अचिन्त्यभेदाभेद्वादे, विशिष्टादवेतवाद्‌, अ 
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च, यत्राभिन्ननिमित्तोपादानतम्‌ , तत्र भेदः कार्यात्मना, शरीर-रारी- 
रिभावेन, मेदस्यारोपितव्ेन च यथायथं भेदाभेदवादः । तच्राप्यचिन्त्यभे- 
दाभेदवादे तत्तद्‌ गुणैः परस्परमत्यन्ताभेदो द्वतवाद्‌ इव विशेषशत 
एव, परं तु जड-जीवात्मकेः कार्यैः परमात्मनो भास्करमत इव कायांत्मना 
नानात्वम्‌ , अभेदः कारणातमनेत्येव सिद्धान्तः। तच द्र तिनं गोडीय- 
वेष्णवेः सह॒ परमात्मनोऽभिन्ननिमित्तोपादानते नेकमलत्यम्‌ । परमात्मन 
उपादानत्वमपि त्वचिन्त्यभेद्‌मेदवादे तदीयचिच्छक्तिपरिणामत्वेन जी- 
वेरवराभेद्‌ः, तदीयमायाशक्तिका्ैत्वात्त जडानां तदभेदः, परमात्मनः 
संविद्रुपस्य तु न विकार इति भास्करसिद्धान्तादविशेषोऽचिन्त्यभेदा- 
भेदवादस्य । तच्नोभयच्रापि ब्रह्मशक्तेरव परिणामित्म्‌। सा च क्रिया- 
शक्तिरेव प्रत्यभिज्ञानदशेन इव ॥ 

शेव-वेष्णवविशिष्टाद्वेतवादे तु परमात्मनः स्वेतरजडात्मकैः प्रपच्चैः 
स्थूख-सुक्ष्मरूपेः शरीरशरीरिभावेन भेदाभेदवादः, केवलाद्रं वादे तु जीवे- 
श्वरयोः स्वरूपामेदांशे वादान्तरेष्विव साम्येऽपि मेदांशो तस्य कल्पितो- 
पाधिनिवन्धनवेनाध्यारोपविधया सः, इति तत्र मेद्‌।भेदवादोऽधिष्ठानारो- 
प्यभावेनेव सवेँश्चेतनेः, काथ रपाधिभिदच । सर्वात्मना द्रेतवादसाम्यं तु 
पायुपतसिद्धान्तेन द्वेतवादस्य, परमात्मस्वरूपांशमात्रे तस्य सदाशिव- 
रूपत्व-नारायणरूपतय-पाशुपतप्रामाण्य-पाच्चरात्रप्रामाण्यायंगेन तु वेषम्य- 
मिति त्यन्यदेतत्‌ | < 

तत्र द्वेतिनाम्‌ , अ्रेतिनां च विगप्रतिपत्तिस्थानमौपाधिकत्वेऽपि जीवा- 
नाम्‌ , जीव-परमात्मनोश्च भेदस्य निव्योपाधिकत्वाञजीवस्य भेदोऽपि सखरूप- 
मिवावाध्यः, इति जीवानाम्‌, जीवेश्वरयोश्चोपाधिकभेदोऽपि सव्य 
एवेति द्वेतय्‌।द्‌ः, अद्धेतवादे तूपाधीनां व।ध्यत्वात्‌ त्प्रयुक्तो भेदो 
जीवानां परस्परम्‌ , जीव-परमात्मनोश्च मिथ्येति ॥ 

देतव जीवोपाधिविवेकायोगः । 


` तत्र जीवस्वरूपे परमात्मनः स्वरूपमेवाऽऽन्तर उपाधिः, बाह्यो पाधिस्त्वन्तः- 

करणमिति स्वीक्रियते, अद्रेतसिद्धान्ते तु परमात्मन ईश्वरवप्रयोजकोपाधि- 

रविद्या, जीवोपाधिरूपास्त्विद्याऽवस्थाविशेषाः,अन्तःकरणादि वेति विशेषः 1 

तत्र जीवपरस्परभेद्‌-परमात्मस्वरूपभेदानामौपाधिकानां स्वीकारे परम।त्मनः 

सावयवल्रापत्तिः। तत्र सवरूपस्येव भेदो यदि विशेषकृत एव, न तु वस्तुतः; 
७ 
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तर्हि कथं वा जीवानामप्यवतारादीनामिव न स्वरूपांशत्वम्‌ ? कतो वा भिन्ना 
शत्वम्‌ १ अविशेषकृतत्वे तु जीवोपाधीनां स्वरूपाणां स्वाभाषिकलेनेक- 
स्येव परमात्म्नोऽशाः सर्वे जीवा इ्यापतति । तत एव न परमात्मेकत्वम्‌ । 
न द्येकस्येव परमात्मनोऽनेकानि स्वाभाविकानि स्वरूपाणि ॥ 

| द तवादे जीवावतारोपाधिमेदायोगः । 


तत्राप्यवतारोपाधिस्वरूपाणि विदोषमात्रप्रयुक्तभेदवन्ति, जीवोपाधि- 
स्वरूपाणि तु स्वाभाविकभेद्वन्द्येव स्वरूपाणीति कल्पनायां तत्तदुपाधीना- 
मणुत्वं बा व्यापकत्वं वेति विचारोऽवक्षरप्राप्तः । आये जीवानां सवेदाऽ- 
एुत्वमेव, इति “नित्यः स्वगत: स्थाणुरि" ति सवेगतत्वोपदेशविरोधः, 
द्वितीये जीवानां सर्वेषां व्यापकेकस्वभावत्वे साङ्ख्यादिमत इव सर्वेषां 
सवैज्ञत्वापत्तिरिति शङ्का दुष्परिहरा ॥ 

पराभिमतस्वरूपोपाधिकत्वे जीवानेकत्वायोगः । 

उपाधीनां परमात्मस्वरूपाणां शुद्धत्वात्‌ तस्प्रतिविम्बानां जीवानामपि 
स्वत इवो पाधितोऽपि न वद्धत्वापत्तिः, अन्तःकरणादिवाह्यो पाधिसम्बन्धेन 
बद्धत्वे तु व्यापकानुपाधिकल्यादन्तःकरणस्योपाघेमेध्यमपरिणामत्वाद्‌ अद्रे 
वाद्‌ इव मध्यमपरिणाभत्वमेव जीवस्येत्यापतति । ततश्च स्वरूपोपाधिकल- 
मात्रेण न जीवानामनेकत्वमवतारादनामिव । अत इदमेवात्राचुयुज्यते- 
यद्‌ जीवानामप्यवताराणामिव , स्वरूपेक्येऽपि विशेषत एव भेदः, अवि- 
द्याकृतो वा, न स्वत इति कुतः, ? येन जीवेक्यश्रुतिरवाध्येत, तद्रया- 
पक्रतापरश्रत्यादिश्च । तत्र तत्र क्रियादिभिशणेश्च भेदन्यवहारो 
विंशेषछृत इति परे, अविद्याञ्रत इति त्वद्वेतिनः, इत्यरमतिविस्तरेण । 
मेदाभेदश्रुतीनासुपपत्तिमाभित्य वहु पराक्रान्तं न्यायचन्द्रिकाऽद्रेत- 
सिद्धयादौ ॥ 

सत्यादिवाक्याखण्डार्थ॑त्वमे; । 


एतेन-सव्यादिपदानामखण्डार्थत्वमपि- व्याख्यातम्‌ । न चेतेषां 
ल्त्तणया संविन्मात्रपरत्वेऽपि पर्यायत्वम्‌ , येन न सयोगः स्यात्‌ । 
वुच्याथँक्यं हि पर्यायत्वं नामः; अन्यथा गङ्गा-तीरपदयोरपि पयायत्वाप- 
्तिः। सत्यामपि वाच्या्थाविवक्षायामसत्यत्वाद्यपोहेन, असत्यञ्यावतेनेन 
वासर्वेषां पदानामखण्डाथत्वेऽपि सा्थं्यमितिव्यक्तं तत्र तत्र । अस्ति ह्य- 
सत्त्वापादकायज्ञानप्रयुक्तेनावरणेन (नास्ति" ^न माति' नानन्द्‌” इति ब्रहम 
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ण्यसत्त्वादिवुद्धिरज्ञानिनाम्‌ , इत्यसत््वायेकेकवुद्धिव्यावतेनाथीनि सवांणि 
पदानि साथेकानि । 


सत्यादिवाक्यावण्डार्थस्वाक्ोप-परिहारोौ । 


तत्र॒ ठन्षणयाऽखण्डस्वरूपमात्रवोधेऽपि प्रमाणजन्ययाऽखण्डाकारः- 
बृन्त्याऽसत्त्वाद्यापादकाज्ञाने वाधिते तस्रयुक्तानादिसदादिभेदोऽपि बाधितो 
भवति, इत्यथांदसत्यादिन॒त्तिः, न शब्दमर्यादयेति नाखण्डार्थताहानिः ॥ 
एतेन- 
“पथक्‌ प्रथग्‌ वारयितुं शब्दान्तरमितीष्यते । 
मायाविशोपरादहिव्ये विदोपणविशरोषितां ॥ 
सत्यस्यापि भवेत्‌ सा च तथा चेदनवस्थितिः। 
यदि सत्ये विशेषो न न तदुक्तिभेवेत्तदा॥। 
लक््यते चेत्‌ तेन लक्ष्यमित्यपि स्याद्िरोपिता । 
पुनःपुनलेत्षणायामपि स्यादनवस्थितिः ॥ 
यद्यभावविशेपित्वं स्यादङ्गीकृतमेव ते । 
असायवेज्ञादिराहित्यमप्येवं ते भविष्यति ॥ 
तेन सावेज्ञमेव स्याद्‌ भावाथेत्वाद्‌ नोद्रेयोः। 
यदि नेतादृशं भ्राह्यमदुखत्वानिवतंनात्‌ ॥ 
असस्वाज्ञानतादेद्च स्यादसत्वादिकं तथा । 
अनरतादिविरोधितवं यद्यस्याभ्युपगम्यते ॥ 
अनेश्यविरोधित्वमप्येवं किं निवायेते । 
अखण्डखण्डनादेवं  विशेषोऽखण्डवादिन। ॥ 
खण्डितेनापि मनसा स्वीकायों नान्यथा गतिः 1” 


इत्यनुव्याख्यानम्‌- परास्तम्‌ । अखण्डाकारव्न्त्याऽसत्त्वाद्यापादकेऽ- 
ज्ञने निवरत्तेऽथंसिद्धत्वात्‌ सदादिभेदनिवरत्तेरसत्त्वादिव्याद्त्तिविशेषिता- 
थेबोधस्याविवक्षितत्वात्‌। यथाच मिभ्यात्वमिध्याव्वेऽपि न प्रतियोगि- 
सत्यत्वम्‌ , तथा व्यक्तं तत्र तत्र, इति नासत्यभेदे निघ्रत्तेऽप्यसस्यत्वा- 
पत्तिः, येनाखण्डार्थत्वमपि सविशेषतायामेव पयेवस्येत्‌। वस्त॒तस्तु- 
असत्यादिव्याव्र्तिखोपटल्लितत्रह्मस्वरूपमात्रपरत्वात््‌ सत्यादिपदानां 
नात्राभावनिषेधेन भावरूपतेव्यप्यस्ति परस्थानान्तरम; भिथ्यात्वपारमा- 
धिकत्वपक्तस्याप्यद्धेतसिद्ध.यादौ व्यवस्थापनात्‌ ॥ 
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सत्यादिपदानामपर्यायताऽन्विताभिधान- 
वादे, अभिहितान्वयवादे च । 

, परमार्थतस्तु-““सलत्यं ज्ञानमनन्तं ब्रह्य” “यः: सर्वज्ञः सवेवित्‌"इत्यादि- 
वाक्यान्यन्विताभिधानवादे, अभिहितान्वयवादे वाऽन्वयपदस्य तात्पयै- 
बिषयतामात्रपरत्वस्य पूवैमुपपादितत्वादखण्डाथत्वं न परिजहति । 
सत्यप्येवं सवेपदानामपर्यायस्वम्‌ , सार्थक्यं चोपपादितम्‌ 
अन्यथाऽन्विताभिधानवादेऽपि सर्वेषां पदानामितरान्विताथेवोधकत्वात्‌ 
कथं न पर्यायत्वम्‌, न वा वैयर्थ्यम्‌ | अन्वयविरोपवोधनेनापया- 
यत्वं त्वन्वयावरोषस्याप्यशक्यत्ात्‌ वदान्तरवाच्यस्यव खक््यलस्य परः 
रङ्गीकारात्‌ परेषां दुरुपपादम्‌, इति कथं वाऽन्विताभिधानवादे 
सबिशेषपरता वेदान्तवाक्यानां केषामपि । अभिहितान्वयवादे तु नो- 
तायाः शङ्काया उस्थितिः ॥ 


केवरुशक्ष्यस्य क्तानिभिरज्ञानायुपदेश्चो न व्याहतः । 


सत्यप्युभयत्रान्वयपदे यथा नाच्रान्वयपदः संसगेमात्रम्‌ , 
किन्तु तात्पयेविषयमात्रपरम्‌ , तथा व्यक्तं न्यायरत्नावल्यादौ, इति न 
निभंरातिशयोऽभिहितान्वयवाद एवाद्धेतसिद्धान्तेऽपि । अत एव 
न्यायसुधानिरासमेव छच्यं मन्वानाऽपि न्यायचन्द्रिकाऽन्विताभिधानमेवा- 
दरेतसिद्धान्तेऽप्यभिदहितान्वयवादनिरसनेन राद्धान्तयति-परभ्रक्रिययेव 
परमतं निरसनीयमिति, इति वितथोऽयमन्विताभिधानवाद्मवलस्ब्या- 
खण्डार्थेत्रनिरासार्थः प्रयत्नातिशयः॥ 


पदान्तरावाच्यस्यापि बह्यणोऽन्वयविशोपस्येव क्ष्यत्वम्‌ । 


यत्त-अन्विताभिधानवादेऽस्मिन्‌ एकपदेन सामान्यतोऽन्वि 
ततया ज्ञातोऽध्यथैः पदान्तरसंनिधानवशाद्‌ः विरोषतोऽन्वित एवाभिधी 
यते-इति, इदमेवात्रालुय॒ञ्यते-कथं शाब्दबोधे विनाऽपि शक्तिम्‌ , खन्तणां 
वाऽन्वयविशेषो बोध्यते ? अन्यथाऽन्वयसामान्यशक्त विना पदान्तरसम- 
भिव्याहारमात्रेण सवैत्रान्वयाुभवोपपत्तौ किमन्तगेडनाऽन्वयेऽपि शक्ति- 
स्वीकारेण, इत्यन्विताभिधानवादकथा वाचारम्भणम्‌, नामधेयमात्रं 
वा स्यात्‌ ॥ 

अन्विताभिधानवादो नाखण्डार्थताविरोधी । 


सर्वथा  नात्राभिहितान्वयवादान्विताभिधानकथया भअन्थविस्तर 
सश्रयोजनः। अस्तु वा कथंचानान्विताभिधानबाद्‌ एव साधुरिति 
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एवमपि पदान्तरसमभिव्याहासमात्रेण तासयंवशात-अन्वयविरेषस्येव 
संविन्मात्रस्य चेतन्यस्यापि कथं महावाक्येन नायुभवः १ अतोऽन्वि- 
ताभिधानवादे, अभिहितान्वयवादे वाऽशक्यस्याप्यन्वयविदोषस्य खश््यत्व- 
वत्‌ निर्विदोषस्याप्यवाच्यस्य छक््यत्वोपपत्तिः ॥ 
तत्र॒ यथा विदुषामुपदेशेनाबिदुषां ठौकिकानन्दविरत्तणेऽखौकिके 
ब्रह्मानन्दे उयुरपत्तिम्रहः, एवमेवाद्रेतमतेऽप्यसंज्ञातसमाधितो व्युत्थितानाम्‌ , 
स्थितप्रज्ञानाम्‌ , गुणातीतानां वोपदेदेन संकेतमात्रेणाविधिशेषेऽपि ब्रह्मणि 
उयुर्प्तिम्रहो न विरुध्यते । अत एव पराशरेण विष्णुपुराणे तस्योपदेशः-- 
““प्रत्यस्तमितसेदं तद्‌ सत्तामात्रमगोचरम्‌ । 
वचसामातमसंवेद्यं तद्‌ ज्ञानं ब्रह्मसंज्ञितम्‌ ॥“ 
इति निविरोषत्रह्मणोऽखण्डस्यापि नानोपनिषदत्वम्‌ ॥ 


॥ इत्यत एव चोपमा सूयं कादिवदिति सूत्राथः ॥ 
॥ इति ठृतीयाभ्यायस्य द्वितीयः पादः ॥ 
~: & :- 





६ ओं 
।॥ अथ त॒तीयाध्यायस्य ततीयः पाद्‌ः ॥ 


अत्र न्यायसुधा सुक्तिस्वरूपनिरूपणप्रसंगेन सौगताद्यभिमतमुक्तिस्व 
रूपमिवाद्रेतसिद्धम्तमपि तत्र निरस्यति, विशिष्य च तत्न जीवन्युक्तिकल्पम्‌ । 
तत्र न्यायचन्दिकाऽपि प्रायेण माताम्तरनिरसनभ्रकारणे न्यायञुधामेवाु- 
कर्बाणाऽप्यद्वेतभरक्रियाणां समालोचने ततः कचन संवदते: कचित्‌ 
बिसंबदते । विस्तरस्त्वत्र न्यायचन्द्रिकातोऽवगन्तव्यः । जीबन्मुक्तिपक्षे 
नेष्टसिद्धिकारादीनां निर्भर इति तु प्रस्थानान्तरमप्यस््यद्रतिनामिति 
त्वन्यद्‌तत्‌ ॥। 

सुक्तिस्वरूप.तत्साधनयोरदेतदष्टया्लुवादः । 


जीवन्मुक्तिनिरसनप्रसंगे न्यायसुधासंम्रहमनूद्याष्टतसिद्धान्तमातरं 
तदीयात्तेपपरिदारमुखेनात्र प्रस्तूयते। तयथा-तत्रादरेतिनो बदन्तिः- 
द्विविधो मोक्षः परापरभेदात्‌ । तत्रापरो वेकुण्ठादिखोकावाप्तिः, परस्त्रविद्याऽ 
स्तमये सत्याद्धेतब्रह्मभावरूपः । तत्रापरस्मिन्‌ मोक्षे तत्तदुपासनानि साध- 
नानि, इति साधनवेचित्यादनेकरूपः सः । परस्तु मोक्ष अत्मेकत्वज्ञानमा- 
त्राधीन एकरूप एव, यत्र॒ नानन्दतारतम्यकथा । तत्रापरमोक्तसाधनं 
तूपासनमर्चिरादय॒पासनम्‌, दहरोपासनदिकं वा, न तु प्रतीकोप।स- 
नानि, इति तेषामभ्युदयमात्राथानां नापरमोक्षोपयोगः । तत्र सहसख- 
दीषेत्वादिविशिष्टसविरोषत्रह्मोपासनस्यंवापरमोक्षसाधनत्वमिति तु संप्रति 
पन्नम्‌ , इति तत्रोपासनभेदेन फलङ्तारतम्यमकिच्ित्करम्‌ ; एेक्यज्ञानस्यव 
गुख्यमोत्तसाधनत्वात--इति ॥ 


अद्ध तिनां मोक्षसाधननिरासः 


अत्रेयं न्यायसुधा-पेक्यज्ञानं न मोच्तसाघनम्‌ ; तद्गुणसारत्वा- 
दिति सतर एथगुपदेशादिसूत्रेण-“तद्यो यो देवानां भ्रत्यबुद्धथते” 
त्यादिषु विस्तरेण भेदज्ञ।नस्येव मोक्षसाधनत्वावगमेनेक्यज्ञानस्ये 
वाऽन्यथा ज्ञानत्वेन तस्यानर्थसाधनस्य मोक्ञसाधनत्वायोगात्‌ । 
अयं भावः-अद्रेतज्ञानं हि न यागादिवदू राजसेवादिवद्भा मोक्ष- 
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साधनम्‌ , किन्त्वविद्याविरोधित्वेन विरोधिनाऽद्रेतसाक्ात्कारेणा- 
विद्यायां निवृत्तायां तदुपादानको बन्धः स्वयमेव निवतते । तया चा- 
द्वितीयत्रह्मसाक्षात्कारोत्तरक्षण एव देदादिद्रेतदूर्शना भावः प्राप्यते 
अङ्गीक्रियते च तेरत्र जीवन्मुक्तिः। सा हि ज्ञानेनाविद्यायां 
निवत्तायामपि संस्कारात्मना द्वेतदशंनानुव्र्येति तदाशयः ॥ 


संस्कारानुन्रत्तिदुरुपपादत्वेन जीवन्मुक्तिनिरासः। 


इदमेवात्राखोचनीयम्‌-कथमविद्याकार्यत्वे संस्कारस्य, निव्रत्तेऽपि 
तदुपादानेऽज्ञाने तस्यावुघ्त्तिः ? येन प्राप्तेऽपि साक्षात्कारे 
` देष्टायवुब्रत्तिरुपपयेत ? कथं चाज्ञाननाशद्धारा न संस्कारस्य 
साज्तात्‌ ; परम्परया वाऽज्ञानविरोधिना तत्त्तसाक्तात्कारेण 
` न ` निच्रुत्तिः ? `इति ज्ञानानिवेत्यत्वाद्‌ ` ब्रह्मवत्‌ संस्कारस्यापि 
सत्यत्वात्‌ नाद्रेतभावखक्षणा युक्तिः सुपपादा । न दि 
संस्कारस्य तदाऽऽश्रयोऽसङ्ग आत्मा भवितुमहंति । न च निरा- 
श्रयः संस्कार आत्मानं लभते | 
द्ग्धपटन्यायेनाऽऽ्मानमेवाश्रित्य. संस्कार।नुब्रत्तिवादस्तु 
` “ तस्याऽऽत्यन्तिकनिच्रृत्तिकारणस्यापरस्य दुवचत्वेन द्वेतदशषनानु- 
` ` परमप्रसङ्गाद्‌ नोत्तिष्ठति ॥ 
४५ अविरटालेशायुचृत्तिनिरासः । 


अविद्यालेशानुद्त्तिस्तु लेरास्वरूपस्य दुर्वचत्वाद्‌ न प्रसरमपि 
छभते । स किं पटस्य तन्तुरिवावयवः, प्रदेराविशशेषो वा, धर्मो वा | 
मायः; अकायेत्वादविद्यायाः सावयवल्वासंभवात्‌ । अत एव न द्धि 
तीयः; अप्रदेरात्वादविद्यायाः । धर्म्यपगमे धर्मावस्थानायोगाद्‌ 
न तस्याविद्याधमत्वपक्षोऽपि युज्यते ॥ 

अविद्याया अनेकाकारावस्थाविेषस्याप्रामाणिकत्वम्‌ । 

 संसारमूटस्येकस्या एवाविदयाया अनेकाकाराया बन्ध-विश्र- 
महेतुः, अथेक्रियासामर्ध्योपपादकः, अपरोक्षप्रतिभासविषयाकार- 
कह्पको वाऽऽकारविरोषोऽविद्यालेशः । तत्र प्रथमे द्ेतस्य न 
सत्यत्वाभ्यवसायः। प्रपच्वस्याथेक्रियाकारित्वोपपादिका मायाशक्ति- 
स्तु तत्त्वसाश्षात्कारेण निवर्तते । अपरोचतप्रतिभाखयोग्याथां- 
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भासजनकाकारो मायालेशस्तु जीवन्मुक्तस्य निवरृत्तसमाध्यवस्थायां 
तिरोहितोऽन्यदा देहदादयाभासहेतुतयाऽनुवतेते, प्रारच्धभोगावसाने 
तु निवतंत इति दहि तदीया प्रक्रियाकल्पना, याऽप्रामाणिकीः; 
मायाया अनेकाकारताया अनौपनिषदत्वात्‌ ॥ 


“इन्द्रो मायाभिरि'तिश्र तेरीश्वरशक्तिविगेपेप्वेव प्रामाण्यम्‌ । 


““इन्द्रो मायाभिः पुरुरूप ईयते” इति श्रुतिस्तु परमेग्धररक्तिभेद्‌- 
मेवोपपादयति, न तु मायाया आकारविशेषानुक्तविधान्‌ । न ह्यत्र 
ज्ञानवाध्या मायाकारविदोपाः प्रतीयन्ते । ^तस्याभिध्यानाद्‌ योज- 
नात्‌ तत्त्वभावाद्‌ भूयश्चान्ते विश्वमायानिव्रत्तिरि"त्यत्रापि विश्व- .. 
वन्धकरपरमेश्वरशक्तिनिवन्धनजीवगतावरणनिव्रत्तिरेव ज्ञानेन 
बोध्यते, न त्वावरण-विन्तेपादिशक्तिमती मायाऽपरपर्यायाऽविदया 
ज्ञानवाध्याऽद्रेताभिमता । तन्निव््निस्तु कमेच्तयान्त इति दि वस्तु 
स्थितिः ॥ 

न चेतेपामाकाराणामन्यतमस्येकस्यापि तत्त्वज्ञानं निवर्तकम्‌ , 
अन्यथा कथं मायया साकं तदाकारो न निवृत्तः ? ज्ञानेनानिच्रत्तौ तु 
तस्य सत्यत्वमेवेति घट्र्ुख्यां प्रभातम्‌ । प्रारव्थकमे त्वज्ञानकायं- 
त्वात्‌ न तन्निवरत्तौ देतुतामहंति । प्रर्धकमेणः प्रतिबन्धकत्वात्‌ 
तदसदहकृतमेव तत्त्वज्ञानं निवतेकमिति वादस्तु निरुपादानकमालु- . 

बृत्त्यनुपपत्या नोतिएठति। अविद्यालेरस्यैव कर्मोपादानल- 
वादस्तु परस्पराश्रयदोपम्रस्तः-कर्मावस्थानेऽविदयालेशायुबत्तिः, 
अविद्यालेशानुच्रत्तो कर्मावस्थानमिति ॥ 

न चाविद्यालेशसतवे किमपि प्रमाणमस्ति । जीबन्युक्तिस्तु. ` - 
परमपुरुषानुग्रहेणेव मोक्ष इत्यस्य सकलश्चति-स्छृति-पुराणेतिदास- 
स्यासिद्धाथेस्याङ्गीक।रेणोपपन्नतवाद्‌ नात्मानं रभते ॥ 

भगवत एव बन्धनिवतंत्वमर्‌ , न तु तच्वज्ञानस्य । 


अतः-निष्काम-भगवद्थ-शरूत्यादि सिद्धकर्मायुष्ठानेन द्धान्तः. 
करणस्य रागद्वेषादिदोषक्षये जाते, भगवद्धक्तेः श्रवण-मनन-निदि- .. 
ध्यासनाभ्यासबतः परमभागवतस्य भगवत्साक्षाकारे प्रसन्नो . ` 
भगवान्‌ परार्धानि कमांणि विनाश्य भागवतधमेप्रवत्तये ज्ञानि. 
नं कच्चित्काटं व्यवस्थापयन्‌ प्रारन्धानि तदीयानि कमोण्यशेष- ,. “ 
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तत्फलभोगे सति विनाश्यप्रकृतिवन्धाद्‌ मोचयतीव्येवं 
युष्कम- इति ॥ | 


इदमव्रादवेतिनां दयम्‌-सहखरीर्षत्वादिविरिष्ट-गुणपूणै-परमात्म- 
स्वरूपसाक्षात्कारे कमे-भक्तियोगसाधिते प्रसन्नो भगवान्‌ प्रारन्ध- 
कर्माण्यपि विनाश्य मोक्षं प्रददातीव्येतावताऽभिमतवेकुण्ठखोका- 
वाध्चिरेव मोक्षो यदि मन्यते, यदि च जगद्रयापारवजं भोगमात्रसाम्यं 
तरतम भावापन्नम्‌ , तरि तस्याद्धेतसिद्धान्ताऽपरमुक्तित्वाद्‌ न प्रायेणास्ति 
विप्रतिपत्तिः; तस्याद्रेतवादेऽपि स्वीकार(त्‌ । विप्रतिपत्तिस्तु तत्रापि, नात 
प्रारब्धभोगोऽपि भगवदधीनः स्वीकतंव्य इत्यत्र । वेकुण्ठलोकावाप्ते- 
रप्युपासन।फर्त्वात्‌ , उपासनस्यापि पुरूषतन्क्रियारूपस्य पुरुपोत्तमारा- 
धनरूपस्वात्‌ , तत्फख्त्वेन यावदूसविशेषव्रह्ममुक्ति तन््वज्ञानाधिकारित्वात्‌ , 
भ्ाप्तवेङ्कण्ठलोकानामपि तेषामलुवतमानमपि क्म कुण्ठितशक्तित्वात्‌ , पुनरा- 
बृत्त्यभावेनोपभोक््यमाणकर्मशेषाचुभवस्याप्राप्रकाललवाच्चाकिंञ्ित्कसमेब ॥ 


स्न दिः छोकान्तरे . छोकान्तरभोग्यफलानां कमणां फठोन्मुखानां स- 
रूपतोऽयुचृत्तिमात्रमनथाय भवति । अतो “भोगेन स्तरे क्षपयित्वा ततः 
सम्पद्यते" इति सूत्रभिहेव प्रारब्धकमेणां सर्वात्मना निन्रत्तिमेवाभिप्रेति, येन 
“अच्र बह्म. समदते” “न तस्य प्राणा उक्रामन्ति" इत्यादिवचनसिद्धनद्य- 
भावलक्षणो . मोक्षः प्रारब्धकमंणोऽपि विनारं विना न निर्वंहति। 
सति -चेवमिहेव प्रारब्धकमबजं सर्वेषां कमणां निघरत्तिः, येषां फटोप- 
भोगो ` नापेक्षितः; नष्टत्वात्‌ , यावत्तन्नारं च तत्त्वसाक्षात्कारेऽनुवर्तमाने 
दृगधपटन्यायेन प्रारब्धकमेणां संफलानामव॒च्रन्तावपि न. बन्धकत्वमित्य- 
भिप्रायेणेवाद्रेतिनां यक्तिकथा ॥ . 


तत्रापरमुक्तिरिदैवेका, प्राप्रवेकण्ठादेस्त्वपरा । ` ततरेदिक्यपरमुक्तिः 
जीवन्मुक्तिः । तत्रोभयविधानामपि जगद्‌ व्याप।रवजंसविशेषव्रह्यभावोः 
भोगमाव्रसाम्येन ` सांसारिकि-बन्धनिव्र्तिः, स्वरूपानन्दाचुभवश्च समानः; 
तत्रापरयुक्तौ पारलोकिंक्यामानन्दतारतम्यमद्रेतिनामपि न विभ्रतिपन्नम्‌। 
अत -एव. तेत्तिरीयोपनिषदयानन्द्मीमांसायाम्‌-मनुष्यगन्धे-गन्धवे-कमे- 
देवाऽऽजानजदेवेन्द्र-वरहस्पति-प्रजापति-त्रह्मणां प्रव्येकमानन्दतारतम्येनेव 
व्यवहरतां सर्वेषामानन्दातिखशयः-“श्रोत्रियस्य चाकामहतस्ये*ति जीवन्मुक्त 
स्याप्यम्नायतेः॥ | (न. 
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अच्राकामहतराब्देन विरक्तत्वम्‌, श्रोियपदेनौपनिषपदात्मतत्त्वसान्ता- 
त्कारश्च विवक््यते, इति जीबन्युक्तस्य ब्र्मलोकान्तानन्दमिदेवानुभवतो 
वितथोमु्कस्य खोकान्तरावधित्रद्यान्तानन्दयुभवायेति ज्ञाप्यते, इति तब्रह्म- 
छोकान्तानन्द विरक्त एवेद व मुक्तः, इति जीवन्मुक्तिश्त्याऽम्नायत इति वक्त- 
ग्यम्‌ । न चेयमिहेवोपासनाफठ्मिति वक्तुं शक्यते, इति तन्त्वज्ञान- 
फलमेव जीवन्सुक्तिरिह वासंप्रज्ञातसमाध्यवस्थसप्तमभूमिका योगवासि्ठ- 
सिद्धा भगवद्रीतायामपि स्थितभ्रज्ञतया, गुणातीततया च गीयते | अनेन 
चेदमवगस्यते नोपासनासाध्यखोकान्तरावाप्निरेव सख्या सुक्तिः। सा हि 
ब्रह्यान्तस्यापि गौण्येव, न तु सुख्या्ुक्तिरिति ॥ 


छन्दोगानां सद्धिद्या, आथवेणानां परविद्या, अन्यान्याश्च विदा 
“तत्त्वमसि” “्रह्मविद्‌ ब्रह्मैव भवतीत्यादिवाक्यावगताद्रतीय-निविशेष- 
संविन्मात्रतेव सूक्तिः, प्रकरत्यन्तसर्वोपाधिनिव्रत्त्येति बोधयन्ति । “तरति 
शोकमात्मवित्‌" ““तरस्यविद्यां विततां हृदि तस्मिन्‌ निवेदिते “ज्ञानेन तु 
तदज्ञानं येषां नाशितमात्मनः" “भूयश्चान्ते विश्चमायानिवरृत्तिरि"व्याद्यो 
ह्यज्ञाननिघ्र्तिमात्र मोत्ताय कल्पत इति ज्ञापयन्ति ॥ 


स्थितप्रज्ञ-गुणातीत-जीवन्मुक्तानामेक्यविचारः । 


तत्र द्रतिनामपि जीबन्मुक्तयङ्गीकारपन्ञः कश्चन स्थितप्रज्ञादिकमाभ्रित्य 
वतेते, यदि सप्तमभूमिकायामेव स तिष्ठति, न तु ततो व्युत्तिष्ठति । भूमि 
कान्तरस्थास्तु साधकावस्थाः। अन्तिम एव है सिद्धावस्थ इति तु तदाशयः | 
स्थितप्रज्ञोऽप्यधिगतप्रव्यगात्ममात्रतत्त्वत्साक्षाच्कारो न गुणातीतवद्‌ 
जोवत्वेश्वरत्वोपलक्षितानावृतसंविन्मा्रसाक्षाक्ताखान्‌ । अत एव साधक 
एव, न सिद्ध इति केचन । प्रत्यगात्मतत्त्वमेव परमात्मतत्त्वमपीति कठ- 
वल्ल्यथेबिवक्षायां तु स एव॒ सिद्धोऽपीति प्रस्थानभेदः। सवथा तु 
तत्त्वज्ञानेनाज्ञाने निघ्रत्त एव युक्तिः, यदाऽज्ञाननिवृत्तौ तत्मरयुक्तानां 
ब्रह्मातिरिक्तानां सर्वेषां चन्धानामपि निश्रत्तिः ॥ 
देता तमोक्षसाधनविवेकः । 


तत्राज्ञानानिवेचनीयत्-तद्‌ ब्रह्माश्रयत्व-जीवाश्रयत्व-ज्ञाननिवत्येत्यादिविषये 
वक्तव्यं सवे पृवेमेव विशदीकृतम्‌ । एवं तत्त्वमसीत्यादौ न गोणं सामा- 
नाधिकरण्यम्‌ , न वा भेदज्ञानमोत्तसाधनतावाद इत्यपि विवेचितमधस्तात्‌ 
इत्यद्रतज्ञानमेवानथनादनम्‌ , न तु द्वेतज्ञनमिति निगदव्याख्यातम्‌ ॥ 
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जीवन्युक्तिस्वरूपनिष्कषेः । 
.-अद्धेतज्ञानं हि, सत्यम्‌ , न यागादिवत्‌ पुरुषाथेसाधनम , किन्लविदयानि- 
वृत्तिद्रारेव, इव्यद्रेतसाक्षात्कारेणाविद्यायां निव्त्तायां तदुपादानकः सर्वाऽपि 
बन्धः स्वयमेव निवतते । तत्र यद्यपि साक्षात्कृतात्मतन्त्वानां तररक्षण एव वन्ध- 
निव्रत्तिभवितुम्हति, यदि सोऽप्रामाण्यज्ञानानास्कन्दितिः, पटुतमसंस्कार- 
सहितः, भुज्यमानादृष्टाभावसदितश्च स्यात्‌ । अत एव “आच्रत्तिरसशटुप- 
देशादि"ति तत्त्वसाक्षात्कारस्याप्याब्रुत्तित्रेद्यमीमासायां निरधारि } अत 
एवाप्रामाण्यज्ञानानाकन्विति-पटुतमसंस्कारसदित-भुज्यमानादृ्टामावसदित- 
स्यैव साक्षात्कारस्याज्ञाननिवतेकर््व्ध्‌, इति यावसप्रतिवन्धकनिनव्र त्ति 
त्वसाक्षात्कारो नेकान्तेनाज्ञानं निवतेयति, किन्त्वविद्याया आवरणशक्ति 
मात्रं नाशयति, न विक्तेपशक्तिमपि, इति विक्तेपराक्तिमात्रस्यावुव्र च्या 
साक्षत्करतात्मततत्वा एव जीवन्युक्ता नाम; यानधिक्कत्यव गीता- 
“ध्या निशा सवभूतानां तस्यां जागर्ति संयमी ।” 


इति । विक्तेपशक्तिरेवेयमविद्यासंस्कार इति, तडेख इति, प्रारब्धकर्मेति वा 
व्थपदिदयते । जीवन्युक्ता हि समाध्यवस्थायां लेरातोऽपि नाम-रूपे न पश्य- 
न्ति 1 व्युस्थिताश्च पश्यन्तोऽपि न ते तदात्मना ते पश्यन्ति । ते हि कमै- 
ण्यकमे पश्यन्ति, अकमेणि च कमे, न च रारीरादि स्वात्मत्वेन परयन्ति ॥ 
संस्कारोऽयमज्ञानस्यव भित्तेपशक्तिमात्रम्‌, न खविद्याया अवयवः, 
प्रदेशः, धर्मो वा । तेषु हि सर्वपि शरीरादिपु परमेकान्तिन इव नात्मत्व- 
बुद्ध.या ते व्यवहरन्ति । व्यवहारोऽपि स्वाभाविको भोतिकरारीरादीनामेव, 
न तेनात्मनोऽपीति जीवन्मुक्ता हि पश्यन्ति ॥ | 
 अक्ञानसंस्कारस्वररूपविवेकः, तस्यापि साक्ात्कारेणव निच्रत्तिश्च । 


-तत्राज्ञानस्यास्ति शक्तित्रियम्‌--असत्त्वापादकत्वम्‌ , अभानापाद्कल्वम्‌ , 
अनानन्दतापादकत्वं च । तत्र जीवन्मुक्तानां सवां अज्ञानस्य शक्तयो 
निवर्तन्ते । भजितानि बीजानीवाऽऽशरीरपातं केवरं परेषां रष्टयाथंक्रिया- 
कारीणीवाऽनुवतंन्ते । ण्ठितशक्तिकमज्ञानमेव संस्कारो नाम । यस्या- 
प्याऽऽशरीरपातमभ्यस्यमानेन तत््वसान्तात्कारेणव निचरृत्तिः । स्पष्टं चेतद्‌ 


ब्रह्मसिद्ध-यादो ॥ 


इदमनेन सिद्धम--यदात्यन्तिकनिव्ृत्तिरप्यज्ञानस्य ररीरपातपय- 
त्तमभ्यस्यमानेन . तरवज्ञानेनेव, इति न तस्य निवतेकान्तराभावः तस्य 
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स्वत एव नित्रत्तिवादस्य पुरुपतन्तरक्रियाविशेपानपेक्षामभिप्रेत्य ॥ - 
अविद्यावस्थाविचेषाः, सवंपां तचज्ानेकनिवर््यस्वं च । 


सन्ति ह्यविद्याया अनेक आकाराः पूर्वाक्ताः। तथा च श्रतिः “इन्द्रो माया- 
भिः पुर्रूप ईयते" इति । इदं च मायाया वहुत्वमाकारभेद्मात्रेण । अत 


एव-- मायां तु प्रकृति विद्यात्‌ ` इत्यादा . मायामित्यकवचनम्‌ | 
न चेश्वरस्य शक्त्या वहुभावो द्वेतवादे, यत्र॒ ब्रह्म नोपादानम्‌, 
किन्तु केवलं निमित्तकारणम्‌ , अद्धेतमते स्वविद्यायाः शक्तिविशेषः पूर्वोक्तं 


रावरणराक्तिविशेपेण ब्रह्मण सदास्मना, चिदात्मना, आनन्दात्मन। चाना 
यविद्यासिद्धेन सन्‌ घटः, घटो भाति, घटः श्रिय इत्येवं प्रतीतिः सवां. 


उभवासद्धा । तथाचाक्तम्‌- 
“अस्ति साति त्रियं रूपं नाम चेत्यंरपव्चकम्‌ । 
आद्यं चयं ब्रह्मरूपं जगद्रुपं ततो द्वयम्‌ ॥” . 
इति । अरिमन्याज्ञाने 'तस्याभिध्यानाद्‌ योजनात्‌ तत्त्वभावाद्‌" भूयश्चान्ते 
विश्वम।यानिट्रत्तिरि'"ति शतिः श्रवणादिजनिताखण्डाकारवृतत्या निवत्ते 
संविन्माच्रस्यानावरणावस्थामेव बणेयति; अविदयानिव्रत्तिपराच्छासरा- 
णाम्‌ । अधिकमटद्रंतसिद्ध यादौ व्यक्तम्‌} न चेश्वरशक्तेरपि स्वाभाविक्या 
आनेव्रत्तिः } कमक्षयान्ते विश्चवन्धकमायानिव्रत्तिरिति दि तद्धयाख्यानम्‌ । 
कमंश्षयेऽविद्यानिवृन्तिः, अविदानिघ्रत्तौ । इति परस्पराश्रयोऽत्र । 
केन वा कमक्षयः, कद्‌ वेव्यपि दुर्वचम्‌ ॥ | 
अन्ानलेश्ोऽप्यक्तानम्‌ , परं त न बन्धकम्‌ । 
अज्ञानलेशोऽप्यज्ञानमेव कुण्ठितशक्तिकम्‌ , इति ज्ञानस्येव तत्र निवतं 
कृतम्‌ , न तु निवतेकान्तर पक्तेति व्यक्तमधस्तात्‌ । न च संस्कारोऽज्ञानका- 
यम्‌ , किन्त्वज्ञानमेव, इति यावच्छरीरपातम।त्मा्रितं निरुपादानमेवान्ञा- 
नवत्‌ तद्‌ वतेते । आत्माज्ञानसम्बन्धोऽप्यनादिरप्यज्ञानेनेव कल्पितः, इति 
न त्योगेनात्मनोऽसङ्गतभङ्गः। तदक्तं माष्येऽध्यासन्ते-“न चेवं सतिं 
तच्छतेन दोषेण, गुणेन वाऽणमात्रेणापि स न सम्बध्यते" इति ॥ 
प्रारञ्धफ्स्याप्यस्यस्यमानसाक्षात्कारेणेव निब्र्तिः 


एतेन-्रारब्धकमोवुच्रत्तिरपि- व्याख्याताः; तदुपादानाज्ञानानुवरच्येव 
तद्‌नुवरत्तरप्युपपत्तेः । अतः सिद्धम्‌-अश्रामाण्यज्ञानानास्कन्दित-पटुतमः 
संस्कारसदित-्रमव्याप्यसुज्यमानादृष्टाभावसदहित-तत्त्वसाक्षा्ारेणेव 


भिनति स 


2 1 2 ता ता 


जः, क कोक 
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भवण-मनन-निदिभ्यासनपाटवादहितपटुतमसंस्कारसहकृतेनाऽशरीरपात- 
मभ्यस्यमानेन तत्त्वसाक्षाकारेणाज्ञाने निघरत्ते सर्वंपाधिरदितसंविन्माच्तेव 
मुक्तिः, न तु सरुणब्रह्मतावापध्चिः । कमेयोग-भक्तियोगादीनां परम्परया 


तदुपयोगस्तु नाद्रेतवादेऽपि दीयत इत्यखम्‌ ॥ 
इति ततीयाध्यायततीयपादः ॥ 
मुक्तावानन्दतारतम्यकथा तु-आनन्दरमीमासावगता गोणमुक्ति 
विषया, नाट्रेतिनां मुक्तिविषया, इति न तच्र विप्रतिपत्तिः। अन्ये च विचारा 
उपोद्घातादावन्यत्र च प्रसङ्गानुप्रसङ्गेनेव चर्विताः, इति भरन्थविस्तर- 
भयादत्र व साम्प्रतसुपरम्यत इति शम्‌ ॥ 


इति तुरीयोऽध्यायः ॥ 
इति महामहोपाध्याय-चतभूषणी-शाख रत्नाकरादि- 
श्रीमदनन्तङृष्णश्चास्तिकृतिष्वद्रेतवस्वसुधायां प्रथमो भागः 
(यै >. ‡--- 
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